भा० दि० जेनसंघ-पग्रन्थमाला 


इस ग्रन्थमाला का उद्देश्य- 


प्राइत, संस्क्त आदि में निबद्ध दि० जेनागम,. दर्शन, 
साहित्य, पुराण आदि का यथासम्भद हिन्दी 
अनुवाद सहित प्रकाशन करना 
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प्राप्तिस्थान-- 
मेंनेजर 
भा० दि० जेन संघ 
चौरासी, मथुरा 
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१००१) लाला श्यामलाल जी रईस फरूंखाबाद 


२००१) सेठ नानकचन्द जी दीगचन्द जी गांधी उस्मानावाद 
१००१) सेठ घनश्यामदास जी सराबगी छालगढ़ 
[ धर्मपल्ली रा० च० सेठ चुन्नीलालजी के म॒पुत्र स्व० निहालचन्दजी की स्मृति में ] 
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०००) बाबू केलाशचन्द जी पी० डब्स्यु० डी० सेन्ट्रल बम्बई 

००१) राय साहब लाला उल्फत राय जो देहली 

००१) लाला महावीर असाद जी ( फर्म महावीर प्रसाद एण्ड सन्‍्स ) देहली 
००१) लाला जुगलू किशोर जी ( फर्म घमीमल धर्मदास ) देहली 

००१) लाला रघुवीर सिह जी ( जेना वाछ कम्पनी ) देहली 
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दातार परिचय 

प्रकाशककी ओरसे 

सम्पादकीय वक्तव्य 

प्रस्तावना 

हिन्दी जैन साहित्यमें मो्षमार्यका स्थान 
अन्थकी नाम 

विपय परिचय 

अंथके महत्वपूर्ण प्रमेंय 

गंथकी रचना शेली 

विपय वर्णन शैली 

ग्रन्थकी भाषा 

अन्थान्तरोंकी साक्षि 

अन्य कुछ नये विचारणीय विपय 

क्या अन्य अधूरा लिखा गया था 

+ ५ टोइर मल जी 

जयपुरका वेंमव 

जोवन परिचय 

गंभार अध्ययन 

कवित्वशक्ति 

पं. जीका व्यक्तित्त 

५ जोवन काछ 


ग्रन्थ सूची 
(रख 


५-2९ 
रे 
है 


४ 


9 रचनाएँ 

साधर्मी भाई रायमल्छ 
रायमल्लक्ोी रचनाएँ 

संपादनमे उप्रयुक्त अन्थ सूची 
विपय सूची 

शुद्धि पत्र 

मोक्षमार्ग प्रकाश 

प्रथम अध्याय 

द्वितीय ,, 

तृतीय ,, 

चतुर्थ ,, 

पंचम ,, 

छठा ,, 

सातर्वा ,, 

भाठवां ,, 

नोवां ,, 

परिशिष्ट न० १ ( विशेषार्थ ) 
परिशिष्ट न० २ ( कथा भाग ) 
पारिभाषिक शब्द कोप 
अबतरण सूची 


१६० 


8209७ 


५. 2 ४०८ 
छ 


स् गगप्रएाएगगगएगएएएाएए तय पाए एफ 77,900 एप 0 702 एए0एएए 0 एएएएफ।ए ए् ४8777 7/70ए 777 0 पा] घग्रफा गए शा णग्गयान्‍ 


दातार परिचय 
(१): 

उस्मानाबाद ( हेद्राबाद दक्षिण ) के निवासी सेठ हीराचन्दजी 
गांधीकी समाज सेवा और धर्म अमसे दक्षिण भारत चिर परिचित 
है । आप छुन्थल गिरि आश्रमके मंत्री हैं। आपका हेद्राबाद राज्य 
से खास स्थान है | इस ही से आपने कुन्थल गिरि तक सड़क 
बगेरहकी व्यवस्था राज्यकी ओरसे करायी हैं। इसके अतिरिक्त 
आपने गांधी हीराचन्दके नामसे ५० हजारका एक ट्रस्ट भी कायस 
किया है| इससे उस्मानावादमें एक औषधालय चलता है । आप 
लेखक और प्रकाशक भी हैँ। जैन कुछुम वाडमय सालाके द्वारा 
आपने अनेक ग्रन्धोंका प्रकाशन किया है । 

सेठ नांनचन्दजी और सो० जीवूथाई गांधी आपके ही पुत्र 
और पुत्रवधू हैं. । आप दोनोंमें भी सेठ हीराचन्दजी गांधीके 
अलुरूप ही धार्मिक भाषना है । सौ० जीवूबाईजीका धर्म प्रचार 
प्रेम प्रशंसाके योग्य है। पिछले दिनों आपने होशंगाबादमें विमानो- 
त्सव कराया था। उस अवसर पर संघके प्रधान मंत्री पं? राजेन्द्र- 
कुमारजी होशंगाबाद गये थे। आपने उनको मोक्षमार्ग प्रकाशके 
आधुनिक संस्करणके व्ययके लिये तीन हजार रुपयेकी स्त्रीकारता 
दी थी। 

(२) 

श्रीमती ज्ञानमत्ती देवी जसवन्त नगरके छाछा कन्हेया लालजी 
रपरियाक्रे सुपुत्र स्व० श्री वाबूरामजी की धर्मेपत्नी हैँं। आप 
अत्यन्त धार्मिक ओर त्रत उपवास आदि में सदा तत्पर रहती हैं । 
आपके श्वसुर श्री कन्हेयाछालजी का भी दो वर्ष हुए स्वगंवास 
हो गया है। मोक्षसागेप्रकाश के लिए आपने ०००) रु० की 
प्रारंभिक सहायता दी थी ।- 
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आजसे छूगभग आठ वर्ष पहल़े किसी धार्मिक समारोहमें सम्मिलित दोनेके लिए संघ 
की तरफसे मुझे हिसार ( पंजाव ) जाना पड़ा था | वहाँकी समाजके प्रमुख कार्यकर्ता वायू मद्दावीर 
प्रसादजी वक्कीरूसे संघकी चालह्नू अव्ृवत्तियोंकी लेकर अनेक बातचीत हुई | बातचीतमें साहित्य 
प्रकाशनकी भी चचों आई | वावू महावीर प्रखादजी 'सोक्षसार्ग प्रकाश” पर विशेष रुपसे मुग्ध थे। 
उनका सुमाव था कि यदि यह अन्य आधुनिक भाणामें परिचर्तित होकर प्रकाशित हो जाय तो इससे 
सर्व साधारणका अत्याधक लाभ हो। मुझे उनका यह विचार पसन्द आया। मैंने मथुरा आकर 
पंं० राजेन्द्र कुमारजीसे इसकी च्चो की | राजेन्द्र कुमारत्ती इसके लिए राजी होगए आर इसके 
संपादनके लिए उन्दोन मुझ द्वी उत्साहित किया । 
अपनी दीर्घसूत्रता ओर प्रमादकें कारण करीब दो चर्ष तक मैं यह काय प्रारंभ नहीं कर 
सका । आखिर सन्‌ ४२, में मैंने इस कार्यका श्री गणेश किया | प्रारंभ करनेके पहले इसे आधुनिक 
भाषामें करनेके लिए मेरे सामने दो विचार थे। एक तो यह कि अन्थका भाव लेकर उसे अपनी 
भापामें लिख दिया जाय, दूसरा यह कि अन्थकी सोजूदा भाषाको ही आधुनिक हिन्दीमें परिवर्तित 
कर दिया जाये। अनेक सोच विचारके पश्चात्‌ दूसरा विचार ही स्थिर रहा । आखिर मैंने एक 
ध्याय हिन्दी रूपान्तर तय्यार कर संघके प्रकाशन मनत्री श्रीमान पं० कंछाश चन्द्रजीकी दिखाया । 
उन्होंने उसे देखकर कई सुझाव दिए, साथ दी वह कॉपी श्रीमान्‌ प० नाथुरामजी प्रेमी बम्बईको 
भेज दी । अतः उनसे भी अनेक सुझाव प्राप्त हुए | इस तरह इन दोनों- विद्वानोंसि प्रारंभिक , दृष्टि 
प्राप्तकर मैंने कार्यो आगे बढ़ाया ओर सन्‌ ४४ तक हिन्दी रुपान्तरका काम समाप्त कर ढिया । 
इसके. वाद में चनारस जयथवला कायोल्यमें आगया और संपादनका डोप कार्य 
पूरा किया। 


प्रस्तुत संसरणकी विशेषता--मोक्षमार्ग अ्रकाशके पिछले संस्करणोंसे वर्तमान 
स्करणमें अनेक विशेपताएं हं।सबस बड़ी विशेषता इसका।हिन्दी रूपान्तर तो हैं ही साथ ही 
प्रकरणके आरंभमे अत्येक स्थछूपर विषयानुसार प्रथक्‌ २ शीर्षक दे दिए गए हैं. । आवश्यकतानुसार 
सच जगह टिप्पणियाँ जोड़ दी गई हैँ, परिशिष्टम आवश्यक विपयोंका स्पष्टीकरण कर दिया गया है 
आर अन्त परारिभाषिक शब्दकाप दे दिया है । इनके अतिरिक्त और भी अनेक विशेषताएं 
पिछदे संस्करणोका सामन रखकर दी जानी जा सकती 


डर 


मोक्षमाग-प्रकाश ७ 
हिन्दी ख्पान्तर-अन्यका हिन्दी रूपान्तर जन गन्य रत्नाकर कार्याछ्यकी मुद्रित 
प्रति परसे क्रिया गया हे | मुद्रित ग्रतिके परिशिष्टमें दिए गये छूटे हुए स्थढॉका प्रस्तुत संस्करणम 
वथास्थान जोड़ दिया है । मेरी इच्छा थी कि अन्धकारकी हस्त लिखित अ्तिस मिछान करनेके बाद 
ही इस अन्यक्रा रूपान्तर किया जाता, परन्तु अनेक कारणोंस ऐसा नहीं'हो सका। अतः डपछठघ 
प्रति ही इसके हिन्दी रूपान्तरका सीधा आधार रही हे ! 


हिन्दी रूपान्तर करते समय अन्धकारके भाव, शब्द ओर शंठीको यथा संभत्र सुरक्षित 
रखनेका पूरा २॒ अयत्न किया गया है | अनः जहां केवछ क्रियाओंकों बदछनेसे दी भाषा सुधारका 
काम चछ सकता था वहाँ उतना भर द्वी किया गया है। कहीं २ शब्दोंसो आगे पीछे करके या दो 
वाक्योंका एक वाक्य बनाकर भी भाषाकों चान्दू किया गया है| अतः भाषामे में जितना सोष्ठन 
ओर प्रवाह छाना चाहता था उतना नहीं छा सका | यद्द काम ता तब दो सकता था जब अन्थकारकें 
भावोंकी में अपने शब्दोंम द्वी लिखता | लिकिन ऐसा करना मुझे इष्ट न था अतः भीजूदा परिवर्तन 
दी मेन संतोप किया है | फिर भी अन्थकी भाषा सर्व साधारणके।समझने छाद्रक चनादी गई है | 
टिप्पण--आजके संपादन युग टिपणोंका समावेद भी अत्यन्त आवश्यक हो गया 
है । अध्ययन और खोज करनेवाले विद्वान मूल अन्यकी तरह ही इसका उपयोग करते हेँ। अतः टिप्पणों 
का संग्रह थों ही आवश्यक होता हे फिर मंक्षमार्ग अकराशके छिए उनके संग्रहकी ओर भी आवश्य- 
कता थी। कारण, कि अन्यकारने मतान्तरेंकि खण्डनमें जगह २ उनकी मान्यताओंका उल्लेख किया 
हैं। इस उल्लेखका कहीं तो संकेत भर कर दिया दे, कहीं कुछ वाक्य लिखकर द्वी छोड़ दिए हैं । 
अतः जिज्नाछु पाठककी इन्हें देखनेकी स्वतः इच्छा दवोदी है और जिनका खण्डन किया गया है वे 
उनको अपने प्न्थों में दिखानेकी स्वभावतः माँग करते हें | अतः दोनों ओरकी संतुष्टिके छिए मैंने 
उन सभी स्थछोंक्ों खोजकर मय प्रकरण ओर अध्यायेकि टिप्पणमं दे दिया है । 


परिशिष्ट-तरिशिष्टकों मेने दो भागोंमें रक्खा है| एक भागमें तो अंथके विशेष स्थरांका 
स्पष्टीकरण किया हे आर दूसरे भाग में वे कथाएँ हू जिनका गन्थकारन दृष्टान्त रूपसें उपयोग 
किया है | जिन स्थछांका स्पष्टीकरण किया 6 संकेतके छिए उन्हें ज्राकेंट में दे दिया गया है 
साथ द्वी परिशिष्टमें प्र४०आ और पक्चित न० देकर उस अक्रणके आदि अन्तके वाक्योंक्रों वीचमें 
शुन्य देकर सूचित कर दिया हू । कथा भागमें उन कथाओंके शीर्षक दे दिए हैँ । इस तरह यथा 
साध्य ग्रंथका सर्वोपयोगी वनानेका पवत्न किया गया है 


आभार ग्रदर्शन 


अन्धका सम्पादन कार्य चढ़ा ठुरूह ओर परिश्रम साध्य हैं. अतः उसमें अन्य विद्वानों 

अपेब्ि का जे तदनसार ० ०] भी पु न्य 
का साहाय्य अपेक्षित रहना स्वाभाविक हे । तदठसार अछ्छुत अंथ्के संपादनमें भी झुझे अनेक 
विद्वानोंका साहव्य मिला है । पं० नाथूराम जी ग्रेमी वम्बई ने अन्थके कुछ प्रारंभिक प्रष्ट देख 


ष्ट चर संपाइकीय वक्तव्य 

कर आपा संबंधी अनेक सुभाव दिए हैं । स्थाह्मद विद्यालय और भारतीय ज्ञानपीठ के व्यवस्थापकों 
की कृपासे उनके पुस्तकालयस- सम्पादन कार्यमें अनेक ग्न्धोंकी सहायता मिली है। पं० 
परमानन्द जी सरसावा वाछॉने कई आवश्यक वातोंका उत्तर देकर मुझे उपयुक्त सहायता पहुंचाई 
है। पं. चेनसुखदास जी नया. ती. ने बीरवाणीके अकू भेजकर भ्रस्तावना लिखनेमें वहु मूल्य 
सहयोग दिया है। पं० केछाशचन्द्र जी शालत्ली वनारस का तो ग्न्थक्लै संपादनमें न केबल 
सहयोग रहा है वल्कि अथ से इति तक पूरा द्वाथ रह्या हैं । एक तरहसे यह कार्य उन्हींके तत्त्यावधान 
में पूरा हुआ दे। अतः में उपयुक्त सभी सज्नका हृदय से आभारी हूं। संपादनका प्रथम अवसर 
होने से उसमें अनेक त्रुटियों का रह जाना संभव है, उन सबकी क्षमा याचना करता हुआ विद्वानों 
के सहयोगकी कामना करता हूँ 


काशी | 
चैत्र शुक्छा १ । लालबहादुर शाद्धी 
सं. २०५५ 
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भस्तावचा 


पट 62 उप्र 


आज जिस अन्धकों हम पाठकोंके द्वाथोम देरदे हैं. वह अपने समयके अ्खर विद्वान 
आचाय कल्प श्री टोडरमछजीकी स्व॒तन्त्र अज॒पम रचना है । मन्थका महत्व और उसकी उपयोगिता 
के वारमें इतना ही कहना पर्याप्त हे कि आज तक इसके पांच संस्करण अकाशित हो चुके हैं. फिर 
भी स्वाध्यायप्रेमी जनदामें उसकी मांग वरावर बढ़ रही है । समाजमें शायद ही कोई ऐसा मन्दिर 
या चेत्या्य होगा जहाँ शास्त्रों की एक अलमारी तो हो किन्तु मोक्षमार्ग प्रकाश मन्ध उसमें न हो | 
साधारण जनता ही नहीं चल्कि समाजके वे विद्वान भी जो आचार्यप्रणीत उच्चतम संस्कृत भ्रन्‍्थों 
के अभ्यासी दूँ इसकी प्रशंसा करते हुए नहीं अथाते | आजसे लगभग दो सौं वर्ष पहलेका बना 
हुआ चह ग्न्ध एसा मातम पढ़ता है जंसे आजके छिए द्वी लिखा गया हो इसकी सजीव वर्णन 
शेढी ओर सममानेका इंज् पाठकके सामने उस विपयका हूबहू चित्र उपस्थित कर देता हैः ओर 
बह वर्णिति प्रत्येक अमेयको इस प्रकार समझता चछा जाता हं मानों शरबतके घू'ट पी रहा हो। 
विपयकी रूक्षता खटकती नहीं है ओर स्पराध्यायसे उठते २ भी जी चाहता हे कि २-१ पहक्षि 
आंर पढछी जाय | 


जेनोंका हिंदी साहित्य जितना हें वह या तो टीका साहित्य हे या फुटकर प्रकरणोंको 
लेकर थोड़ासा पद्य साहित्य हे । हिन्दी स्व॒तन्त्र अन्थतों देखने तककों नहीं हें. पर हमें यह कहते 
हाई हुए हपे दोता हूं | कि सोक्षमार्गं प्रकाश गद्य साहित्यका सर्च प्रथम 
कली 6 हिन्दी स्वतन्त्र प्रन्थ है ओर वह आज भी उसी प्रकार वेजोड़ है 
हि जिस प्रकार उस समय था। यद्यपि उन दिनों विद्वानोंका अभाव 
नहीं था और न उसके वाद ही रहा पर उन सबकी श्रवृत्ति एक प्रकारसे टीका अन्थोंके लिखने तक 
ही सीमिति थी। स्वतन्त्र रचना न होनेके हम दो ही कारण सममते हैं एक तो यह कि उस समय 
प्राचीन आचायों द्वारा निर्मित संस्क्रत आकृत अपभ्रशका इतना विद्वाल साहित्य संग्रहीत था कि 
डसकी रक्षा करना उस समयके विद्वानांको आवश्यक हो गया था| बह रक्षा तभी हो सकती थी 
जब वे अन्थ प॑ठन पाठनमें आते रहें | किन्तु मुसलछमारनोंके आक्रमण और उसके वाद होने वाले 
उनके अत्याचारोंसे देशका सांस्कृतिक जीवन इतना छिन्न भिन्न है। गया था कि अपनी इज्नत आवरू 
और ईमानकी रक्षामें दी सारा समय देना पढ़ता था। जो छोग सताए जाते थे उन्हें अपना घर 
छार वसानेके लिए अन्यत्र जाना पड़ता था और अपना व्यापार जमानेके लिए फिर उसी तरह रात 
दिन जुटजाना पड़ता था | परिणामयह होता था कि निश्चित तरीकेसे पठन पाठन ओर स्वाध्यायकों 
उन्हें समय ही न मिलता था। धीरे २ छोगोंमें धार्मिक शिक्षाकी कमी होती गईं, उधर राज्यके 
९ 


श्‌ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


कायदे कानून और अदाछती कार्ये वाहियों पर विदेशी भाषाका प्रभाव पड़ने छगा । अतः छोगोंकी 
प्रवृत्ति स्वभावतः उत्त भापाओं करे सीखनेकी तरफ होने ऊूगी | धार्मिक शिक्षा और संस्कृत भाषा 
दोनों ही छोगोंकी जवानसे हट गये ओर अु्जरेजोंके यहाँ जमने तकतो जयपुर आदि ग्रदेशोंमें कचित्‌ 
ही संस्कृतके जानकर २--४ विद्वान रह गए | ऐसी हालतमें उन दो चार विद्वानोंकी यह आवश्यक 
हो गया था कि उन प्राचीन ग्रन्थोंकी रक्षाके लिए उनकी देशभाषा वनाकर उन्हें सब साधारणके 
लिए स्वाध्यायोपयोगी सुलभ बना दिया जाय्र | यह काम स्वतन्त्र अन्थ रचनासे नही हो सकता था | 
उससे छोगोंका धार्मिक ज्ञान तो टिका रहता पर अन्थोंकी रक्षा न हो पाती | न टीका अन्थोंके साथ 
स्व॒तन्त्र रचनाही की जासकती थी । क्योंकि टीकाका कामही इतना अधिक था कि उन थोड़ेसे विद्वानों 
को खतत॑नन्‍्त्र गन्थोंकी रचनाके छिए अवकाश ही नहीं था । अतः उस समय स्वतन्त्र ग्रन्थ रचना 
नहीं हो सकी । 


दूसरे यह कि उस समयके विद्वान स्वतन्त्र ग्रन्थ रचनाके छिए अपने आपको अधिकारी 
विद्वान न पाते थे | उस संवंधमें हम अपनी तरफसे कुछ न लिखकर टोडरमरकूजीसे लूगमग ५० 
चर्ष वाद लिखी गयीं पं जय चन्द्रजीके ही एक पत्रकी कुछ पह्लियां उद्धृतकर देना ठीक समझते हैं। 
यह पत्र कवि बृन्दावनदासजी काशीको लिखा गया था। ओर बृन्दावनविछासके अंत ज्यॉका 
त्यों छपा है । पतन्नकी पह्लियाँ ये हँ---और लिख्या कि तोडरमछजी ऋत मोक्षसाग प्रकाश प्रन्थ पूरण 
भया नहीं ताकों पूरण करना योग्य है । सो कोई एक मूलग्रन्थकी भाषा होइ तो पूरण करें | उनकी 
बुद्धि वड़ी थी याते बिना मूलग्न्थके आश्रय उनने किया। हमारी एती बुद्धि नाहीं केसे पूरण करें? । 
इन पंड्ियोंसे स्पष्ट हे कि उस समयके विद्वान रतन्त्र रचनाके छिए अपने आपको 
अधधकारी न पाते थे | पदूमपुराण हरिवंशपुराण आदि अन्धथोंके सफल टीकाकार श्री पं० दोलत- 
रामजी टोडरमलछ जीके समकाछीन विद्वान थे किन्तु टोडरमछूजी के स्वगोरोहणके पश्चात्‌ उनके 
अधूरे ग्रन्थोंमें वे पुरुपार्थसिद्धथुपायकी टीका द्वी पूरी कर सके । मोक्षमार्ग प्रकाशकों उन्होंने भी 
पूरा नहीं किया । | 
“आगे चलकर विक्रम सबत्‌ १८३८ में श्री पं० टेकचन्द्रजी ने 'सुदृष्टि तरिंगिणीं! नामका 
स्तन्त्र हिन्दी अ्न्थ निर्मोण किया । सुदृष्टितरिक्षणी सर्वसाघारणके लिए उपयोगी भ्रन्थ है परन्तु 
उसमें न मोक्षमार्ग प्रकाश जेसी विषयकी गहनता है न विचारोंकी प्राव्जछता | परिचयात्मक ग्रन्थ 
जिस भ्रकारके लिखे जाते हूँ सुदृष्टि तरिद्षिणी उनमेंसे एक है। किन्तु मोक्षसा्गम्रकाश एक 
विचारात्मक ग्रंथ है । उसमें जिस विपयको उठाया है उसपर खूब ऊहापोह करके ही आगे बढ़ा 
गया है । खतन्‍्त्र अन्थमें विचारोंकी ददृता ओर मौलिकताको जो अवकाश होना चाहिए -मोक्षमार्ग 
प्रकाश में वह हमें जगह २ देखनेको मिलता है । 
सुच्ष्टितरिज्ञिणीकी रचनाके करीव ७० वर्ष वाद हमें एके और स्वतन्न्र ग्रन्थ देखनेकों 
मिलता है जिसका नाम है विद्वुज्जनवोधक | यह पं० पन्नाछालजी संधीकी रचना हे ओर सं० 
१९०७ के बाद लिखा गया है । इसमें पंथोंके नामसे उतत समय उठने बाके अनेक विवादोंका निर्णय 
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' किया गया है । ऐसा माल्म पड़ता है कि यह उनके जीवनकों अनेक धार्मिक चर्चाओंका संग्रह 
जिसे उन्होंने चचाओंका रूप न देकर विषय वर्ण नका रूप देदिया है। अतः वह स्वतंत्र अन्य जेसा 
साल्म पड़ता है पर उसमें सव॒तन्त्र शन्थकी सी आस्था नहों होती | प्रमेयका परिमाण मोश्षमाग प्रकाशस 
अधिक होने पर भी अमेय्क्री सूक््मता मोक्षमार्गप्रकाश जेसी विल्कुछ नहीं है| जिश्लासुके लिए 
बिद्वल्ननवोधक पंथ उपयोगी हो सकता हे पर मुमुक्षुफे रहिए मोक्षमार्नप्रकाश अन्थकी ही 
आवश्यकता है । विद्वज्जनवोधक वह इक्कुर्ख हे जिसे एकवार पीकर सन हट जाता है किन्तु 
मोक्षसासंप्रकाश वह अमृत हे जिसे पीते जाने पर भी ठ॒प्ति नहीं होतो । 

विद्वन्ननवोधकक्नकी रचनाके करीव ५०-६० वर्ष वाद पूज्य गुरू गापारछदासजी द्वारा 
हिन्दी गद्यका स॒तन्त्र अन्य जिन सिद्धान्त दर्पण” अकाशमें आया | यह लगभग ढाइसो प्र्ठका अन्य 

। इसमें छः द्रब्योंका शाख्रीय भापामें वड़ा ही सुन्दर ओर प्रामाणिक्र विवेचन किया गया हे । प्रन्ध 
अपने आपमें प्रोह् और विद्धत्तापूर्ण हैं । प॑० टोडरमलजीने जहां शास्त्रीय विषयोंको अपने भावोंमें 
ढालने का प्रयत्न किया है वहीं गुरूजोन शास्त्रीय विषयोको अपने शब्दोंमें ढालनेका अयत्न किया 
है। सोक्षमाग अकाश हमारी उन सभी विचार धाराओं ओर आचार परम्पराओंको निरख परख 
करता हे जिनसे हमार सुख दुखका घनिष्ट संचंध है | किन्तु जेन सिद्धान्त दर्पण हमें उन चीजोंका 
आभास भर करात है जिनके अस्तित्वसे हमारा अस्तित्व वंधा हुआ है और जिन्हें जानकर ही हम 
आगे अपने निर्मोणमें प्रवृत हो सकते हें । इस तरह दोनोंही भ्नन्‍्थ अपने रूपमें परिपूर्ण होने परभी 
आज मोक्षमार्ग प्रकाशका स्वाध्यायी संसारमें जितना प्रचार और उपयोग है उतना जनसिद्धान्त- 
दर्पणका नहीं है; इस तरह मोक्षमार्ग प्रकाशकों हम न केवछ जन साहित्यम हिन्दी गद्यका सब 
प्रथम स्वतंत्र भनन्‍्य ही पाते हैं वल्कि वह अपनी उपयोगिता प्रचार और शेल्मीमें उन सभी अन्थोंसे 
आगे हैं जो स्वतन्त्र हिन्दी गद्य अन्थोंके रूपमे वादके चने हुए हूं । 

हिन्दी छन्‍्दोवद्ध अन्थोमेंभो आज ऐसा कोई खतंत्र महत्वपूर्ण अन्थ नहीं दे जिसे हम 
मोक्षमार्ग अकाशकी तुलनामें अपने सामने रख सके | चचोशतक, द्यानवविदास जेनशतक आदि 
फुटकर रचनाएं अवश्य प्रकाशमें आईं । परन्तु वे न अन्य कहे जाने ही छायक हैं न चच्चों ओर 
विद्यार्थियोंके अतिरिक्त उनका कभी जन साधारणमें उपयोग हुआ । हां एक छः ढाला ऐसी पुस्तक 
अवश्य हे जो इन सबमें अपना अलग और महत्व पूर्ण स्थान रखती हे । मोक्षमार्ग प्रकाशके 
लगभग सो वर्ष वाद१५ १९ में आगरेके पं० दोलतरामजी द्वारा इसकी रचना हुई हे। इसका 
विद्यार्थी और बचस्कोंमें समान रूपसे अचार रहा हे। थोड़ेमें ह! अधिक प्रसेयका वर्णन कर देना 
इस रचनाकी विद्येपता हैं ओर इसीसे यह सत्रके आकर्षणक्री चीज रही है । परन्तु हम इस 
मोक्षमार्ग अकाशकी तुलनामें इस लिए नहीं रख सकते कि न तो वह उस परिमाणमें लिखी गई हे 
ओर न विषयकी उसमें उतनी गहनता ही हं। छश्ढाल्यकों हम गागरमें सागर तो कह सकते हैं. 
परन्तु सागरकी गंभीरता उस गागरमें नहीं देख सकते । जबकि सोक्षमार्ग प्रकाश स्वयं एक सागर 

. है ओर अपने रूपमें उतनाही विशाल तथा गंभीर है । 

श्रन्थकोी चने हुए यद्यपि वहुत दिन नहीं हुए फिरसों उसके नामको लेकर इधर छोगोंमें 
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मत भेद होगया हे । कुछका कहना हेकि अन्थका नाम सोक्षमागप्रकाशक हे आर कुछ उसका 
नाम भोक्तमार्गश्रकाश वतढछाते हैं | हमारे सामने इस ससय दो विद्वानकि 
न प्रकाशित संस्करण हे । एक श्री पं, नाथुरामजी प्रेमी वम्बईका और दूसरा 
। पं० रामग्रशादजी शास्त्री वस्चईका। दोनोंदी विद्वानोने कहीं मोक्षमासंप्रकॉश 
र कहीं मोक्षमार्गम्रकाशक नाम अंथर्मे दे रक्खा हे । ग्रेमीजी द्वारा अकाशित संस्करणमें मुख- 
पृष्ठ पर मोक्षमार्गश्रकाश नाम दे किन्तु सन्वियोके अन्तमें सव जगह सोक्षमार्गप्रकाशक नाम दिया 
६ । इसी प्रकार प॑ रामग्रसादजी द्वार प्रकाशित संस्करणमें कवर प्रष्ट पर “मोक्षमार्ग अकाशक! 
नाम छिखा है और अन्दर मुखप्रष्ठ पर 'मोक्षमार्गभकाशः लिखा हुआ है। इससे जहाँ अन्थके 
नामका पता नहीं चलता वहाँ यह भी आभास होता .ह कि दोनों संस्करणोंमें मुद्रित नाम 
विद्वान प्रकाशकोंके सन्देहकी चींज रहे हूँ । परन्तु वत्तुतः छानवीन करने पर इस अन्य का 
नाम मोक्षमागश्रकाण दी सिद्ध होता हे | स्वयं पं, टोडरमलजीने मंगछाचरणके वाद श्रन्थकी उत्था- 
सिक्कार्म इसका मोक्षमार्मप्रकाश नाम स्वीकार किया हे । जेसाकि उनकी इस पंकिस स्पष्टहे “अब 
मोक्षमार्ग प्रकाश नाम शास्त्रका उदय हो है? । इसके अतिरिक्त संवत्‌ १८८०में जयपुर निवासी पं. 
जयचन्द्रजीने पं. वृन्दावन दासजी काशीकों उनके पन्नमें एक अश्नका उत्तर देते हुए इस अन्थका 
नाम भोक्षमार्गप्रकाश/ दिखाहँ। इससेभी स्पष्ट हेकि इस श्रन्थका नाम "मोक्षमार्ग अकाश 
प्रचलित रहा हूं । इस नाम वाले अन्य अन्धर्म सी अकादशा! शाबद देखा गया हे प्रकाशक नहीं । 
योगीनद्र देव ऋत परमात्म प्रकाश#इसका उदाहरण है | अतः यह निःसंकोच कद्दा जा सकता हैँ कि 
प्रक्ृत भन्यका नाम भोक्षमांग प्रकाश ही है मोक्षमार्यप्रकाशक नहीं । 
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माक्षमाग् प्रकाश छुछ ९ अध्याय हूं। नांवां अध्याय अधूरा हं। पहले अध्याय 
में अन्थकी भूमिका हे जिसमें पंच परसेष्टीका स्वरूप अंगश्रुत की परंपरा, 
अन्थकी प्रामाणिकता तथा उसके चासकी सार्थकता आदिका वर्णन हैँ । 
दूसरे अध्यायमें संसार अवस्थाका निरूपणह । इसमें दुःखका मूछ कारण,कर्म फल की पक्रिया 
और उसका अभाव,आठों क्मोका प्रथक २ कार्य आदि वातोंका वर्णन है । तीसरे अध्यायमें संसार 
आर माक्ष सुखका निरूपण करते हुए दोनोंकी तुछनाकी गईढे साथदी दुःख निव्ृत्तिका सामान्य 
डपाय बताया गया है। चांथे अध्यायमें ठुःखके मूठ कारण अगृहीत मिथ्यात्वकोी लेकर मिथ्या 
दर्शन मिथ्याक्षान आर मिथ्याचारित्रका सबिस्तर वर्णन किया गया हँ--पांचवे अध्यायमें ग्रहीत 
सिथ्यालको बतछाते हुए विविध मतोंकी परीक्षाकी गई है जिसमें शोंच, सांख्य नेयायिक, वेशेषिक 
वाद्ध, चाबाक, वद्रान्त, इस्छाम आदि मतमतान्तरोका विस्तारसे खण्डन किया गया है। छठे 
अध्यायमं '्रेथ्यादशनके कारणभृत्त छुदेच कुगुर ओर छुघमंका निषेध किया गया है। सातवें 
अध्याय पसिथ्यादष्टि जनोंका वर्णेनद्रे । इसमें एकान्त निश्रयावलंवी और एकान्त व्यवहारावलंबी 
का जेंनाभास वताकर सच्च ज॑नत्वके लिए निश्चय ओर व्यवहार इन दोनेंकि समन्बयपर जोर दिया 
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#द। सकता दे अपने अन्यके नाम करणमें परमात्मत्रक्ारा मी ब्न्थकर के सामने रहा हो | 
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गया हैं | आठवें अध्यायमें उपदेशका स्वरुप बतलाते हुए प्रत्येक अनुयोगका स्वरूप ओर उसकी 
व्याख्यान पद्धति पर विचार किया गया है । नोवें अध्यायमें मोक्षमार्ग पर विचार करते हुए पहले 
सोक्षुका छक्षण बादमें मोक्षमार्ग के स्वरूपका विस्तारसे विवेचन किया है । 


इत तरह यह अन्य साढ़े आठ अध्याओं में अधूरा लिखा गया हे | अन्ध का जिस ढंगस 
उठाया गया है ओर जिस प्रकार अध्यायोंमें विषय्का विभाजन किया है उससे ऐसा मात्धम 
पढ़ता दे कि यह अन्य वहुत वढ़ा लिखा जाना चाहिए था | हम देखते है कि ग्न्थका नाम मोक्ष- 
सार्ग अकादा है, ओर मोक्षमार्गका स्वरूप अन्थकारने नोवे अध्यायस आरंभ किया हैं। अतएंव यह 
स्पष्ठ समझप॑ आए विना नहीं रहता किग्रन्थका असली भाग नोवें अध्यायसे प्रारंभ होता हे। 
उसके पहले उन्होंने जो कुछ छिखा है बह केवल मुख्य बिपय के अतिपादन की भूमिका स्वरूप है। 
जिस श्रकार पहलके आठ अध्यायोंवें संसार ओर उसके मूठकारण मिशथ्यादर्शन पिथ्याज्ञान 
मिथ्याचारित्र और इनके निमित्तभूत कुदेव कुगुरु ओर कुधमें आदिका निरूपण किया हैँ 
उसी प्रकार वादके अध्यायों में मोक्ष और सोक्षुके कारण सम्य्दर्शन सम्यस्षान सम्यकचरित्र 
तथा उनके निमित्तभूत देव,गुरु,शासत्र आदिका विषेचन भी अवश्य करते । नोबें अध्यायमें जहां 
,अन्थक्ारने मोक्षमागके स्रूपका वर्णन क्रिया दे बह्ां वे केवछ सम्यक्त्वका ही साधारण वर्णन 
कर सके हैं, इसके बाद अध्याय समाप्त दोजाता है | अतएवं यह निश्चित हे कि यदि प्रन्थका 
टिखना जारी रहता तो शायद नोवां अध्याय तो सम्यक्त्वके विवेचनम द्वी समाप्त होता इसके 
वाद सम्यज्ञान ओर सम्यबकचारित्रके भी स्वतंत्र अध्याय होते क्योंकि इनका विपय वर्णन भी कम 
नहीं हे, ओर फिर टोंडरमलछ जी जंसे विद्वान वक्ता जो विषयके पत्वेक पहल पर अन्ततक विचार 
किए बिना आगे नहीं बढ़ते अवश्य ही इन अध्यायोंको विस्तारस छिखते ओर इस प्रसन्ञमें इसे 
बहुतसे नए मुछके हुए और युक्तियुत विचारों को देखने का मौका मिछता | अतएव इस अन्थका 
चहुत बड़े परिमाणमें चढ़ जाना निश्चित था । किन्तु इमारे दुर्भाग्यसे यह अन्थ अधूर दी रह गया । 
आज जितना अन्य उपलब्ध दे उसे सम्पूर्ण अन्‍्ध का प्रारंभिक भाग कहना ह्वी उपयुक्त है, अस्तु । 
इसमें सन्देद्द नहीं कि वह जिंवना छुछ छिखा गया है वह अपुर्व अ्रतिभा ओर महान बिद्धत्ताके 
साथ लिखा गया ढे। हि ; 
कुछ प्रकरणों की सूझ्वूझ वो निराली ६ है जिस पर प्रायः विद्वानोंका ध्यान 
नहीं गया । डदाहरणके लिये प्रष्ट २३ पर अधातिया क्मेकि 
प्रभावका वर्णन करते हुए वेदनीय कर्सके बारे से लिखा गया हे कि 
बिससे शरीर में या शरीरके बाहर नाना प्रकारके सुख दुःखोंके कारण परद्वव्यों का संयोग 
जुड़ता है वह वेदनीय कर्म दे । वास्तव में वेदनीय का कार्य अब तक झुख दुख देना द्वी माना 
जाता रह हे और पंरद्रव्योंके संयोग जुड़ने की जो वात कही है वह लाभान्तरायके क्षय्रोपश्॑मका 
कार्य समझा जाता रहा है । लेकिन यह वात नहीं हे) अंतराय चूकि घातिया कर्म है अतः उसका 
उदय या क्षयोपथाम आत्माके छाभ लेनेकी शक्तिके घात या विकास तक द्वी सीमिति रद्द सकता है. : 


ग्रन्थके महत्वपूर्ण प्रमेय 


दर मोक्षसागे-अकाश 
जुड़ने स उसका कोई संबंध नहीं हैं । इसी प्रकार यदि वेदनीय कर्म खुख ढुशख 
द्रेता है ता अरहँनांक भी ( इन्द्रिय जन्य ) सख दुःख हाना चाहिए | छेकिन रति अरति नामके 
माहनीय कर्म न रहने से उन्हें वेदनीयजन्य सुख दुख नहीं हाता। इससे सिद्ध होता हू किन 
ता बेदनीय सुख दुःख देता हे ओर न छाभान्तरापके क्षयोपश्मस परद्रव्योंका संयोग जुड़ता 
है । परन्तु छाभान्तरायके क्षयोपदामसे छाभ केनकी शक्तिका विकास आत्मामें दोता है ओर जो छाम 
होता है वह वेदनीय के उदयस होता है. तथा लब्ध पदार्थमें जो सुख दुःख महसूस होते हैं. वह 
का काम हैं। अतः विद्वान अन्थकार की वेदनीय की व्याख्या द्दी सिद्धान्त्स मेल 
खाती द्व नहीं। 
इसी प्रकार प्रष्ट २४ पर जड़ कर्म किस अकार वाह्य द्रव्यका संयोग जुढ़ाता हे इस 
शंका का चड़ा अच्छा समाधान किया है । आस तोरस यह प्रश्न सभीको उठता है. कि कर्मका 
उद्यतो आत्मामे होता है बह बाह्य दृव्यका हम तक कसे खींच छाता है । दृष्ठांतके छिए हम अपने 
घरके आंगनमे वेठ हुए हे ओर एक चन्द्र अचानक कहीं से वहुमल्य हीर की अंगूठी छाकर 
हमारे आंगनमें डाल जादा हे । हमें उस पाकर बड़े आनन्द ओर सुखका अनुभव होता है | यहाँ 
आनन्द ओर सुख तो हमें मोहनीय का कार्य समममें आता हे क्योंकि वे आत्मामें ही हो रह हैं. 
लेकिन साता वेदनीयका उदय तो आत्मामें है ओर वह खींच कर छा रहा है दीरेको यह कैसे 
हो सकता है ? क्‍या कर्मका प्रभाव आत्मा की तरह द्वीरपर भी हे? यदि नहीं तो वह वहाँ तक 
केस पहुँचा ओर वन्दर का यह ज्ञान केसे हुआ कि अमुक आदमीके साता कमका उदय हो रहा 
है इसलिए हीरे का वहीं डालना चाहिए | इसी श्रकार एक आदसी अपने स्थान पर बेठा है और 
दूसरा आदमी कोसों दूरसे चछकर उच्त आदमी की मारता पीटता हे, यहाँ पिटने वाले आदमीके 
असाता का उद॒य हे. चह तो मान लिया केकिन उसका असाता का उदय मारने बाले को यहाँ तक 
केस छाया ? क्या एक आत्मा का कर्म दूसरी आत्मा पर भी अपना श्रभाव डाल सकता है ? इन 
सब शांकाओंका उत्तर ग्रन्थ कारन यह दिया हूं कि कमर स्वयं किसी सामग्री को छाकर नहीं जुटाता 
बल्कि कर्म आंर मिलते वाली सामग्रीमें निमित्त नेमित्तिक संवंध है । निमित्त नेमित्तिक संबंधका 
आर्थ यह हे कि जब कमका उदय होता है तव उसके निमित्तसें वह सामग्री स्वाभाविक रूपस 
जिसके उदय है उसके पास आजाती हें। इसके लिए उन्होंने एक सन्दर उदाहरण दिया है वे 
कहते हू कि सुयके उदय होने पर चकवा ओर प्वकबी मिल जाते हैं तथा सूयके छिप जानेपर 
दोनों व्िछुड़ जाते हैँ । उन्हें न प्ररणा कर काई मिछाता है न प्रेरणा कर कोई अत्ग करता 
किन्तु सत्रके उदय अस्तका निमित्त पाकर रब॒य॑ हो मिलते बिछुड़ते हूं अतः जिस म्रकार इनमें निमित्त 
नंमित्तिक संबंध हे उसी प्रकार कम और उसके वाह्य फलमें निमित्त नेमित्तिक स्वंध है। 


परद्रव्येक्ति संयोग स 
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<ठ आठ पर मज्जछाचरणकी आवश्यकता बतलाते हुए शंका उठाई गई है कि जो अन्य 
नतावडन्त्रा उस अकार ( जैनोंकी तरह ) मंगछाचरण नहीं करते उनके भी भन्थ समाप्ति देखी 


को 


जात है उसका उत्तर अन्थकारन बड़ा दी सुन्दर दिया है । वे कहते हैं कि उनके अन्थकी समाप्तितो 


अस्तावना ७ 


बिना उस श्रकारके मंगछाचरण के ही हो सकती हे | यदि वे अन्यके प्रारंभमें जेन मज्नछाचरण करने 
छूयें वो मोह मन्‍्द होजानेसे उनके द्वारा वेसा मिथ्यात्तका कार्य ही नहीं हो सकता है । पाठक देखेंगे 
कि कितना युक्तियुत उत्तर है। शंकाकारको इसके आगे कुछ कहनेके लिए रह ही नहीं जाता । 

प्रष्ट ६३ पर शंका उठाई गई हे कि सिद्धोमं जब दान छाम, भोग, उपभोगरूप काय ही 
नहीं है तव वहां इनकी शक्ति प्रकट हुईं केसे कहलाई ? इसका उत्तर दिया हे कि दान, छाम आदि 
कार्य रोगके उपचार थे जब रोग नहीं तव उपचार भी कया किया जाय ? अतः इन दानादि कार्योका 
सद्भाव होते हुए भी चू कि इनके रोकनेवाले कर्मोका अभाव होगया है इसलिए इनक्री शक्ति प्रकट 
हुई कही जाती ढू। वास्‍्तवमें वात भी यही हे; सिद्धोंमिं प्रकट रूपमें दान छाम आदि 
कार्य दिखाई नहीं देते । अतः यह शंका होना स्वाभाविक है कि उनके आवारक कम्म भी न 
माने जांय किन्तु अन्थकारका उपयुक्त उत्तर इस ठांकाकों विल्कुछ साफ कर देता है । उसका यह 
तक कितना संगत है कि दानादि कार्य प्रकट न होनेका अर्थ उनकी उस गकारकी शक्तिका अभाव 
नहों हे चल्कि यह हे कि उस प्रकारका वहां कोई प्रसड़ नहीं है। जब प्रसद्भ था तव कर्मोने 
उस शक्त्को आधृत कर रक्खा था जब॒कर्मका आवरण हट गया तत्र वह प्रसक्ञ नहीं रहा अतः 
शक्ति दो प्रकट होगई लेकिन उसका कार्य प्रकट नही सका। इस तरह न तो दान आदिके 
आवारक कर्मोछ्ते अभावकी ही आपत्ति आती है और न उन कार्योके सद्भाव माननेका असकह्ेे ही 
उपस्थित होता है । 

आजकल सत्र जगह सर्वधर्मंसमभावक्री चचों सुननेम आती हे, यहाँ तक 
कि सभाएँ भी इस ढंगके ग्रत्ताव करती हुई देखी जाती हैँ। इस संबंधर्म अस्ठुत अन्यमें जो 
चचोकी गई है उस भी देखिए-... 

प्रश्न--आपके रांगट्रेप है इसलिए आप अन्यमतका निषेध ओर अपने सतका 
समर्थन करते हैं । 


आ 
के 4 


उत्तर--वथार्थ वस्तुके प्रतिपादनमें रागड्रेप छुछ भी नहीं है | 
प्रश्न--राग द्रेष नहीं हू तो अन्यमत थुरे हैँ ओर जेनमत अच्छा है एसा केस कहते 
हूं ? साम्यभावमं तो सवको समान समझना चाहिए आए सतका पक्ष क्‍यों करते हैं ? 


पे ० क 


उत्तर--बुरकी चुरा आर अच्छेकी अच्छा कहनेसें राग द्लेप क्या ह। बुरेको भलके 
समान समझना तो अज्ञान भाव हें साम्यभाव नहीं ह | ( प्रू० १०२८ ) 

पाठक देखेंगे कि कितना खरा और स्पष्ट उत्तर हैं । सवका भा बनने के लिए उदारता 
का झूठा आवरण ओढ़ कर सर्वंध्मंसमभाव का राग अछापने वाले यह भूल जाते हें कि जब 
सब घमर्म समान नहीं हे तत्र उनमें समभाव भी केसे हो सकता हैं। एक मांस मदिरा सेथुन 
( जाक्त ) आदडिको धर्म कहता हे दूसरा उसकी पाप कहता दे जब इन दोनों में इतनी विपमता हैँ 
तब उनमें समभाव धारण'करने के लिए कहना या तो आत्म वंचना हे या कहने वालेकी अज्ञानता 
है और कुछ नहीं है। 


८ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


पृष्ट १८३ पर एकान्त निश्वयावरूम्वी जेनाभास्ों का वर्णन करते हुए उन छोगोंको 
मिथ्यादृष्टि बतलाया है जो अपने को सिद्ध समान अनुभव करते हैं. अथवा अपने केवलज्ञानका 
सद्भाव मानते हैं मन्थकारका कहना है कि जो भत्यक्ष संसारी है वह सिद्ध समान केसे हो सकता 
है ? अशुद्ध पयोय जब शुद्ध पयोयके समान नही कही जासकती तव संसार पयोयको सिद्ध प्यौयके 
समान केसे कहा जासकता है | वात भी ठीक है. निश्चय की कथनी को लेकर भले ही हम अपने 
को शुद्ध बुद्ध समझे जेसा कि दीनतीमें पढ़ा करते हैं'में शुद्ध ुद्ध चेतन स्वरूप परमात्म परम पावन 
अनूप! लेकिन वस्तुतः जब क्मोंसे वद्ध हैं वव शुद्ध कहाँ हे । शुध्द बुद्ध कहना तो द्रव्यद्टिसे 
है लेकिन इसका अर्थ यह नहीं कि हम पर्याय दृष्टि को झुलादें । शुद्ध बुद्ध कहते समय हमें 
निश्चित हो जाने की जरूरत नहीं है बल्कि अपनी अशुद्ध प्योय का ध्यान रखते हुए उससे मुक्त 
होनेका प्रयतन करना चाहिए। इसी तरह जो संसारी अवस्थामें केच॑लज्ञानका सद्भाव मानते है 
ग्रन्थकार उनसे तक करते हैं कि जब उनके केवलल्लान मोजूद हे तब वह चराचर जगत्‌को जानता 
क्‍यों नहीं है? यदि आवरण होनेसे नहीं जानता तो यह भी भ्रम हे क्‍योंकि केवलज्ञान 
तो बञ्र पटछादिके आड़े होते हुए भी चराचर जगतको जानता हे कर्मोंके आवरणकी तो बात ही 
क्या है । दूसरे अगर केवछज्ञानका सदा सद्भाव रहता हे तो उसे पारणामिक भावेमिं गिनाना 
चाहिये था,परन्तु उसे क्षायिक भावोंमें गिनाया हे इससे सिद्ध हे कि संसारी आत्मामें केवलज्ञानका 
सदा सद्भाव नहीं रहता । सू्यके इृष्ठांतका अन्थकारने इतना दी अर्थ व॒ताया हे जेंसे मेघ पटलके 
होते हुए सूर्यका प्रकाश प्रकट नहीं होवा वैसे ही कर्मोका उदय होते हुए केवकज्ञान नहीं होता न 
कि जैसे सूर्यमें प्रकाश रहता हे वेसे ही आत्मामें केवलज्लान रहता है । 


अभी तक प्रायः अनेक विद्वानोंको यही धारणा हे कि केवलज्ञान आत्मामें इस तरह 
तिरोहित है जिस प्रकार मेष पटलमें सूये छिपा हुआ रहता हे परन्तु भ्रन्थकारके इस सुन्दर तकंसे 
कि केवलज्ञान होता तो बह वज्र पटलछादिके आड़े होते हुएमी ५दार्थोंकों जानता उपर्युक्त धारणा 
निर्मूल हो जाती है । 


प्रष्ठ १८८ पर अन्थकारने उन निश्च यावढम्वियोंकी अच्छी खबर छी है | जो अपने आप 
का शुद्धहप चिंतन करते हूँ ओर कहते हैँ कि * मैं सिद्ध समान शुद्ध हूँ, केवलक्षानादि सहित हूँ, 
द्रव्यकर्म आर नोकमंसे रहित हूँ, परमानन्द्सय हैँ, जन्म मरणादि दःख मेरे नहीं हैं इत्यादि ? ऐसे 
छोगोंस वे पूंछते हूं कि उनका यह चिंतन द्रव्यद्ृष्टि पूर्वक हे या पयोयद्ृष्टि पूर्वक ! यदि द्रव्य 
दृष्टि पृवक हू तो द्रब्यतो सभी शुद्ध अशुद्ध पर्यायांका संग्रह है वे शुद्धदी क्यों अनुभव करते हैं, 
यदि पयावद्रष्ट पूत्रक हू तो उनकी वर्तेमान पयोयतों अशुद्ध हे वे उसे शुद्ध केसे मानते हैं और 
दि शक्तिकी अपेक्षा शुद्ध मानते हैं तो * में ऐसा होने योग्य हूँ? ऐसा मानना चाहिए। हम 
समझते दहँ कि इसका उत्तर शुद्धभिमानियोंके पास कुछ भी नहीं हे । 


प्र्ठ २०० पर रूढ्विवादियोंका बढ़े जारोंस विरोध किया है ओर उन्हें जेनाभास ( सकूठा- 
जेनी ) चतलावा हूं। अन्थकार कहते हैं. कि जो कछुछक्रमसे ही जनी हैं और जेन धर्मका स्वरूप 


अस्तावना हि 


जानते नहीं हैं वे उसी प्रकार हैं जेसे अन्य सती केचछ कुछ क्रमसे ही अपने धर्ममें प्रवृत्ति करते हैं 
परन्तु कुल क्रमसे ही यदि धर्महो तो मुसलमान भी धमात्मा कहल्एँगे । 

आगे उन्होंने जेसा कि आजकल लोग आय; कहा करते हैँ इसीं विपयमें प्रश्न उठाया है 
कि कुछ परंपरा छोड़कर नवीन मार्गमें प्रवृत्ति करना ठीक नहीं हैं। इसका उत्तर वे देते हें-- 
अगर अपनी बुद्धिसे नवीन मागमें प्रवृत्ति की जाय तो ठीक नहीं है ! किन्तु जो अनादि निधन जेन 
धर्मका स्वरूप शास्त्रोंमें लिखा दे उसको न मानकर पापी पुरुषों द्वारा चछाई हुई अन्यथा पवृृत्तिको 
परंपरा मार्ग केसे कहा जायगा | अथवा जेन शास्त्रोमिं जो पहलेसे धर्मकी प्रवृत्ति चछी आरही है 
उसे नवीन मार्ग केसे कहा जायगा ! धर्म सत्यभी हो किन्तु कुछाचार जानकर जो उसमें 
ग्रवृत्ति करता हे वह धर्मात्मा नहीं है | पाठक देखेंगे कि रूढ़ि पोपकॉको इससे अधिक ओर 
कोई करार उत्तर नहीं हो सकता । 

* इसी तरह आगे चलकर उन्होंने अन्ध श्रद्धालुओंकी भी खबरली हे । वे कहते हैँ कि जो 
केवल शास्त्रोंकी आज्ञा मानकर ही चढते हैँ: ओर उनकी परीक्षा नहीं करते वे ध्मौत्मा नहीं कहला 
सकते। आज्ञाविचय धर्मध्यानओर आशज्ञासम्यक्त्वकी आड़में अन्ध श्रद्धाको प्रोत्साहन देनेवालों 
को उन्होंने कहा हे कि जो पदार्थ अत्यक्ष ओर अनुमान्तके विपय नहीं हे वहीं आज्ञा माननेका अश्न 
आता है । किन्तु जिनका गत्यक्ष या अनुमान हो सकता है उन्हें तो परीक्षा करके ही मानना 

ु चाहिए । है 
॒ प्ृ० २०६ से आगे देव गुरू शास्त्रकी भक्तिरूप अन्यथा भ्रवृत्तिका वड़ाही सुन्दर वर्णन 
किया है । ओर छिखा हैँ कि इस श्रकारकी भक्तिसे वर्मका कोई संबंध नहीं हे । धन, बेभव, 
कुट्ुंब आदि सांसारिक इच्छाओंसे अरहंतादिकी भक्ति करने वार्लेके पापका ही अभिप्नाय बताया 
है। वास्तवमें कतंव्यवश या भुमुक्षु भावसे तीर्थयात्रा थापूजा भक्ति करनेवाह्लॉकी सदा कमी रही है । 
सांसारिक प्रढोभनोंको लेकरद्दी मनुष्य इनमें प्बृत्त होते हैँ । आज भी ऐसे छोगोंकी कमी नहीं है 
ओर पहलेभी नहीं थी | परन्तु आजके अधिकांश बिद्वान इसी ग्रवृत्तिको प्रोत्साहन देते हैँ । जो 
इसे घुरा समझते हैँ. वे समाजके भयसे अपने विचार व्यक्त नहीं कर सकते । परन्तु पं० टोडरमल 
जीन ऐसे लछोगोंका विरोध ही नहीं किया किन्तु उन्हें जेनी मिथ्यादष्टि तक छिख डाला है यह्‌ उनके . 
साहस और स्पष्ट चक्तृत्वका ही फल है | 

आगे चलकर जहाँ आपने एकान्त निम्वयावलंबी ओर एकान्त व्यवह्ाराबलंवी जेनोंको 
सिथ्यादृष्टि बतलाया है वहाँ एक तीसरे जेन मिथ्या दृष्टि निश्चयव्यवहारालम्बियों का भी वर्णन 
किया है। अवतक शास्त्र स्वाध्याय और पारस्परिक चचौओंमें एकान्त निमश्वयी और एकान्त 
व्यवहारीको ही मिथ्या दृष्टि कहते सुनते आए हैं। परन्तु दानों न्योंका अवल्म्बन करनेवालेभी 
मिथ्या दृष्ठिहों सकते हैँ यह आपकी नई ओर विशेष चर्चा है। ऐसे मिथ्या दृष्टियोंके सूह््म भावों 
का विश्लेषण करते हुए आपने कई अपूर्व बातें लिखी हैं. | उदाहरणके लिए आपने इस बातका 
खण्डन किया है कि मोश्लमार्ग निश्चय व्यवद्यार रूप दो प्रकारका है। वे लिखते हैं. कि यह मान्यता 


धर 


हि. 
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निश्चय व्यवहारावलम्बी मिथ्यां दृष्टियोंकी हैं, वास्तवमें तो मोक्षमार्ग दो नहीं है किन्तु मोक्षमार्ग 
का निरूपण दो अकार है | पाठक देखेंगे कि जो छोग निश्चय सम्यग्दशेन, व्यवहार सम्यग्द्शन, 
निश्चय रत्नन्नय व्यवहार रत्नत्रय, निश्च यमोक्षमार्ग व्यवहारमोक्षमार्ग इत्यादिं दो भेदोँकी रातदिन 
चर्चा करते रहते हैं उनके मंतव्यसे पं० जीका संतव्य कितना भिन्न है । इसी प्रकार आगे 'चलरूकर 
उन्होंने लिखा है कि निम्चय व्यवहार दोनोंको उपादेय मानना भी भ्रम है, क्‍योंकि दोनों नयोंका 
स्वरूप परस्पर विरुद्ध हे इसलिए दोनों नयोंका उपादेयपन नहीं बन सकता। अभी तक तो 
यही धारणा थी कि न केवल निमग्चधय उपादेय है ओर न क्वल' व्यवहार 
किन्तु दोनो ही उपादेय हे किंतु पंडितजीने इसे मिथ्या दृष्टियोंकी ;प्रच्नत्ति बतलाई है 
ओर दोनोंके उपादेयका क्या मतलब है इसे आगे स्पष्ट किया हैँ । इसी प्रकार जो छोग 
सिद्ध समान शुद्ध आत्माके अनुभव को निम्चय ओर ब्रत,शील, संयमादि रूप प्रवृत्ति को व्यवहार 
मानते हे वे भी पं० जीके अभिप्रायसे मिथ्यात्वका ही पोषण करते हैं। उनका कहना है कि एक 
ही द्रव्यके भावम॑ उसी रूपसे निम्चयका निरूपण करना चाहिए । और उपचारसे उस द्रव्यके भाव 
को अन्य द्वव्यके भावमें व्यवह्यरका निरूपण करना चाहिए । जेसे मिट्टीके घड़े को मिट्टी का घड़ा 
कहना निश्चय है और घी रहनेके कारण घी का घड़ा कहना व्यवहार है । किन्तु उपयुक्त मान्यतामें 
यह बात नहीं है अतः वह मिथ्यात्व हे । इस तरह अ्न्‍्थमें निमः्धय ओर व्यचहारके कथन 
को बड़ी ही बिद्षत्तापूर्वंक सुढकाया गया है। समयसारके अभ्यासियोंकों यह प्रकरण अवइय 
देखना चाहिए | 


आठवें अध्यायमें चारों अनुयोगोंका प्रयोजन और उनकी व्याख्यान पद्धतिका बड़ा 

ही सुन्दर ढंगसे निरूपण किया है। प्रथमानुयोग की कथाओंके वारेमें लिखा है. कि उनका 
घटनांश सभी ज्योंका त्यों है। हां उनके कथनोपकथनमें अन्तर हो सकता है। वह भी केबल 
शद्ठोंका भाषोंका नहीं | साथ ही यह भी लिखा है कि प्रथमानुयोगमें याद किसी एक चोजका पोषण 
मुख्यतासे किया गया है तो उसको उसी प्रकार न' मान लेना चाहिए। जेसे विष्णुकुमार मुनिने 
उपसर्श दूर करनेके लिए वामनका रूप धारण किया तो हर मुनिको उसी अकार न करना चाहिए, 
चल्कि उस कथन को वात्सल्य धरकी मुख्यतासे निरुपित समझना चाहिए । इसी प्रकार यदि बज्ञ- 
करणने किसीको नमस्कार न करनेके लिए अपनी अंगृढीमें प्रतिमाका आकार बना रक्‍्खा था तो 
यह सबकी उचित नहीं है । धल्कि वनत्लकरणके धरमौतुराग की अशंसा भर उसे सममाना चाहिए। 
कण्णाञयोगमें छिखा है कि उसमें छद्ास्थ की प्रवृत्तिके अनुसार वर्णन नहीं है 

वल्कि केवछज्ञानगम्य पंदार्थोका निरूपण है। जेसे छद्मस्थ की प्रवृत्तिक अज्ुसार व्यतरोंके नगर 
नाशादि रूप कपायोंका अत्यधिक व्यवहार पाया जाता हे परन्तु वस्तुतः कपाय शक्ति थोड़ी 
होनेसे उनके पीत लेश्या ही चतलाई है । इसी प्रकार एकेन्द्रियादिके कपायजन्य कार्य कुछ नहीं है 
फिर भी उनके कृष्ण लेश्या वतलाई है। चरणानुयोगमें व्यवह्दारनय की अ्रधानतासे जीवोंके 
उनकी बुद्धिके गोचर धर्मका उपदेश दिया गया है। तथा द्रव्यातुयोगसे जिस प्रकार जीवादि 
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तत्वोंका यथाय श्रद्धान हा उस प्रकार उपदेश दिया है अतः विशेष श्रकारसे यक्ति, हतु दृष्टातादिका 
निरूपण किया है । इस तरह चारों अनुयोगोंकी व्याख्यान पद्धतिका निरूपण कर प्रत्येक अनुयोगकी 
शेलीका भी निरूपण किया गया है । 

इसी अध्यायमें आगे चढकर जेनथाद्में पररपर विरुद्ध कथनों की चर्चा करते हुए 
लिखा है कि चद्मपि कार दोपस ही इस प्रकारके कथन हुए हैं फिर भी जो आचार्य अधिक 
प्रामाणिक हों उनके बचनों पर श्रद्धान करना चाहिए। अथवा अन्य जेन शास्त्रेंस उन परस्पर 
विरोधी कथनों की आम्नाय मिलछानी. चाहिए | जिसकी आम्नाय मिले वही श्रमाण करना चाहिए । 
इतने पर भी सत्यासत्यका निर्णय न हो तो 'लजेसा केवली ने देखा हूँ वसा ही प्रमाण हैं? इस प्रकार 
मान लेना चाहिए । साथ ही ढिखा है कि इस प्रऋर मान लेनेस मोक्षमार्गमे कुछ रुकावट नहीं 
आतो | क्योंकि मोक्षमार्यमें स्थिर रहनेके लिए देवशाद्र गुरु या सप्ततत्वोंका श्रद्धान होना जरूरी हे 
लेकिन नेमिनाथका जन्म सोरीपुरीमें हुआ है या द्वारावतीमें इसस देवादिक या तत्वोंके श्रद्धानका 
कोई संबंध नहीं हू | अतः उससे मोक्षमार्गके विन्नका खयाल नहीं करना चाहिए | इसके अति- 
रिक्त यह भी समाधान किया हे कि कथन भले द्वी परस्पर विरुद्ध दो परन्तु वे प्रमाणविरुद्ध नहीं 
होना चाहिए | जेंसे नेमिनाथका जन्म सोरीपुरीमे हुआ ह्वो या द्वारावतीमें लेकिन हुआ वह्द नगर 
में ही है जंसा कि आजकल हम देखते हैं अतः उस विरोधी कथनसे कोई हानि नहीं है । 

नोवें अध्यायमें मोक्षमार्गका निरूपण करते समय सम्यग्दशन सासान्यका शंका समाघान- 
पूर्वक बढ़ा दही विश और युक्तियुत विवेचन किया है. । छुछ शंकाएँ ओर उनके समाधान तो 
विल्कुछ नए हैं जैसे ऊँची दद्यामें जहां सात तत्वोंके विकल्पका निषेध किया हू वहां सम्यकत्व 
केसे रहता है ? केत्रढीक सबका जानना समान रूपसे होता है बह्दां सात तत्डों की प्रतीतिसे काई 
मतलब ही नहीं दे फिर सम्यकत्व केसे ? आप सात तत्वोंके श्रद्धान को सम्यग्द्शन कहते है 
लेकिन समयसार कलदमें सात तत्वों को छोड़ एक आत्माके निश्चय को ही सम्यग्दशन कहा है 
इसका समन्वय केस होगा ? इत्यादि इन सब शंकाओं को वड़ी अच्छी तरह सुढमाया है | 

नोवें अध्यायके अन्तर सम्यक्त्वके आठ अज्ञों को गिनाते हुए शंका उठाई ह कि 
बहुतसे मिथ्यादृष्टियोंके शंका, कांक्षा, ग्लानि आदि नहीं पाए जाते और सम्यन्दृष्टियरोंके पाए जाते 
हूं अतः उन्हें सम्पक्त॒का अकह्ग क्‍यों बतछाया हैं? इसका उत्तर अन्थकतान वड़ा ही सुन्दर 
दिया है । वे छिखते हँ. जेस मनुप्य दरीरके हस्त पादादि आठ अड्ज गिनाए हे, परन्तु हस्त 
पादादि अक्ल तो बन्दरके भी होते है लेकिन जिस प्रकार मनुष्यके होते हूँ उस प्रकार वन्द्रके 
नहीं द्वोते । उसी प्रकार निःशंंकितादि गुण मिथ्याहृष्टियोंकि भी होते हूँ ल़किन निम्बव की 
अपेक्षा लेकर जिस प्रकार सम्यक्त्वीके होते हैं उस अकार मिथ्याहृष्टिके नहीं होते। अथवा जेस 
किसी मनुप्यके हस्त पादादि अह्ृन न हों तब भी उसका शरीर मनुष्यशरीर कहलाता हे! भले ही 
बद् सुशोभित नहीं होता । उसी प्रकार किसी सम्यकत्वीके निःशंकितादि अंग नहों तब भी वह सम्य- 
क्ल्वी कहछाता है भले द्वी उसका सम्यवत्व सुशोसित न होता हो । पाठक देखेगें कि इस उत्तरके 
आगे पुनः शंका को कोई गुंजायद नहीं हे । 


श्र सोक्षमाग-प्रकाश 


इस तरह यह समूचा मन्थ बड़ा ही गंभीर सुसंवद्ध और अनेक महत्वपूर्ण च्चोओंसे 
भरा पड़ा है। हमने जिन थोड़े विषयोंका उल्लेख किया हे वह अपने दृष्टिकोणसे किया हे 
खाध्याय करनेसे पाठकोंकों एसे अनेक विपय मिलेंगे जिन्हें पढ़ सुनकर उन्हें विशेष ओर नया बाँध 
होगा और वे इस ग्रन्थकी महानताको समझे विना नहीं रहेगे । 


प्रायः देखा गया है कि संस्कृत ग्रन्थों को सुनकर जिस प्रकार उनकी ओर श्रद्धा 
और जिज्ञासा एक वार ही सजग हो उठती है' उस प्रकार हिन्दी भ्न्थोंक्रे लिए नहीं 
होती। परंतु मोक्षमार्मप्रकाश उन सबका अपवाद है। अपने इन दो सौ वर्षमें स्वाधायी 
और तत्वचा्चौलु संसारमें उसने ऐसा स्थान बना लिया है. कि उसका नाम सामने आते 
ही उसके लिए श्रद्धा उमड़ पड़ती है और संबंधित विवादस्थ विषयोंकों देखनेके लिये आगम 
की तरह उसके पन्ने उछटने पड़ते है | इस दिशामें हमे उसे आगमसे कम नहीं समझते ओर यह 
कहनेको तय्यार हैं कि वह हिन्दीका सर्वे प्रथम र्व॒तन्त्र आगस अन्थ है । 


अन्थके प्रत्येक अध्यायका आरंभ एक दोहेसे किया गया हे । 
कुछ नौ अध्याओंमें आठ दोहे हैं। आठवें अध्यायके प्रारंभमें दोहा नहीं 
है। न जाने वह लेखकोंके प्रमादसे छूट गया हे या स्वयं अंथकत्तोने नहीं छिखा। अथवा सातवें 
अध्यायके आधे अंशकों ही आठवां अध्याय मान छिया गया हे। इस सम्बंघमें . स्वयं टोडरमलूजी 
की हस्तलिपिवाल्य ग्रंथ देखकर ही कुछ कहा जा सकता है। परंतु प्रतीत यही होता हे कि वह्‌ 
लेखकोंके प्रमादसे हो छूट गया है | जब पहलेके और बादक्रे अध्याओंके प्रारंभमें दोहे हैं. तब 
चीचके ही एक अध्यायके प्रार॑समें प्रंथकारने दोहा न लिखा हो यह समझमें नहीं आता | न जी ! 
यही माननेको चाहता हे कि आठवां अध्याय सातवें अध्यायका ही अंश है क्‍योंकि दोनोंका विषय , 
वर्णन बिल्कुछ भिन्न २ है । सातवें अध्यायमें जहां मिथ्यादृष्टियोंका वर्णन है वहीं आठवें 
अध्यायमें उपदेशका स्वरूप है जिसमें चारों अनुयोगोंका विषय व्याख्यान पद्धति, रचनाशेली 
आदिका वर्णन है । अतः उसे सातवां अध्यायका अंश नहीं माना जा सकता। अस्तु, ये आठों दोहे 
अपने २ अध्यायके निचोड़ हैं । जिस अध्यायमें जो विपय अन्थकारकों बर्णंन करना है उसके 
पहले एक दोहे में उस अध्यायका आभास दे दिया गया हे । पढ़नेसे ऐसा माल्म पड़ता है मानों 
ये दोहे गाथा सूत्नोंकी तरह किसी प्रंथके संक्षिप्त दोहासूत्र है । ओर अस्तुत ग्रन्थ उन दोहोंका 
भाष्य है | पहले अध्यायके प्रारंभमें मज्छ दोहा लिखा है मंगलमय मंगलकरण, वीतराग 
' विशञान,नमों ताहि जाते भए अरहंतादि महान' नीचे इसी अध्यायमें अरहंतादिका स्वरूप उतकी 
पूज्यताका कारण,वीत्तराग विज्ञानता, सज्जल शब्दकी व्याख्या ओर उसका प्रयोजन आदि वातोंका 
वन किया है । दूसरे अध्यायमें संसार अवस्थाका निरूपण करते हुए उसका कारण मिथ्याभाबोंको 
बतलाया है। अतः प्रारंभका दोदा लिखा है 'म्िथ्याभाव अभावतें जो प्रगटे निजमाव,सो जयंत 
रहे सदा यह ही मोक्ष उपाय' इसी पकार पांचवें अध्यायमें शेव, वैष्णय इस्छाम आदि अनेक 
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मिथ्यामतोंका खण्डन किया है। अतः इसी आशयका इसके प्रारंभ में श्छोक रक्खा है 
चहुविधि मिथ्या गहनकर मलिन मए निजभाव,ताको हेतु अभाव हे सहजरूप दरसाव | 
इसी तरह सभी अध्यायोंके श्छोक उस अध्यायके विपय वर्णनके अनुरूप ही रक्‍्खे हैं। और 
खूबी यह हे कि समूचे अध्यायमें आदिसे अन्त तक दोहेमें वर्णित अ्रमेयके अनुसार कहीं भी 
विपयका रखछन नहीं हुआ । साथ ही इन दोहोंसे मह्छाचरणका भी काम लिया गया है | हम 
देखते हूँ कि पहले अध्यायमें प्न्थकारने किसी आत्माविशेषको नमरकार न कर वीतराग विश्ञान 
को नमरकार किया है जिसका अथ्थ है शुद्ध स्वभाव आत्माको नमस्कार हे आगेके दोहॉम॑ भी उन्होंने 
यही क्रम रक्खा है ओर शुद्ध आत्माके स्मरणके छिए निज्रभाव, मोक्ष ' उपाव, सहजरूप आदि 
शब्दोंका प्रयोगकिया हूँ । इस तरह प्रत्येक अध्यायके दोहेसे दो काम छिए हे. एक ते उंस अध्यायका 
उसमें सार रख दिया हू दूसरे प्रत्येक अध्यायका प्रारंभिक मंगछाचरण भी किया गया है । 
यह हम पहले कह आए हेँ कि यह अन्थ ९ अध्यायोमें विभक्त हँ। किन्तु नवों 
अध्यायेकि उन प्रारं भिक दोहॉको देखते हुए यह निश्चय हुए विना नहीं रहता कि पन्थकर्ता इस ग्रन्थ 
' को अध्यायों की तरह कई भागोंमें वांटना चाहते थे। जहां तक हम सममक पाए दे मौजूदा अंथ दो 
भागोंमिं बटा हुआ है पहले भागमें आठ अ्रध्याय दें और दूसरे भागमें नोवां अध्याय है । यदि ग्रन्थ 
अधूरा न द्वोता ता दूसरे भागमें ओर भी कई अध्याय द्वोते । नीवें अध्यायसे दूसरा भाग माननेका 
कारण यह हैं कि जिस भ्रकार ग्रन्थके प्रारंभमें मं|्छाचरण करते हुए उन्होंने नमस्कार शब्दका 
प्रयाग किया है| उसी प्रकार नोबें अध्यायके प्रारम्भ से सज्लाचरण करते हुए.नमस्कार शब्द का 
प्रयोग किया है। वीचके किसी सी अध्याय में नमस्कार शब्द का अयोग नहीं किया | यह तभी हो 
सकता है जब्र कि नए ढंगसे कोई भाग था पुस्तक लिखी जाय | दूसरा हेतु यह है कि पहले आठ 
अध्यायोम जा प्रकरण चला है नोवें अध्यायसें बह विल्कुठ घदल गया है । पहले आठ 
अध्यायोम संसारके कारण मिथ्यादशनादिक का वर्णन है. और नोवें अध्यायम मोक्षुके कारण सम्य- 
रखरशनादिकका वर्णुन प्रारंभ हुआ हू । यह हम पहले लिख आए है कि आठ अध्याय तो केवल 
भूमिकाके रुपम॑ छिखे गए हैँ । अन्थ का असली भाग तो नौचें अध्यायसे ही प्रारम्भ होता है । अतः 
इस निर्णयमें कोई बाधा नहीं आती कि नोवां अध्याय ग्रन्थ का दूसरा भाग है और पहले आठ 
अध्याय अन्थ का पहला भाग है । ह 
ग्न्थमं विपय की वर्णन शेढी बड़ी ही सरल, रोचक ओर 
योधरम्य है। दुरूह चचौओं को भी वढ़ा सरल बनाने का प्रयत्न किया 
गया है । जिस विपय को उठाया गया हे उस पर खूब ऊद्दा पोह्द किया गया हे, ओर जबतक 
उसके हर एक पद्त्यधू पर विचार नहीं कर लिया गया तब तक आगे नहीं बढ़ा गया । जहां बढ़ा 
गया है वहां यह कददकर बढ़ा गया है कि इसपर आगे चल कर विचार करेंगे । विषय को सररू 
करनेमें बद्दी शेछी अपनाई गई हे जो धवलादि आ्राचीन अन्थोंमें अपनाई गई है. । अथीत्‌ भ्रत्येक 
विपय पर यथा संभव प्रश्नों का उठाकर उनका समाधान किया है। इतना हीं नहीं वल्कि विपय 
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को स्माझानेमें जो दृष्टांत दिये हें उनका इतना झुन्दर प्रयोग हुआ हे कि प्रतिपाद्य विषय को गले 
उतरनेमें काई कठिनाई नहीं होती। कभी २ तो उन फवते हुए इष्टातों को देखकर ग्रन्थकार की 
योग्यता ओर वहुमुखी प्रतिभा पर आश्रय हुए बिना नहीं रहता | उदाहरणके लिए जैसा कि पहले 
लिखा जा चुका हे किसीन शंकाकी है कि निःशद्धितादि गुण मिथ्याइश्टियोंके भी होते हैँ. आप _ 
उन्हे सम्यकत्व के अड्ज केस कहते हैँ | उचर दिया हे कि हस्त पादादि अज्ञ वन्द्रके भी होते हे 
पर सनुष्यके जैंस होते है बसे नहीं होते। यहाँ यह ध्यान ढ़ेनेकी वात है कि बन्दर की जगह 
किसी अन्य पशुका भी दृष्ठांत दिया जा सकता था परन्तु सम्यबदृष्टि और मिथ्याचष्टिमें जो साम्य हे 
डसका मेल मनुष्यक्रा वद्रके साथद्दी हा सकता था अन्य पशुके साथ नहीं अतः बन्द्रके दृष्टांतका 
यहाँ वड़ा ही सुन्दर आर ठीक प्रयोग हुआ । 

पृ८ २६ पर इस प्रश्नका कि पुदूगलछ परमाणु जड़ हैं वे यथायोग्य प्रकृतिरूप 
कस परिणमन कर जाते हैं । उत्तर दिया हे कि जिस अ्रकार भूख लगने पर मुखद्वारा प्रहण 
किया गया भोजनरूप जड़ पुद्ठछपिंड, मांस, शुक्र, शोणित आदि धातु रूप परिणमन 
कर जाता है और उस्त भोज्ननके परमाणुओँसे यथा योग्य किसी धातु रूप कम और. 
किसी धातु रूप अधिक परमाणु हो जाते ह । उसी प्रकार कपायोंके सद्भावमें योगों द्वारा अहण । 
किया गया कार्मोण वर्गंणारूप जड़ पुद्रल॒पिंड यथा योग्य ज्ञानावरणादि प्रकृति रूप परिणमन 
कर जाता है | यहाँ यह कहने की आवश्यकता नहीं कि इृष्टांत कितना उपयुक्त और जी को 
छगने वाला हे [ 

४० ८ पर शक्काकी है कि मन्नल न करने वालेभी सुखी ओर करने वालेभी दुखी देखे जाते 
हैं तत्र आप मन्नल को सुखका कारण केसे कहते हैं। इसका उत्तर दिया है-जिस पकार किसीकों 
पहलेने ही बहुतसा घन इकट्ठा है, वतमानमें वह नहीं भी कमा रहा हे तो भी उसके धन देखा 
जाता हे कर्ज्ा नहीं देखा जाता तथा जिसके ऊपर पहलेसे ही बहुत कर्जी है वह कमाते हुए भी 
कर्मदार ओर निर्धन देखा जाता है । लेकिन वस्तुतः देखा जाय तो कमाना धन होने का ही कारण 
है कर्ज का नहीं। उसी प्रकार जिनके पहले बंधा हुआ पुण्य अधिक है उनके ऐसा मज्नछ किए 
बिना ही सुख देखा जाता हैं। और जिनके पहले बंधा हुआ पाप अधिक हैं उनके बैसा महल 
करत हुए भी हुःख देखा जाता दै। लेकिन बस्तुतः देखा जाय ता भ्गल करना सुख का ही कारण 
है दुःख का नहीं। पाठक देखगें कि इृष्ठांतमें ही शंका का कितना विशद और मार्मिक उत्तर हे । 
श्स 0 300 तप ही द्ष्ांतोंस भरा पड़ा हैं. अतः मोटी बुद्धि भी बिषय को तुरत पकड़ लेती 
है। कहीं ८ तो दांत का दाष्टांतकें साथ ऐसा रूपक बाधा है कि बह पढ़ते ही बनता है । वानगी 
के छिए ह॒न यहाँ एक उदाहरण देते हैं-- 

मोक्षमार्गप्रकाश नाम की सार्थकता बतलाते हुए अन्थकार लिखते हैं, संसार रूपी बनमें 
मिथ्यान्व रुपी अन्यकार व्याप्त हे अतः जीव को चहांसे निकलने ( मुक्ति ) का सार्म नहीं सूझता । 
 जीर्ग की भलाईके लिए तीर्थंकर केवडी रुप सूर्य का उदय हुआ | उसकी दिव्यध्वनि रूपी 
किरणोंते बहांस निकलने / मुक्त होने ) का मार्ग प्रकाशित हुआ | सूर्य जेसे विना इच्छाके स्भा- 
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चतः मार्ग प्रकाशन करता है बेसे ही तीर्थंकर केवली बिना इच्छाके मोक्ष॒सा्ग का प्रकाशन करते 
हैँ। जब तीर्थंकर केवली रूप सूर्य अरत हुआ तो अंधकारमें जीवॉके भटकनेके डरसे गणाधरोंने 
द्वादशाड़ रूपी दीपकों का प्रकाश क्रिया। इसके बाद दीपकॉसे दीपक जोड़कर जेसे दीपकों की 
परंपरा चलती है बेसे ही आचार्यों द्वारा उन अन्थेंसि अन्य ग्रन्थ वनाए गए । उनसे किसीने अन्य 
अन्थ बनाए। तथा जिस अकार सूर्य और दीपक एक ही रुपसे मार्ग का अकाशन करते हैं 
वेसे ही दिव्यध्वनिं और सर्व अन्थ एक ही रुपसे मोक्षमार्ग का प्रकाशन करते हैं । तथा 
जिस प्रकार बड़े दीपकोंके प्रकाशके लिए बहुत तेल बगेरहकी आवश्यकता होती हे, किन्तु जिनकी 
अधिक तेल वर्गरह देनेकी शक्ति नहों है उन्हें यदि छोटा सा दीपक दे दिया जाय तो वे उसके 
ऋ"शुरूप थोड़ेसे साधनोंको रखकर उसके श्रकाशमें अपना कार्य करते हैं उसी प्रकार बड़े अन्थेंका 
प्रकाश अधिक ज्ञानादिक साधनोंकी अपेक्षा रखता हैं । उतनी ज्ञानादिक शक्ति जिनके पास नहीं 
है उन्हें यदि छोटा सा मन्‍्थ बनाकर दे दिया जाय तो वे थोड़े साधनोंसे ही अपना कार्य कर 
लेते हैं इसोलिए यह छोटा और सरल अन्थ बनाया गया है । इस प्रकार जद्दां भी विपयकों सरल 
करनेकी आवश्यकता समझी गयी है वहीं प्रायः इस प्रकारके रूपकांसे काम लिया गया है। 
प्रस्तुत अन्थ यद्यपि आजकी खड़ी वोलीमें दवै पर मूलतः वह 
दूढारी भाषामें ह। हूढारी भाषा हू ढार प्रदेशकी भाषा कही जाती है जो 
जयपुर ओर उसके आसपासके शदेशोॉमें बोली जाती हैं। भाषा साहित्यके इतिदहासमें दू'ढारी 
भाषाका कोई अछग स्थान नहीं हे जेसा कि ब्रजभापाका अलग और महत्वपूर्ण स्थान हे पर 
पाठकोंको यह्‌ जानकर आश्रय होगा कि हिंदी जेन साहित्यका बहुत सा भाग दूढारी भाषासें 
ही लिखा गया है | त्रजभापामें भी यद्यपि वह अपेक्षाकृत कम नहीं हे पर त्रजभाषा उस समय 
जैसी छोक प्रचलित भाषा थी और जेसा वह साहित्यका स्थान ले चुकी थी उसको देखते हुए 
उतने साहित्यको परिमाणकी अपेक्षा महत्वपूर्ण नहीं कहा जा सकता। दूढारी भाषामें हिंदी 
जैन साहित्यके लिखे जानेका कारण यह दे कि जेन दर्शनके मर्मज्ञ विद्वान उस समय जयपुर 
और उसके आसपास ही हुए हैं। रवय॑ जयपुरमें जेनॉँकी आवादी ही इतनी अधिक थी कि उस 
समय छोग उसे जेनपुरी कददते थे । वहांके जन मंद्रोंकी संख्या तो अब भी वहांके अतीत जेन 
बेभवका वतछा रही है । राज कर्मचारी सत्र जन थे,द्स, वारदद लेखक सदा शास्त्र लिखा करते थे । 
सेकड़ों ख्री पुरुष व्याकरणादिका अध्ययन करते थे शास्त्र चर्चाए करते थे*। इस तरह जयपुरका 
7 2 और इद्ां दश बारा लेखक सदेव सासते जिनवाणां लिखेंईे वा सोधवें ह। भार एक 
आह्ायण मद्देनदार चाकर राख्या है सो त्रीस तीस लड़के त्रालकन कूं न्याय, व्याकरण, गणित श्ञात्र पढ़ावे 
है। और सौं पच्रास भाई व वायां चर्चा व्याकरणका अध्ययन करे हैं। नित्य सो पचास जायगा जिन पूजन 
होइ है--इत्यादि इहां जिन धर्मकी विशेष महिमां जोननी | और ई नग्न विपें सात विसनका अभाव है | 
भावार्थ-ई नंत्र विखें कछालछ, कसाई, वेश्या न पाइए | अर जीव हिंसाकी भी मनाई है। राजाका नाम 
माधवर्तिंद है । ताके राजमें वर्तमान एते कुवसिन न पाइए हैं। और जैनी छोगका समूह बसे है । दरवारके 
मुतसद्दी सब्र जैनी है और साहूकार छोग सब जैनी हैं| यद्यपि ओर भी हें पर गौणता रूप है, मुख्यता रूप 
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- बढ़ा चढ़ा वैभव देख सुनकर जेनोंका वहां अधिक संस्यामें बस जाना उचित ही था। अतः अधिक 
जैन विद्वान भी वहीं हुए । इसलिए उन्होंने जो छुछ लिखा पढ़ा वहींकी भाषामें लिखा पढ़ा। 
यद्यपि आजकी जयपुरी भाषामें और मूल ग्रन्थकी भापामें बड़ा अन्तर है पर हमारी समझमें 
आजकी तरह वह तब भी रहा होगा । कारण वोल चालकी भाषासे लिखनेकी भांपा प्रायः जुदी 
ही रहती हैं। लिखनेमें भापाको सबे साधारण तक पहुँचानेमें जितना ध्यान रहता है उतना 
बातचीत करनेमें नहीं। बातचीत केवछ दो आदमियोंकी तात्कालिक चीज़ है जवकि लिखनेका 
संवंध अनेकोंसे और बहुत काछ तक है'। इसलिए लेखक किसी भी देशका हो यदि उसकी त्रोलछ 
चालकी भाषा लोकप्रचलित साहित्यिक भापासे बिल्कुत्न भिन्न नहीं है तो अप॑नी कृतिको साव- 
जनिक वनानेके लिए वह उसी ( छोक प्रचलित साहि० भाषा ) में छिखनेकी चेष्टा करता हे । यही 
कारण है कि न तो उसकी भाषा बोलचालकी भाषा ही रहती है ओर न वह तात्कालिक भापासे 
ही बिल्‍्कुछ मेल खाती है । प्रस्तुत प्रन्थकी भाषाके संबंधमें भी यही बात है । १८ वीं शताब्दी 
आर १९ वी शताव्दिके प्रारंभ तक ब्रजभाषा ही एक सात्न साहित्यक भापा रही। पठन पाठनमें 
यन्न तन्र उसका साहित्य ही काम आता था | अतः उस समयके विद्वान लेखकोंका इस भापाकी 
ओर भ्ुुकाव होना स्वभाविक ही था । जयपुरके विद्वान भी इसके अपवाद न थे। उनके जोवनमें 

[हिन्दीके जो अन्थ पठन पाठनमें आए होंगे वे ब्रज भाषाके ही होंगे। जन हिन्दी साहित्यमें 
कविवर वनारसीदास जी नाटक समयसार आदि बहुत सा साहित्य छोड़ ही गए थे तथा जगत 
राम जी', पांडे हेमराज जी*, भैया भगवती दास जी उस समय अपनी रचनाएँ करके ही चुके 
थे ओर कविवर द्यानवरायजी उस समय रचनाएँ करनेमें छंगे थे उनका रचा हुआ बहुत सा 
साहित्य तो उस समय पठन पाठनमें आने छगाथा। ऐसी हालतमें जयपुरके विद्वानोंने हिन्दी 
प्न्थ लिखनेमें जिस साहित्यका अजुकरण किया होगा वह उक्त विद्वानोंका लिखा हुआ यही त्ज 
सापाका साहित्य होगा। यही कारण है कि उन विद्वानोँंकी भाषामें और ब्रजसापासें 
विशेप अन्तर नहीं है। जहां अन्तर है वह इसी कारणसे है कि उनकी बोल चालकी 
भाषा ठेठ दूृढारी थी। अतः इच्छा न होनेपर भी वे जाने अनजाने उसका प्रयोग रोक 
नहीं सकते थे। इस तरह अन्थकी भापा ठेठ हू'ढारीन होने पर भी उसका इसपर काफी 
असर है इसलिए इसे दू'ढारी (जयपुरी) ही कहना अधिक उचित है। हम पहले कह आएं हैं 


कि उक्त भाषा ज्जभाषाके अजुकरणसे छिखी गई है । यही कारण है कि वह इतनी सरल लिखी गई 
पक धर 30002 





नादी । छह सात वा आठ दस हजार जैनी महाजनांका घर पाइए हैं। ऐसा जेनी छोगोंका समूह और 
नग्न विपे नाही । और इद्ांका देश विपें सर्वन्न सुख्य पणे श्रावगी छोग बसे है| तातें यह नग्न व देश बहुत 
नित्य पचिन्न है| ताते धसरत्मा पुरुष वसनेका स्थान है। अवार तो ए साज्षात्‌ धर्मपुरी है। सं० १८२१ 
साधर्मी भाई रायमछका एक पत्र | 

*-पञ्मन॑दिप्चीसी भापा ( १७२२ ) सम्बक्त्व कौमुदी भाषाके ऋत्ती। २-अवचनसार भाषा 
( ६४०६ ) पंचास्तिकाव बचनिका और नयचक्र भापा ( १७२४ ) आदिके रचयिता । 
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ह कि कोई सी व्यक्ति जो ढू ढारी भापाको विल्कुछ भी न-समझता हो इसे अपक्षाकृत आसानीस 
समझ लेगा । भाषामें प्रवाह हे ओर स्वाभाविकता हे | तथा पढ़ते २ एसा माछ्म पड़ता हे कि अन्थकार 
को कहना वहुत ह पर उन्हें अपना कथन संक्षिप्त करना पढ़ रहा हू । किसी भी भाषाकी 
सरछता और सुत्रोधता का मतछूव यह हे कि वह इस ढंगसे लिखी गई हो जैसे कोई किसी को 
स्वाभाविक वात चीत करते हुए समझा रहा है | प्रस्तुत अन्थ की मूल भाषा इस कसोटो पर ठीक 
उतरती है| समथनमें यहाँ दो एक उदाहरण ह्रण देना ही काफी होगा । शव सांख्य नेयायिकादिक 
सर्व ही वेद को मानें है तुम भी मानो हो, तुम्हार ओर उन सबनिके तत्वादि निरूपण विष 
परस्पर विरुद्धता पाइए है सो कद्दा है | तू कहेगा एक अवस्था न रहे हे, तो यह हम भी माने हे 
वंहुरि तिस वस्तु ही का नाश माने तो यह होता न दीसे | जो तू कहेगा संस्कारतें ह तो संस्कार 
कौनके हैं जाके है सो नित्य है कि क्षुणिक है ““”इन उदाहरणोंमें 'त्‌” ओर 'हमः के प्रयोगॉसे 

सा मालूम पड़ता है जैसे अन्थकार किसी को सामने वेठाकर शंका समाधान कर रहे हेँ । अतः 
भाषा विसयक हमारे उक्त कथन की सत्यतामें कोई सन्देद्द नहीं रहता । 

“क्तुः आमाण्याद्‌ वचनत्य श्रामाण्यः के अनुसार यों तो श्रन्थकारके वचन ही ग्न्ध की 
प्रामाणिक्रताके लिए काफी है, क्‍यों क्रि टोडरमल जी की विद्वत्ता विचारकता ओर सद्राचारता 
जेसा कि हम आगे" उल्लेख करेंगे न केंबछ सर्वोपरि थी परन्तु अन्य 
विद्वान भी उसका लोह। मानते थे फिर भी अपने कथनके समर्थनमें 
उन्होंनें आवश्यकतानुसार आयः सर्वन्न द्वी अन्‍्थान्तरॉके प्रमाण दिए हैं। शायद ही कोई अकरण 
हो जो बिना साज्षिके छूट गया हो । इस तरह अ्रन्थमें १-२ नहीं वल्कि छगभग पचासों जैनेतर 
ग्रन्थोंके श्रमाण दिए हैं, ओर वे उन अन्धथोंमें जहाँके तहाँ मोजूद हें | स्ट्ृति और वेदादिकके कुछ 
अमाण ऐसे भी हैं जो आज उन अन्थोमें नहीं पाए जाते परन्तु उनके न पाए जानेके कारणों का 

इसने वहीं टिप्पणीमें उल्लेख कर दिया है । अन्य पूरा द्ोता तो हम समझते दूँ उसमें और भी 

. पचासों अन्थोंके प्रमाण होते | इस तरह एक अन्‍्यमें अनेकों अबतरणों का संग्रह अन्थकी -महानता 

ओऔर/ गंभीरता को वहुत ऊँचा उठा देते हूँ । अन्थके किसी भी प्रमेय को पढ़ने के वाद उसके 

समर्थन फिर अन्य अन्धोंके टटोलने की आवश्यकता नहीं रहती, क्योंकि अन्धकार स्वयं ही 
य अ्न्थोंके इतने प्रमाण दे देते हैं कि जिज्ञासु मन उन्हें देखकर ही शांत हो जाता ह । 


अन्थान्तरों की साक्षि 


जैसा कि हम ऊपर छिख आए है किसी भी विपयका समर्थन अनेकों युक्ति व अमाणोंस 
किया गया है फिर भी दो एक स्थल ऐसे हैं. जिन पर विद्वानों को विचार करना आवश्यक है 
'पू७ २३ पर घातिया कर्मोका प्रभाव बतछाते हुए लिखा हे कि अंतरायके 
डउदयसे जीवमें दीक्षा लेने की जो शक्ति है वह प्रकट नहीं होती | वस्तुतः 
दीक्षाका संबंध चारित्र अहण से हू। दीक्षा लेना कहिए या चारित्र 
अहण करना कहिए एक द्वी वात हैं अतः दीक्षा न छे सकने का कारण चारत्र मोह का उदय 
तो समझमें आता है परन्तु अन्तरायका उदय समझमें नही आता | यहां यह कहा जा सकता हैं कि 

डे हा 


अन्थके कुछ नए. विचा- 
रणीय विषय 


१८ मोक्षमार्ग-अकाश 


ग्रन्थकार ने दीक्षा न लेन्रेका कारण अंतराय का उदय नहीं वतलाया बल्कि दीक्षा लेनेकी शक्तिके | 
अकट न होनेके कारण को अन्तराय का उद्य बताया हे | लेकिन सोचना तो यह है कि आखिर 
वह शक्ति है क्‍या चीज़ ? हमारी समन्ञमें दीक्षा लेनेके जो उदासीन परिणाम हैं उसके अतिरिक्त 
ओर कोई शक्ति नहीं है। वे परिणाम चारित्र मोहके क्षयोपशमसे होते हैं। यदि परिणामोके 
अतिरिक्त कोई अन्य शक्ति भी कारण होती तो जहां देश धचारित्र" ओर सकछ चारित्र* के लक्षण 
ढछिखे है वहां मतिज्ञान श्रुतज्ञान? के लक्षणों की तरह वीर्यांतरायके क्षयोपशम की भी अवश्य च्चो 
करते । परन्तु ऐसा नहीं किया इसलिए मालूम पढ़ता हे कि चारित्र अहण करने में उदासीन 
परिणामोंके अतिरिक्त और कोई शक्ति कारण नहीं है जिससे दीक्षा न लेनेमें चारित्र मोहके 
उदय को कारण न मानकर या उसके साथ २ वीर्यांतरायके उदयको भी कारण माना जाय |- यहां 
इस शंका को गु'जायश नहीं हे कि एक आदमी उदासीन परिणामोंसे उपचास करना चाहता हे 
लेकिन उपवास करनेसे उसे बमन होने लगता है था सर्छित हो जाता है अतः उपवास निर्विष्न 
समाप्त नहीं होता इसे बीर्यातरायका ही उद्य मानना चाहिए! | वमन होना या मूर्छित होना इसका 
कारण शारीरिक अशक्ति हे यह वीयौन्तरायक्रे उदयसे नहीं वल्कि निबेछ संहननके उदयसे 
होती है । कारण बीयौोन्तराय कर्म घातिया कम है अतः उसका असर सीधा आत्मा 
पर होना चाहिए न कि शरीर पर। अतः वीर्यान्तराय का कार्य दीक्षा लेनेकी, शक्ति प्रकट न 
होने देना एक अनोखी-सी बात जान पड़ती है | फिर भी विद्वानों और स्वाध्यायप्रेमियोंको इसपर 
खूब विचार करना चाहिए । हमने स्वयं भी इसपर परिशिष्टमें थोड़ा विचार किया है, जिज्ञा- 
सुआओंको वहाँसे देखना चाहिए | 

इष्ठ ३२ पर एक समयभें एक ही उपयोग की 'चचों करते हुए छिखा हे 'जब रपशे 
को जानता है. तब रसादिक को नहीं जानता, तथा एक त्रिपयमें भी उसके किसी एक अंराकों 
जानता है। जेसे जब उष्ण स्पशेको जानता हैः तब रूक्षादिक को नहीं जानता” इस विपयके 
समर्थनमें अन्थकारने कोई युक्ति नहीं दी हे, केवछ इतना ही लिखा है. कि उपयोगके जल्दी 
जल्दी होने से हम एक साथ अनेक पदार्थोका जानना देखना मान लेते है जेसे कौए की दोनों 
आँखमें पुतछी एक रहती हे. लेकिन चू'कि वह दोनों आँखोंमें जल्दी आती जाती रहती है. इस 
लछिए हमें दो पुतल्ी मालूम पड़तो है। लेकिन इतने भरसे विपय सष्ट नहीं होता। अनुभव 
पर अयक अ कमी मिल किक कक कि अकबर प कक इम क। केत एप 


(-अनंताजुव॑ध्यप्रत्याड्यानकपाया्टकोदयक्षयात्‌ सदुपद्ामाच्च अत्याख्यानकपायोदये सज्वलन- 


कपायस्य देश्घातिस्पद्ध कोदये नोकपायनवकस्थ यथासंभवोदये चर विरताविरतपरिणामः” क्षायोपशमिंक 
संयमासंयमः [ रा० वा> पु० ७५ ] २-अनंतानुव॑ध्यप्रत्याख्यानप्रत्याख्यानद्वाद्श कषायोदयश्षयात्त्‌ 


निदत्तिररिणास आत्मनः क्षायोपशमिक चारिजे। [ रा० बा० प्‌ ७५ ] ३-बीयोतराय मतिश्रतज्ञानावरणानां 


छः 
सर्वधातिस्पधंकानासुदयक्षयात्स दुपशमाञ् देशबातिस्पर्धकानामुदये सति सतिज्ञान भ्रुतज्ञानं च भवति 
[ रा० वा० प्रृ० ७५ ] हु 


अस्तावना १९ 


तस्यष्ठ कहता है. कि जब हम वर्फक्ा शरवत पीते हे तब उसका मिठास ओर ठंडापन दोनों एक 
साथ माद्म पढ़ते है । उसमें यह कहना कि दोनों ऋ्रमसे मात्ठम होते हं किन्तु दोनोंके आभास 
में शीघ्रता होनेके कारण वे साथ साथ मातम पड़ते हैं दिमाग में नहीं चेंठता। यह वात दूसरी है 
कि हम उनका सामान्य अतिंसास ही कर सके परन्तु इससे दोनोंके थुगपत्‌ प्रतिमासमें कोई 
अन्तर नहीं आता । अन्थकारने अपने विपयके समर्थनमें एक अमुभवगम्य बात यह सी छिखी 
है कि जब हमारा सुननेमें उपयोग होता है तब हमारी आँखोंके सामनेका समीपवर्ती पदार्थ 
भी नहीं दीखता। इसमें सन्देह्द नहीं कि ऐसा होता हू लेकिन इसका अर्थ यह नहीं कि हम 
प्रवत्न पूर्वक भी अगर उस समीपवर्ती पदार्थकी देखना चाह तो नहीं देख सकते या देखेंगे तो 
छुननेका उपयोग जाता रहेंगा। और फिर भी अगर इसे किसी तरह मान लिया जाय तवभी 
यह दो भिन्न इन्द्रियोंके विषयका उदाहरण हूं लेकिन जहाँ एकद्दी इन्द्रियके विषयभूत दो भेदोंका 
सवाल हे वहां और जद्दां एक भेदके दो अंशोका सवाल हे वहां उपयुक्त उदाहरण काम नहीं देता 
अतः इस विपय परभी विशेष विचारकी आवश्यकता है। 
अन्थ संबंधी अनेक चर्चाओंके करनेके वाद एक चीज पर 
क्या अन्य अधूरा डिखा विचार करना और आवश्यक रद जाता है बह हे अस्तुत प्रन्थके अधूरेपन 
 ; की बात । इसमें सन्देह नहीं कि उपछबध अन्थ अधूरा हे। नामके 
अनुसार मोक्षमार्गका उसमें कतई वर्णन नहीं है। नोवें अध्यायमें उसका वर्णन आरंभ करके ही 
छोड़ दिया गया हैं| भला यह केसे हो सकता है कि एक विद्वान अपनी रचनामें जिस चीजका 
चणुन करना चाहता है उसका वर्णन तो न करे वल्कि उसकी प्रारंभिक वातोंमें अपना सारा अन्ध 
समाप्त करदे । खास कर टोडरमलजी जैसे विशिष्टक्ञानी विद्वानोंसे ऐसी आशा नहीं की जा सकती। 
दूमरे अन्थके अंन्तर्में कोई समाप्ति सचक स्वेया, दोहा या अन्य क्रिसी अकारके वाक्य जेसा कि 
उनके अन्य अन्धोंमें है विल्कुछ नहीं हैं इससे भी मातम पड़ता हे कि ग्रंथ अधूरा ही है। और 
नहीं तो कमसे कम जैसे अन्य अध्यायोसें अन्तमें जाकर वर्णित विषयका उपसंहार किया हे वेसे 
यहांभी विपयका उपसंहार किया होता, लेकिन बेसा नदी है । तीसरे काशीके कविवर वायू बन्द्रावन 
दासलीने पं० जयचन्द्रजीको जो पत्र लिखा था उसमें अधूरे मोक्षमागंकों पूरा करनेकी चर्चाकी है । 
अतः मोजूदा उपलब्ध अ्न्थके अधूरपनमें तो कोई संदेह नहीं रहता । लेकिन संदेह यह हे कि 
होंने इसके आगे भी ग्रन्ध लिखा था या नहीं | यह सन्देह हम इस लिए व्यक्त कर रहे हैं कि 
सहधर्मी भाइ रायमल्लने जिनकी प्ररणास पं० टोडरमलजीने गोम्मटसार आदि भश्रन्थोकी टीका 
लिखी थी संचत्‌ १८२९ में जयपुरमें होनेवाले इन्द्रध्वज पूजा विधानका जो निमन्त्रणपत्न सब जगद्द 
भेज्ञा है उसमें गोम्सटसारकी टोका आदि ग्रन्थोंका परिचय देते हुए मोक्षमार्ग अ्रकाश अन्थकी 
००० बीस हजार श्छोक प्रमाण टीका लिखी है | किन्तु उपत्वव्घ अन्थ ज्यादासे ज्यादा १०००० 
हजार श्छोकॉमें है । इससे अधिक नहीं है । वीस हजार श्छोक प्रमाण अन्धका अर्थ था अबस 
| परिमाण । अतः संदेह होता है कि शायद उन्होंने इसके आगे भी अ्न्थ लिखा था परन्तु वह 
व तकभी देखनेमें नहीं आया | और न यही माननेको जी चाहता हें कि वह नष्ट होगया | कारण 


९ ) 
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पं० जीकी दिवगंत हुए अभी बहुत समय नहीं वीता | केवछ १८० तर्षमैं एक ऐसे महत्वपूर्ण प्रन्थ 
का जिसका जनतामें पठन पाठन हो रह्या हो छप्त दो जाना संभव नही मातम देता । हो सकता है 
कि जिस समय यह पत्र लिखा गया दे उस समय पं० जी उक्त ग्रन्थ लिखनेमें छगे हों ओर 
उन्हींके कथनानुसार इस अन्थकी बीस हजार श्लोकॉमें लिखे जानेकी संभावना देखकर रायमल्लजीने 
पत्र में ऐसा प्रचारित कर दिया हो । परन्तु इन संभावनाओंसे तथ्यका पता नहीं चलता। अतः 
इस संबंधमें अधिक छानवीनकी आवश्यकता हे । 


आचायणैकवल्प पं० टाड रमलजी 


इश भ्रन्थके रचयिता अपने समयके विश्वारक विद्वान महान पतिभाशाली श्री पं० 
टोडरमछजी है। स्वाध्यायी संसारमें शायद ही ऐसा कोई व्यक्ति होगा जो आपके नामसे परि- 
चित न हो । यद्यपि आप इस भौतिक संसारमें अधिक दिन तक नहीं रहे, फिर भी अपने जीवन 
के थोड़ेसे समयमें आपने जैन समाज का जो महान उपकार किया है वह किसीसे भुलाया नहीं 
जा सकता। आज आपकी भत्येक रचना ज्ञान पिपासुओं की ठृप्तिका कारण बनी हुई हे ओर 
आपके बचन प्राचीन आचार्यों की तरह द्वी प्रमाण माने जाते हैँ। विद्वान गृहस्थ होकर भी 
आधार्य कल्प” कहछाने का सौभाग्य आपको ही श्राप्त है। आपका एक हो ग्रन्थ सोक्षमार्ग प्रकाश 
आथमिक जिज्ञासुओं को स्वाध्यायमें अवेश कराता है ओर स्वाध्यायप्रविष्ट व्यक्तियाँमें विशेष 
स्वाध्यायके लिये उत्सुकता तथा छगन पेदा करता है । आजकी जैन जनतामें गोम्मटसार जैसे महान 
थ्न्थोंके पठन पाठन का श्रेय भी उन्हीं को है। जैन साहित्य को देशभाषामें जनताके सामने छाने - 
वाले पद्मपि अनेक विद्वान हुए हैं।पर अपने समयके अनुसार जिनकी रचनाएँ सवोधिक 
लोकप्रिय रहीं उनमें या तो पं० बनारसीदास जी का नाम उल्लेखनीय है | या पं० 
टोडरमलजी वा नाम उल्लेखनीय हे । एकने अपने ज्ञानके प्रकाश का साधन पद्म रचना को 
अपनाया तो दूसरने गद्य रचनामें ही अपने ज्ञान का प्रकाश क्रिया | यद्यपि टोडस्मछूजीके समयमें 
पं० दोलतरामजी की रचनाओं का भी जनतामें कम प्रचार नहीं था-वल्कि साधारण जनता 
आपके ही अनूदित पुराण ग्रन्थों का स्वाध्याय करती थी। परन्तु जो अपेक्षा ओर अतीक्षा टोडर- 
मलजी की अन्थ रचनाओंके पढ़ने व सुननेमें होती थी वह इन रचनाओंके लिये नहीं होती थी । 
पूजा विधानादि उत्सबोमें छोगों को इकट्ठा करनेके लिए पं० जीका नाम लिख देना पर्याप्त होता था 
जिसे सुनकर अनायास ही जिज्ञासु जनता की अपार भीड़ हो जाती थी। आपकी सत्संगतिका 
लाभ उठानेके लिए अनेकों छोग उस समय जयपुरमें आकर बस गए थे। स्वयं साधर्मी भाई 
रायमस्ल ओर पं० देवीदासजी ने टोडर मलछजीके मिमित्तसे ही अपना जयपुरमें जाना लिखा 
हैं। आपकी ख्याति ओर रचनाओंका प्रचार देखकर ही अनेक अन्थोंके टीकाकार श्री पं० जयचन्द्रजी 
छावड़ा संभवत अपनी वीस इक्कीस वर्षेकी आपुर्मे जयपुरमें आकर चस गए थे | इस तरह 
जयपुरके जेनपुरी होनेंमें आपका भी चहुत कुछ हाथ रहा है । 


अर्ताचना 


ढ. द्‌ ] 
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जिन दिनों पं० जी अपने ज्ञान सूर्येस जैन जगत्‌ को आहो- 
कित कर रहे थे उन दिनों जयपुरका घार्मिक चेभव अपनी चरम सीमाको 
“पहुँचा हुआ था। साधर्मी भाई रायमहके पत्नसे स्पष्ट है कि वहां करीव दस हलार घर जैनियाँके 
-थे। यदि प्रत्येक घरमें औसतन पांच आदमी माने जांच ता पचास हजार जैनियों की संख्या उस 
समय जयपुरमें थी। राज दरवारमें और राज्यके अन्य विभागोंमें जैनोंका ही बोल्चाला था। 
'दीवान रतनचंद्जी जो तत्कालीन राज्यके अधान मन्त्री थे खंडेल वा जैन थे और पं० टोडर 
मलजी की शात्र सभाओं तथा धार्मिक चर्चोओमें खुबच भाग छिया करते थे। स्वयं जयपुरके 
शासक महाराज माधवर्सिहजी जैनॉसे अत्यधिक प्रभावित थे। संवत्‌ १८२१ में जयपुरके जैनों 
द्वारा इन्द्रष्वल पूजाका जो विशाल ओर एतहासिक सामारोह हुआ था उसमें राजदरचार की 
तरफसे घोषणा थी कि जैनोंका दरवारसे जिस चीज़ की अवश्यकता हो वह दी जाया कहते हूँ यह 
“महोत्सव स्वयं महाराज की प्ररणासे ही हुआ था। और उनके दीवान रतनचन्द्रजी इस काममें 
अग्रेसर रह थे [उन दिनों ओर उसके वाद तक भी जयपुर द्वी एसा केन्द्र रह्म जहाँ सेकड़ो शाह्नों 
की नकल करा कर मांगके अनुसार देशके विभिन्न मॉदरोंमें पहुंचाया जाता था । दस वारह लेखक 
इमके लिए वहां सतत नियुक्त रहते थे | छुछ विशेषज्ञ विद्वान शालोंका संशोधन करते रहते थे । 


जयपुरका बैमव 


संस्‍्छत न्याय व्याकरण तथा गणित ,आदिकि अध्यापनके लिए एक बा्षण विह्यमकी 
नियुक्ति कर रक््खी थी जो जैन वाछक चालिकाओं को संस्क्ृतक्ा ज्ञान कराता था । उस समय एक 
दो नहीं वल्कि सेंकड़ों दीपुरुषों करो संत्छतका अच्छा ज्ञान धा। सिद्धान्व(न्याय आदि की 
परस्पर खूब्र चर्चो होती थी | वाहरका बड़ेसे बड़ा विद्यान भी जयपुरमें आकर एक साधारण तत्व- 
'जिल्नासु की भांति दी वहां की तत्व चर्चा सुनावा था । 
शात्र सभामें सैकड़ों ख्री पुरुष भाग छिया करते थे । विभिन्न मंदिरोंमें सो पचास जगह 
भगवान का बड़े उत्साइसे प्रति दिन पूजापाठ होता था जिसमे हजारों भाई भाग छेते थे। समूचे 
नगरमें शर्राव वेचने वाले, कसाई तथा वेश्याएँ विल्कुछ नहीं थी । इस तरह सम्रव्यसनोंका नगरमें 
:एक ग्रकारसे अभाव ही था । 


जयपुरकी इस चढ़ती हुई धार्मिक प्रभावनामें एक कारण यह सी हुआ ) संवत्त्‌ १८१७ 
में श्यामराम नामका एक ब्राह्मण तत्काढीन महाराजा माधवसिहका गुरू था। राजकार्योर्म 
जैनोंका प्रभुत्त उनकी बड़ती हुई संख्या आर धार्मिक संगठन देखकर उसकी सांग्रदायिकता भड़क 
उठी | उसने महाराज को ऐसी उल्टी पट्टी पढ़ाई कि महाराज जैनेंके विरुद्ध हो गए। रोपमें 
आकर उन्होने न केवछ जबपुर नगरके किन्तु समूचे ढ्ुंढार श्रान्तके जैन मन्दिरों को अपने राज्यमें 
उंपद्रवका शिकार वनाथा । अनेक मन्दिरों को नठ्ठ भ्रष्ठ भी करवा दिया। जैनों को वेष्णव वचानेके 
'अयत्न किए गए। इस तरह राज्य की तरफसे मनमाने अत्याचार किए गए फल सरूप अनेक जेन 
इस विपत्तिके शिकार हुए । करीब डेढ़ वर्ष तक यह दमन की चक्की चलती रदी। वादमें जैसे 

'रात्रिका उत्तर परिणाम प्रभात होता हे वैसे ही इस उपद्रवका परिणास भी धर्म अमावनामें वदछ 


मर ः मोक्षमागे-प्रकाश 


गया । राजा को सुबुद्धि आई । अत्यचार बंद होगए ओर जैनों को स्वतन्त्रता पूर्वक धर्म सेवन की 
आज्ञा देदी गई | इस आज्ञासे जयपुरके जैनोंमें धर्म अ्रभावनाके लिए दूना जोश उमड़ आया। 
लाधर्मी भाई रायमल्छके शचब्दोंमें दूना क्‍या तिगुना चौगुना पहले की अपेक्षा जैनोंका धार्मिक 
प्रभाव बढ़ने छगा। नष्ट मंदिरों का पुनः शानके साथ निर्मोण कराया गया। साथ ही वीघ तीस 
मंदिर नए वनवाए गए' एसे सुन्दर कि जयपुर की जनताने जि हू पहल कभी नहीं देखा 
था। तेरह पंथियोंके विशाल मंदिर भी उप्ती समय वने। इनमें हजारों स्ली पुरुष पूजञापाठ 
का आनंद तो उठाते ही थे परन्तु नित्य की जो शाल्र सभा होती थी उसमें पांच सात 
सौ पुरुष और तीन चार सौ स्त्रियां सम्मिलित होती थी। लिखा हे कि वीस तीस स्त्रियां 
तो वड़ी ही सुन्दर ओर गंभीर शाख्र चचोएँ करती थी। २--३ नहीं बल्कि दूस वीस 
विद्वान जयपुर की शास्त्र सभामें ऐसे रहते थे जो संस्कृत शाख्योंका प्रचचन करते थे। 
भाप शास्नज्लॉंकी को कोई कमी ही न थी। दुरूह चचोओमें भाग लेते वाले सो सेंकड़ों 
ही थे। विभिन्न देशोंके अश्न समाधानके छिए जंयपुरमें ही आते थे । इस तरह उस 
समय समाज धर्म और दिद्वत्ताका केन्द्र एकमात्र जयपुर ही था । हमारी समझमें उत्त 
उपद्रवके बाद जैनोंमें जो तिगुना चोगुना धार्मिक जोश पेदा हुआ था उसीके फलस्वरूप ही 
१८२१ का विश्ञाल इन्द्रध्वज पूजा समारोह हो सका था। क्‍यों कि संबत्‌ १८१७ के बीचमें 
यदि यह उपद्रव हुआ होगा तो डेढ़ वर्ष तक रहनेके कारण यह १८१९ के आरंस तक अवश्य 
रहा होगा। और सन्‌ १९ तथा २० में नष्ट मन्द्रोंके उद्धार करने नए मन्दिर वनवाने तथा 
अपनी डेढ़ घर्पषकी छिन्न भिन्न स्थितिको सुधारनेमें छगे होंगे। वादमें सव तरफसे निराकुछ - 
होकर १८२१ में उपद्रव शान्तिके उपलक्षमें यह विजश्ञार पूजा समारोह किया गया होगा। यद्यपि 
उस समय सव्त्र जनोंमें इन्द्रध्वज पूजा समारोह करनेका रिवाज था। जयपुरके पहले आगरा 
तथा वादमें सागर आदि स्थानोमें उसके होनेके उल्लेख पाए जाते हैं पर हमारा अनुमान है कि चह 
जयपुरमे जिस विशाल पाने पर हुआ होग। वह अन्यत्र न हुआ होगा। रायमल्लजीने जो 
विभिन्न स्थानोंको निमंत्रण पत्र भेजा हे उसमें लिखा हे कि 'ए उछब फेरि ह पयोय में देखणां 
दुलुभ हैं! अथोत्‌ यह्‌ उत्सव फिर इस पर्यायमें देखना दुलंभ हे। इससे स्पष्ट है कि जयपुरका 
उत्सव “न भूतो न भविष्यति' के आधार पर हुआ था। पाठकोंकी जानकारीके लिए हम यहाँ 
उत्सव संबंधी कुछ तथ्योंके आँकड़े देते हैँ जिससे उत्सवकों विज्ञाछता का अनुमान हो सकता है । 
यह उत्सव साघ शु० १० से फाल्गुन ऋू० ४ तक दस दिनिका हुआ था और पौने दो महीने इसकी 
वय्यारीमें छगे थे इस तरह करीब सवा दो महीनोंमें सारा उत्सव सम्पन्न हुआ। तेरह द्वीपकी 
रचनाके लिए जो चबूतरा वनाया गया था वह ६४ गज लंबा ओर ६४ गज ही चौड़ा था । उसमें 
द्रीप समुद्र पवेत आदिकी रचना चित्रकी तरह नहीं वल्कि खिलोनोंकी तरह हूबहू थी। चौंसठ गज 
लम्त्र चाड़े चबूतर पर जो सण्डप बनाया गया था उसके लिए उतना बड़ा एकही डेरा ताना गया 
था। इस सण्डयको छव चबूतरेसे ६० फुट ऊँची थी और इसके खड़े करनेमें २०० आदमियोंको 


प्रस्त २३ 


एकसाथ लगना पड़ा था। इसके चारों ओर ९६ दरवाजे तोरन चित्राम आदिसे विभूषित वनाए 
गए थे। इसके ऊपर ठीक वीचमें सोनेके कछश छगाए गए थे । डेरेके चारों ओर एक सुन्दर विशाल 
परकोट वनाया गया था । कोटके बाहर झुछ दृरपर राज्यके सन्त्रियोंके डेरे छगाए गए थे। इस 
उत्सवमें करीव डेढ़सी मजदूरोने सवादों महीनेतक अतिदिन काम किया था | जिनपर पचास 
रुपया प्रतिदिन मजदूरी ख्चे होती थी | यह सजदूरी उस समयकी है जब एक रुपयेका मनों अन्न 
आया करता था | यह पचास रुपया पोने दो महीने तक खर्च हुआ, इसके वाद दस दिन तक सो 
रुपया अतिद्निक्े हिसावसे खर्चे हुआ। इस तरह सवा दो महीनेमसें चार हजार रुपया तो केवल 
स्थानीय मजदूरीमें खर्च हुआ था, जो इस समय साठ सत्तर हजार ओर युद्धकी पहलेकी ध्थिति 
के अनुसार पन्द्रह सोलह हजार रु? बेठता है | केचलछ ध्यजा घंदावा ओर विछायतक्े लिए ही 
चार हजार थान विभिन्न कपड़ोंके मेंगाए गए थे। अनेक प्रकारकी रचनामें करीब तीस मन रदी 
कागजकी लग गई थी । मण्डपममं चारों ओर चांदी, सोना, जरी आदिके चित्राम बनाए गए थे, 
चमचमाहटके लिए भोडलछका उपयोग किया था | सोने या चांदीके दीपक ओर पुष्प छार्खोंकी 
संख्यामें वनवाए गए थे । मशीनसे चढलनेवाल्ा एक सुन्दर नए रथका निर्माण कराया गया था | 
इस तरह यह उत्सत्र अपने ढंगका अपूर्य ओर महान समारोह था । इतना बढ़ा समारोह धार्मिक 
लगन, रुचि, निराकुछता ओर पारस्परिक संगठनके बिना नहीं हो सकता । इसीसे जाना जा सकता 
है कि उस्त समय जयपुरका धार्मिक वेभव कितना बढ़ा चढ़ा था। यह जयपुर ही था जिसने धव- 
लादि सिद्धान्त अन्थोंकों उत्तर भारतमें छानेका सर्वप्रथम उपक्रम किया था ओर बहाँसे पांच साथ 
अन्य ताइपन्रों पर कर्णोटक लिपिमें लिखे हुए जयपुर छाए भी गए थे जिनका व्याख्यान पं० टोडर 
भलजी करते थे । थोड़ेसे शब्दोंमं जयपुर की झाँकी करनेके लिए हम यहाँ रायमल्मजीके पत्रके कुछ 
शब्द उध्रृदूत करते हं--दरवारके मुतसद्दी सत्र जैनी हें और साहकार छोग सर्व जैनी है । यद्यपि 
ओर भी है पर गौणतारूप है मुख्यतारूप नहीं। ऐसा जैनी छोगोंका समूह ओर नम्न विपें- 

, नाहीं । ओर इह्ांके देश विपें सर्चन्न मुख्य बड़े श्रवगी छोग बसे हैं. तातें एह नग्न व देश बहोत 
निर्मल पवित्र है, तातें धर्मोत्मा पुरुष बसनेका स्थान है अवारतो ए साक्षात््‌ धर्मपुरी है 
इस तरह विक्रम की १९ वीं शताब्दिमें जयपुरका धार्मिक बेभव अपनी चरम सीमाको पहुँचा हुआ 
था | विद्वान कहीं थे तो जयपुरमें, शास्रोंका अपूर्व संग्रह यदि कहीं था तो जयपुरमें, जैनोंकी 
सबसे अधिक संख्या यदि कहीं थी जयपुरमें तो राजनेतिक क्षेत्रमें यदि कहीं जनोंका प्रभाव था तो 
जयपुरमें इस तरह सामाजिक, धार्मिक, राजनेतिक ओर वोडिक क्षेत्रमें जयपुर अपने 
समयका अठिितीय नगर था भिसे ठोडरमछजी जेसे महा विद्वानकी अपने यहां स्थान देने । 
का गये था । 


टोडरमछजीने अपने अनूदित या रचित किसी भी अन्धमें अपना इति वृत्त नहीं दिया 
अतः उनक्री जीवन घटनाएँ, आ्रायः अज्ञात दी हैं। उस समयके अन्य भाइयोने श्रद्धावश जो 
उनकी यत्र तत्र चर्चा की हैं उसीसे उनकी घटनाएँ तो नहीं किन्तु विद्वत्ता, वाग्मिता, अन्ध रचना 


२४ मोक्षसागं-प्रकाश 


ओर थोड़ा सा कोहुम्बिक परिचय मिलता है। उसीके अनुसार हम यहां थोड़ा उनके 
परिचय छिखते हैं-- 

आप जयपुरके रहनेवाले थे और साहूकारके पुत्र थे। संभवतः आपके पिंताका नाम 
जोगीदास ओर माताका नाम रमा या लक्ष्मी था। संभवतः शब्दका प्रयोग हमने इसलिए किया 
है कि अभी तक इस संबंधी जानकारीके लिए कोई निश्चित उल्लेख नहीं मिले हैं। केवल सहृष्षि 
अधिकारकी प्रशस्तिमें आपका लिखा हुआ एक दोहा मिलता है । 


'रमापति स्तृतशुन जनक, जाको जोगीदास । 
सोई मेरो श्राण हे, धारे प्रकट प्रकाश ॥ 


इसी परसे हमने आपके माता पिताके उक्त नामोंका अनुमान छूगाया है। पं० रामप्रसाद 
जी बम्बई इस दोहे परसे उनके पितामहका नाम जोगीदास बताते हैं: परन्तु जोगीदासजी को 
उनका पितासह ( बाबा ) माननेके लिए दोहेमें हमें एक भी शब्द ढँढ़े नहीं मिलता। दोहदेका 
बिल्कुल सीधा अन्वय यह है जाको जनक स्तुतगुन रमापति जोगीदास (है) 'अथीत्‌ जिसका 
पिता गुणवान लछक्ष्मीका पति जोगीदास है । यहां जनक जोगी दास कहकर भ्रन्थकारने उन्हें 
रमापति कहकर छद्मी या रमाको अपनी माता सूचित किया है । इस तरह माता पिताका समन्वय 
तो ठीक बेठ जाता है लेकिन जोगीदासको पितासह साननेका समन्वय नहीं बठता । यदि जोगी- 
दासको हम पितामहभी मान लें तब रमापति शब्दका क्या अथ होगा ? ओर जनकका किसके साथ 
मेल बेठेगा यह सब बातें घिचारणीय हैं। पं० परमानंदजी सरसावाढोने सी आपके माता 
पिताका नाम उसा और जोगीदास सूचित किया है जो हमारे अनुमानसे मेल खाता है। यह 
पता नहीं कि आपने ये नाम इसी दोहे परसे लिखे हैं या कहीं अन्यत्रसे लेकर लिखे हैं। आपका 
लिखा हुआ माताका नाम उसा खासतौरसे विचारणीय है जो इस दोहेके अनुसार नहीं है। 
आपकी शिक्षा दीक्षा कहां हुईं इसका छुछ पता नहीं है न यही पता चछता हैः कि आपका विवाह 
संबंध किसके यहां कब हुआ। आपके दो पुत्र थे ज्येष्ठ पुत्रका नाम हरीचन्द और छोटेका नाम 
गुमानीराम था। गुस्तानीराम विशेष बुद्धिमान थे। साथ ही गहीपर बैठकर शास्त्र प्रवचन 
भी बड़े प्रभावपूर्ण ढंगसे करते थे। प॑० देवीदासजी गोधाने पण्डित हो जानेके वाद भी 
गुमानीराम जीके पास कुछ दिन रहकर जिनागमका रहस्य समझा था। तेरह पंथके बाद 
जयपुरमें जो गुमानपंथकी स्थापना हुई वह आपके ही प्रभाव और प्रयत्नका फल था | आपके 
गुमानीरास” नामसे ही उसका गुसान पंथ नाम पड़ा था अतः एक पंथका प्रस्थापक कितना 
प्रभावक और कर्मठ होना चाहिए इसीसे उनकी योग्यताका पता चलता है। यह हम पहले कह 
चुके है कि जयपुर उन दिलों बिद्वत्ताका केन्द्र था | परन्तु उपस्थित विद्वानोंमें एक टोडरमलजी 
ही ऐसे थे जिनकी बिद्वत्ता, योग्यता और प्रभाव सबोपरि था। आपका क्षयोपशम विलक्षण था, 
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-माछ्स हुआ है कि रमापतिकी जगह 'रंभापति' शुद्ध पाठ है) 


अत्तावना ब्द 


जनसाधारणकी दृष्टिस उसे जो छोकोच्तर भी कहा जाय तो कोई अत्युक्ति नहीं हैं। गृूढ़से गृढ़ 
शंकाओंका जहां कहीं भी उत्तर नहीं मिलता था वहां वे टोडस्मछज्ञीके पास ही हल होती थीं । 
जयपुरकी समाजकी आपको अपने वीचमें पानेका अत्यधिक गोरव था। सेकड़ों वर्षोसे जिस 
सोम्मटसारका पठन पाठल वंद था उसको आपने अपनी विललक्षण बुद्धिस सहज ही हछृदयड्रस 
कर लिया था? । आपने घिना किसीसे पढ़ कणोटक लिपिका अच्छा अभ्यास कर लिया था और 
जयपुरके जो भाई मूढ़विद्री चात्रास जिन कणोंटक ताड़पतन्नीय ४-६ श्रन्थोंको जयपुर ले आए थे 
व्यक्त वे शाब्र सभामें अच्छो तरह प्रवचन भी करते थे । आपके विपयमें तत्कालीन साथर्मी भाई 
रायमल्लने इन्द्रध्वज पूजाके निमन्त्रणपत्रमें जो उद्गार प्रकट किए दँ उन्हें यहां हम ज्यॉका त्यों देते 
हं- यहां घर्णा भावां और घणीं वायाके व्याकरण व गौम्मटसारजीकी चच्ोका ज्ञान पाइए हैं। सारा 
ही विपें भाईजी टोडरमलजीके ज्ञानका क्षयोपशम अलोकीक है जोगोग्सटसारादि पंन्थोंकी सम्पूर्ण 
लाख श्छोक टीका वणाई,और पांच सात अन्या की टीका वणायवे का उपाय है | न्यात्र, व्याकरण, 
गणित, छंढ, अलंकार का चाके ज्ञान पाइए है । ऐसे पुरुष महंत बुद्धि का धारक ईंकाज 
विर्षें होना दुर्लभ हैं वाते चालू मिल सर्व संदेह दूरि दोव है | घणी लिखवा करि कहा आपणां 
हंतका वांछोक पुरुष शीघ्र आय या स्‌* मिल्ाप करो । पाठक देखेंगे कि रायमल्छजी के इन झच्दोंमें 
उस समयकोी समाजका टोंडरमलजीक्रे प्रति कितना आदर और श्रद्धाका भाव दिया हुआ 
है। यहाँ यह कहने की आवश्यकता नहीं कि रायमल्ल स्वयं एक विद्वान पुरुष थे अतः एक निर- 
पेक्ष बिद्वान द्वारा अपने समकालीन विद्वानकी पअशंसा करना अवश्य ही उसकी वोग्यताकी 
यथार्थताका परिचायक है, खास करके उनके ये शब्द कि 'ऐस महान बुद्धिके धारक पुरुष इस 
कालमें होना दुलंभ हें, आज भी अपनी वात्तविकताको प्रकट कर रहे हैँ 
आपके स्वतंत्र और टीका अन्थ सभी वि० सं० १८१३ से १८२० तक केंचछ १० वर्ष 
रे गए हैं । गे।म्मटसारकी टीका आपकी सर्व प्रथम रचना है ओर विवेकी रायमस्लकी प्रेरणास 
चह लिखी गई है । आपकी विद्धत्ताकी अशंसा सुनकर जब रायमल्छ जी आपसे मिलने गए तव आप 
को जयपुरमें नहीं पाया माल्या हुआ कि आप देहलीके किसी साहकारके कामके लिये शेखाबटी 
के सिंघाणा नगर गए हैं। रायमल्लज्ञी अपनी ज्ञानकी पिपासा बुझाने वहीं पहुँच, और टोडर- 
सलजीसे अनेक प्रकारकी झांकाएँ की उनमेंसे संवंधित अधिकांश अश्नोंका समाधान पं० जीने 
गोमस्मटसार अन्यकी साक्षीसे दिया । गोम्मट्सारका नाम रायमल्छजीने पहले सुन रक्खा था 
लेकिन उन अांकाओंके सिल-सिल्में जब उन्हें गोम्मटसार -अन्थ देखनेको मिला तो उसके प्रमेय 
की गहनता देखऋर वे दंग रह गए। साथ ही टोडरमलजीके साविशय ज्ञानने उन्हें ओर भी 
चम्रत्कत कर दिया। भावी संतानकी कल्याणकामनासे उन्होंने प॑ं० जीसे इसकी टीका करनेके 


१-अवारका अनिष्टकाल विर्ष ओइडरमलबजीं के ज्ञानका क्षयोपशक विशेष भवा। ए गोमट्यार 
अन्यथका बचना पांचसे तरस पहली था। ता पीछे डुद्धिकी मंदता कर माव सहित वांचना रह गया। अर्वे 


» फरि याका उद्योत भयां ! देखो रायमल्ल लिखित स्वपरिचय, 
ष्ठ 
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लिये आर्थना की। पं० जीके टीका करनेकी इच्छा तो पहलेस ही थी लेकिन इनकी प्रेरणासे चह 
इच्छा कार्यरुपमें परिणत हो गई। शुभ दिन ओर मुहूर्त देखकर उन्होंने गोम्मटसारकी दीका 
करना प्रारम्भ किया । रायमल्लजी पढ़ते जाते थे और पं० जी टीका बनाते जाते थे | इस तरह 
तीन बर्ष तक टीकाका क्रम चाल रहा। इन तीन वर्षो्ति गोस्मटसार, रूव्धिसार, क्षपणासार ओर 
त्रिडोंकसार इन चार त्रन्थोंकी ६१००० श्छोक अमाण टीका वनाई गई | ओर जयपुरमें आकर 
संशोधनके पश्चात्‌ वह जहां तहां मन्दिरोंमं विराजमान कर दी गई । और जयपुरके बाहर भी 
जहां २ छोगोंकी मांग हुई प्रतियां कराकर भेज दी गई । | 

लब्धिसारकी ग्रशस्तिके अंतर्में पं०5 जीने अन्थके पूरा होनेका समय संदत्‌ १८१८ 
दिया हे अतः उक्त ग्रन्थोंका लिखा जाना १८१५ के वाद होना चाहिए लेकिन कहा जाता हे कि 
नोम्मटसारकी भाषा ठीका १८५५८ में पूर्ण हा चुकी थी तव इससे दो अजुमान होते हैं एक तो 
यह कि उन्होंने १३-१५ तक इन सभी अन्थोंकी टीका पूरी कर ढी थी। इसके वाद जब संशोधनका 
क्रम चलछा होगा तव १८१८ में उन्होंने छब्धिसारका संशोधन पूर्ण किया होगा और चह संशो- 
धत्त समाप्तिका द्वी संबत्‌ रूव्धिसारकी टीका समाप्ति संवत्‌ नान करके लिख दिया गया है । 
दूसरे यह कि तीन वर्षो्मे उन्हें कससे क॒म्त एक वर्ष गोस्सट्सार दोनों भागोंकी टीका करनेसें 
राग गया होगा, अतः संत्रत्‌ १३ से १५ तक गोम्मटसारकी टीका पुर्ण की होगी इसके बाद 
संबत्‌ १८ तक त्रिदोकसार, रूब्धिसार क्षपणासार की टीका ओर उनका संशोधन समाप्त किया 
होगा । इस तरह उनकी अन्धर्वनाका काल वि० सं० १८१३ के पहले सिद्ध नहीं होता। 

उक्त चारों अ्न्थोंकी रचना करनेके बाद उन्होंने मोक्षसार्गग्रकाश आत्माहुशासन टीका 
ओर पुरुषार्थ सिद्धयुपायकी टीका की हैं | यह क्रम हमने इस लिए रक्खा है कि संचत्‌ १८२९ में 
जयपुरम होनेवाली इन्द्रध्वजपूलाका जो निमन्त्रण पन्न लिखा गयाहे उसमें उक्त चारों अन्थोंके साथ 
मोक्षमार्गअ्क्राशक्रे भी लिखे जानेका उल्हेख है किन्तु आत्मानुशासन टीकाका उल्लेख नहीं है, 
इससे सिद्ध होता हैं १८२१ तक उक्त पांच ही अन्थ उनके द्वारा छिखे गए थे आत्मानुशासतत 
टीका बादमें लिखी गई दै। पुरुषाथसिद्धुयुपाय आत्मानुशासन टीकामें भी आत्मानुशान टीकाका 
पहले लिखा जाना हम इस लिए मानते हैं कि पुरुषार्थ सिद्धयुपायकी टीकाके समाप्त करनेके पहले 
ही उनका स्वर्गवास हो गया था । स्वर्गव्रासके वाद किसी चीज़ का लिखा जाना हो ही कैसे सकदा : 
है? ओर यदि पुरुषार्थ सिद्धयुपायकी टीकाके साथ आत्माठु० टीका रिखी जाती वो चह भी 
उसकी तरह अधूरी होती अतः आत्मानु० टीका का पहके लिखा जाना ही ठीक मानना चाहिए । 
चद्दां यह कहा जा सकता हैं कि मोक्षमार्गम्रकाश अन्ध भी तो अधूरा है अतः पुरुषार्थ सिद्धुयुपाय 
की टीका अधूरी होनेस ही उसे लेखक की अन्तिम रचना मान लेना ठीक नहीं। इस संबंध हम 





जैनो शानचन्द्रजी लाहौर 8 322 20 $ है 
२ जनी शानचन्द्रजी लाह्र ने जात्मानुशासन की रचना सं० १८१८ में हुईं बतलाई है। पता 
नहीं किप्त जाधारसे उन्होंने ऐसा लिखा है| जब कि आत्मानुशासनके अन्तमें . टोडरमलजीने अपनी कोई 
शसी प्रशस्ति नहीं दी है । 





अत्तावना ब्छ 


यही कह सकते दें. पं० जी मोक्षमार्गप्रकाश अन्थकों अधुरा ही छोड़कर किसीकों पढ़ाने या 
अन्य किसी निमित्तसे आत्मानुशासनकी रचनामें और उसक्रे बाद पुरुपार्थसिद्धयुपाय की 
रचना करनेमे छग गए द्वोंगे । क्योंकि मोक्षमार्ग प्रकाश अधिक परिमाणमें छिखना था अतः उसमें 
अधिक समय छगने की संभावना थी। किन्तु उक्त दोनों भन्‍्धथ छोटे थे ओर उनकी टीका करना 
आवश्यक था ! अतः थोड़े दिनोमें पहल इनकी टीकाअओँस निपट छेना ही उचित समझ्ा होगा। 
और साथा द्वोगा कि वादम निश्चिन्त होकर सोक्षमागश्रकाश को लिखेंगे। किन्तु पुरुषपाथसिद्धयु- 
पायकी रचना करते हुए दी उनकी मझत्युका ढुःखद प्रसज्ञ आ गया। अतः न ता पुरुषार्थ सिद्धुयु- 
पाय पूरी हो सक्करी और अधूरा छोड़ा हुआ मोक्षमार्गप्रकाश भी थोहीं रह गया। किन्तु यह 
निश्वित है कि मंक्षमार्ग प्रकाआ इन दोनों अन्धोंस पहले बना है । 

पं० जीकी सभी रचनाएँ सिद्धान्द विपयक्र हे परन्तु वे 
. सिद्धान्तकें द्वी पंडित थे यह बात नहीं दवे। जहां वे सिद्धान्तके घुरंधर 
विद्वान थ चहां न्‍्याय गणित आदि शाद्षोंके भी पूर्ण विद्वान थे। एसा सारम पड़ता है उन्होंने 
अपने जीवनमें सकड़ों प्रन्‍्थोंका पारायण किया था उनके आहलोढ्नस उनके जो विचार परिपकत 
ओर केन्द्रीभूत हो गए थे मोक्षमार्गप्रकाश उन्हींका प्रतिम्बिव है । सिद्धान्च अन्योंमें पम्रुख जंना- 
चार्यमिंस शायद द्वी किसीका रचा हुआ ऐसा अन्ध होगा जिसका उन्होंने एकस अधिक वार स्वा- 
ध्यायाय न किया हो । मोक्षमार्गप्रकराशमें स्वयं उन्दोंने ऐसे छुछ अन्थोंके नाम गिनाए है. जिनका 
उन्होंने पहले अभ्यास किया था । उनकी अध्ययनकी रुचि कितनी जवदद॑त्त थी इसका पता इसीसे 
चलता हे कि वे सदा नए अन्थोंकी खोजमें रह्य करते थे । धवछा जयधवलादिकके स्वाध्यायक्रे लिए 
उनकी अत्यधिक उत्सुकृता वनी रद्दी पर उनके उन्हें दशन भी नहीं दो सके। फिरभी उन्होंने कनड़ी 
लिपिके स्वाध्यायके लिए कुछ अन्य अन्ध मेगा रक्खे थे। यहाँ तक कि उनके स्वाध्यायकें लिए उन्होंने 
ऋनड़ी लिपि मी सीख ठी थी उसके सहारं वे स्वयं वांचते थे आर द्ातत्र गद्दीपर बठ कर आता- 
ओंकी भी झुनाते थ। उनके सिद्धान्तविषयक तल्स्पर्शी ज्ञानके लिए ग्ोम्मट्सार ब्रिछाकसार 


श्ड् 


आदिकी टीकाए ता दूँ छ्वी परन्तु इन प्न्थोके अंतरंग परिचयके छिए उन्दोंने जो प्रारंभिक भूमिकाएँ 
हैँ वे भी बढ़ी महत्वपूण हँ। भूमिका न कहकर उन्हें उन अन्थों ऊ खलनेको कुंजी दी कहना 
चाहिए | अन्यके पारभाषिक ओर सिद्धान्वरूद शब्दोको उन्होंन वड़ द्वी सरछ शब्देमि सहज तरी- 
केस इश्टान्तों द्वार समझाया हे जो सूल अन्य ओर संस्कृत टीकाओंमं कहीं नहीं दिए गए हैं । 
उनके सद्दार कोईभी व्यक्ति थोड़ेस ही अभ्यासके बाद इन अन्थोंम भलीभांति प्रवेश पा सकता ई | 
१-तातें व्याकरण, न्याय, यणित आदि उपयोगी अन्यनक्रा क्िंचत्‌ अभ्यास करें टीका सहित 
समयतसार, पंचास्तिकाब, प्रवचनसार, नियमसार, गोम्मव्लार, लब्धरिसार, त्रिकाकसार, तल्वार्थमृन्न इत्यादि- 
झात्त्र अर छगणसार, पुरुषार्यतिद्युताव अष्ट पाहुड भत्मानुशावन आदिशाद्र । अराआवक सुनिका आचारके 
प्रत्धक अनेक शारत्र सुध्ु कया सहित पुराणदिशात्र इत्यादि अनेक शात्र हैं । तिनविरें हमारे बुह्नि 
अनुसार अभ्यास बरतें हैं । 


गंभीर अध्ययन 


ज्म्म्ह 


म८ मोक्षमाग-प्रकांश 


उनके पढ़े विना यह निश्चित है. कि एक बुद्धिमान जिज्ञासु भी अन्थगत प्रमेयको समभनेके पहले 
उन शब्दोंमें ही उलझा रह सकता है, क्‍यों कि अन्थका खूब मथन किए बिना वे शब्द भल्वीभांति 
समझमें नहीं आ सकते | ' 

पं० जीके न्याय विपयक पांडित्यके परिचयके लिए यद्यपि उनकी कोई न्याय संबंधी 
रचना उपलण्ध नहीं है फिर भी० मो० श्र० में एक जगह जैसा कि हमने पिछले फुट- 
नोंटमें दिया है. गणित व्याकरणके साथ वे अपने न्याय ग्रन्थोंके अभ्यासको भी 
सूचित करते हैं । दूसरे ग्रहीत मिथ्यात्वका वर्णन करते समय जहां उन्होंने अन्यमर्तोका 
खण्डन किया हैं वहां उस खण्डनमें प्रायः न्याय शेदीको अपनाया हैं" । तीसरे उनके विद्येप 
खण्डनके लिए लिखा है कि जैन मन्धोंसे यह विपय खुब स्पष्ट होता छे' । चोधे उन्होंने अपने 
विषयकी पुष्टिके लिए कहीं २ अनुमानके पंचाबयवों का प्रयोग किया हे ?। उदाहरणके ल्यि 
वे आत्मासे कर्मोंको प्रथक सिद्ध करनेके लिए कहते हैं- “अनादितिं तो मिले थे परंतु पीछे 
जुदे भए तब जान्या जुदे थे तो जुदे भए तातें पहले ही भिन्न थे ऐसे अन्लमान करि व केवल ज्ञान 
करि प्रत्यक्ष भिन्न भासे हैं? एक जगह उन्होंने परीक्षा प्रधानताके प्रकरणमें अष्टसह्लीका 
भी उल्लेख किया है। जैमिनीय मतका खण्डन करते हुए एक प्रकरणमें उन्होंने लिखा है 'शेव 
सांख्य नैयायिकादि सब ही वेदको मानते हैं, और तुम भी मानते हो तुम्हारे और उन सबोंके 
तत्वादि निरूपणमें वेद विरुद्धता पाई जाती हे यह क्‍यों हे ! पाठक देखेंगे कि उनका यह भाव 
अष्टसहस्तीफे ठीक इस श्लोकके भावसे मिलता जुलता है। 


भावना यदि वाक्याथों नियोगो नेति का ग्रमा | 
तावुभौ यदि वाक्याथों हिता भइअभाकरो।॥ 
इससे यह निमश्चित है कि उन्होंने न्याय प्रन्थोंका खास, अभ्यास किया था। छक्षणके 
अव्याप्ति अतिव्याप्ति आदि दोषोंको समझा कर सम्यग्दशनके लक्षणमें सम्भवित तद्‌ तदूदोपों का 


न्यायकी शेलीसे खूब परिहार किया है अतः सिद्धान्तकी तरह बे न्यायके भी स्मेज्ञ विद्वन थे 
इससें सन्देह नहीं रहता । 


उनके गणित संबंधी ज्ञानके परिचयके लिए गोम्मटसार रब्धिसार त्रिकोकसार आदि 
ग्न्थकी टीकाएँ ही काफी हैं.। गोम्मटसार त्रिछोकसारकी भूमिकाएँ अधिकांश गणितकी ग्रक्रियासे 





१-जो प्रथम पक्ष मानेंगे तो परमेश्वर का एक स्वभाव न रहा“ * "ओर द्वितीय पत्ष 

६ भानोगे तो सृष्टि डॉ ० ८ 
२-प्रमाणादिकका स्वरूप अन्यथा मानते हैं यह जैन ग्रन्थेसि परोक्षा करने पर खूब स्पष्ट हो 
जाता है, मो० प्र० प० । इसलिए इनके सत्यासत्यका निर्णय जैनन्याय अन्थेंसे जानना चाहिए । 
३-अनुमानेका स्पष्ट प्रयोग इस प्रकार है-अनादिवद्ध कर्म आत्सासे पहले भिन्न हो जाते हैं जो बादमें भिन्न 
हो जाते हैं वह पहले भी मित्र थे चूँकि कम आउ्मासे बादमें मित्र हो जाते हैं अतः पहले भी मिन्नथे। 


अस्तावना र्‌९ 


ही भरी हैं। उनमें छोकिक और अलोकिक दोनों प्रकारका गणित समझाया गया है। गणित 
का आरभिक विद्यार्थी भी इन्हें पढ़कर गणितवहुल करणानुयोगके अन्थोंमें अच्छी तरह प्रवेश पा 
सकता है । संस्कृत टीकाओम चन्न तन्न विखरे हुए करणसूत्रोंको आपने हिन्दी टोकामें प्रसह्वा- 
जुसार एकत्र संकलित कर उनका खूब स्पष्टीकरण क्रिया है। आपने करण सूत्रोंके कुछ अपने 
उद्धरण” भी दिए है जो संस्कृत टीकाके न होकर अन्य ही किसी स्व॒तन्त्र गणित विपयक गन्थके 
हैं। गणिवकी कोई २ अक्रिवा आपकी वढ़ी सरल है जों आज गणितसंबंधी नई २ खोजोंके 
युगमें भी आविष्कृत नहीं हो सकी हे, यहाँ हम केचछ एक उदाहरण देते हँ--भिन्नमें ऊपरकी 
संख्या अंश और नीचेकी द्वार कहलाती ढे । आज कलकी अक्रियाके अनुसार जब दो या अधिक 
मिन्नकी संख्याक्नोंका जोड़ करना होता हे तव पहले हारोंका रघुत्तम निकाल लेना पड़ता है 
चादमें लघुत्तमकी संख्याकों अत्येक हारस भाग देंकर ओर छच्ध भमजनफलको उसोके अंशसे 
जुणाकर जो संख्याएँ आती छें उन सबके जोड़को ऊपर रखकर ओर लघुत्तमकी संख्याको 
सीचे रखकर उत्तर ठीक किया जाता है। परन्तु पं० जीने भिन्नोंके जोड़में ल्घुत्तमका काम ही 
नहीं रक्खा उनकी प्रक्रिया है कि अत्येकत अंशका अपने हरकों छोड़कर अन्य हरॉके साथ गुणा 
करना चाहिए उन सब्रके जोड़को ऊपर ओर हारोंके परस्पर गुणा करनेसे जो गुणनफल हो 
उसको नीचे रखकर उत्तर ठोक आ जाता है।इस तरह हम देखते हैँ कि गणितका आपका न 
केवल विशिष्ट अभ्यास था वल्कि उसपर असाधारण अधिकार था। 

इन सबके पांडित्यके साथ आध्यात्मिक शास्रोंका भी आपने खूब आलोड़न किया था । 
खातवें अध्यायमें जहाँ जैन मिथ्यादृष्टियॉंका निहूपण किया है वहाँ साक्षिस्वरूप समय-प्राभ्वतकी 
भाधाओं और समयसार कलशके श्छोक्ोंका खुब ही उपयोग किया है । केवछ निम्वयावलंवो, 
क्रेचछ व्यवहारावलंची और उम्रयावलंत्री मिथ्यादृष्टियोंकरे वर्ण तमें आपने अपने समयसारके 
अध्ययनका सारा निचोड़ ही रख दिया है। आपका कहना दे कि जिस ग्रकार निश्चयके विना 
व्यवहार आर व्यवहारके बिना निश्चयकों लेकर चलता मिथ्यात्व हे उसी प्रकार “नेश्वय ओर 
व्यवहार दोनोंको उपादेय मानना भी मिथ्यात्व है । इसके लिए हतु दिया हे कि व्यवहार ओर 
निश्चय दोनों परस्पर विरोधी हैँ क्योंकि समयसारमें व्यवहारोंदभृदत्थो, भूदत्थो देसिझण 
सुद्धणओ,! भूदत्थमस्सिदों खछ सम्माइट्टी हवइ जीवो? [ गा० ११ ] कहकर व्यवंहारको अभूतार्थ 
( असत्य ) ओर निश्चयकों भूतार्थ ( सत्य ) कद्दा दे । साथ ही भूतार्थंका आश्रय लेनेवालेको 
सम्यस्दाष्टि बढाया है। अतः निश्चयकी उपादेय मानकर व्यवहारकी अनुपादेयता अपने आप 
सिद्ध हो जाती है, आपने इसका भी खंडन किया हू कि 'सिद्ध समान शुद्ध आत्माका अनुभवन 
निश्चय है ओर व्रतशीछ संयमादि रूप अद्वत्ति व्यवहगर हैं। वे कहते हैँ कि द्वव्यके किसी भाव 


१--“कव्प्यो. द्वारो व्वमाह्यरराशें:” जिस संख्या का द्वार ने हों उसका एक हार कल्पना 
कर लेना चाहिए | गो० सा० पी०प० ६७ ॥ भागो नास्ति छब्ध गल्व माग ने जाय तो भजनफलछ को और 
विन्दी रख देना चाहिए | गों० पी० पू० ६ । 
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का नास निश्चय और किसी भावका नाम व्यवहार नहीं हे वल्कि द्रव्यफे एक ही भावकों उस रूप 
निरूपण करना निश्चय और उपचारसे अन्य द्रव्यके साव रूप वर्णन करना व्यवहारनय हे । जैसे 
मिट्टीके घड्िको मिट्टीका कहना निम्धय और घीक्े संयोगसे घीका कहना व्यवहार है । दूसरे समय- 
सारमें जहां शुद्ध आत्माके अनुभवनको निश्चय कहा हे उसका मतलब यह है कि स्वभावसे 
अभिन्न और परमभावसे भिन्न आत्माका अनुभव करना शुद्धानुभव है। न कि संसारीको सिद्ध 
मानना | इसके अतिरिक्त जो ऐसा मानते हैं. कि 'निश्चयका श्रद्धान करना 'चाहिए और ग्रदृत्ति 
व्यवहार्की रखना चाहिए उन्हें सी वे मिथ्यादृष्टि ही बतछाते हैं। उसके लिए हेतु देते हैं कि 
एकका श्रद्धान रखनेसे तो एकान्त सिथ्यात्व हो जायगा । अतः श्रद्धान तो दोनोंका ही रखना चाहिए 
किन्तु निश्चयका निम्चयरूपसे और व्यवहारका व्यवहार रूपस श्रद्धान करना चाहिए । रही व्यवहार 
नयकी प्रवृत्तिकी वात सो नयका प्रवृत्तिसे कुछ मतलब ही नहीं है.। प्रव्नत्ति तो द्रव्यकी परिणति है । 
दरब्यकी परिणति उस रूप निरूपित करना निश्चय नय है | ओर उसी परिणतिको अन्य किसी द्रव्य रूप' 
निरूपित करना व्यवहारनय है । इस तरह विवश्षावश निरूपण करनेसे एक ही पवृत्तिमें दोनों नय 
वन जाते हे । न कि प्रवृत्ति ही नयस्वरूप हैं। अतः निश्चय, व्यवहार दं।नोंकों उपादेय सानना 
मिथ्यालर है। इस तरह उन्होंने निश्चय और व्यवहारकी गुत्थीको खूतब्र ही सुलझाया हे । हमारी 
समझमें समयसारके स्वाध्यायिओंकी और उसके स्वोध्यायके इच्छुकोंको 'यह प्रकरण अवश्य बांच 
जाना चाहिए । 


इसी अन्थके आठवें -अध्यायमें द्वव्यानुयोग अन्धोंकं उपदेशका स्वरूप बताते हुए आपने 
समयसारादिको लद्य लेकर उनके उपदेशका स्वरूप लिखा है कि 'उनमें मुख्यतया ज्ञान बेराग्यका 
कारण आत्मानु भवनादिकी महिसा गाई गई है । द्ृव्यानुयोगमें निम्चय अध्यात्म उपदेशकी 
प्रधानता होती है, चहां व्यवहार धमका भी निषेध कर दिया जाता है । जो जीव आत्मानुभवनका 
उपाय नहीं करते और बाह्य क्रियाकाण्डमें ही मग्न रहते हैं उनको बहांसे उदास कर आत्मानु- 
भवनादिमें छगानेको ज्त शीऊ संयमादिका हीनपना भी प्रकट किया जाता है। लेकिन उसका 
मतलब यह नहीं समझना चाहिए कि उन्हें छोड़कर पापमें लग जाना उचित है. क्योंकि उस 
उपदृशका सतत अशुभमें छगाना नहीं हे बल्कि शुद्धोपयोगमें छगानेके लिए शुभोपयोगका 
निषेध किया जाता है । इसके छिए उन्होंने एक उदाहण दिया है कि जो जिनप्रतिमा पूजनमें ही 
मग्न रहते हूँ उनके लिए कहा जाता है कि 'देह बिपें देव है देहुरा विषे' नाहीं? लेकिन उसका यह 
अर्थ नहीं है कि भक्ति छोड़कर भोजन पानमें ही मस्त रहना चाहिए। इस तरह प्रकारणानुसार 
आध्यात्मिक शास्रोंके रहस्थको उन्होंने खूब ही खोछा है। साथ ही इस शंकाका कि अध्यात्मगन्थों 
के अध्ययनसे * पूजन पाठ आदि छोड़कर जीव स्वछन्द हो जाते हैं. समाधान करते हुए बड़ा ही 
मार्मिक दृष्टान्त दिया है। उन्होने लिखा है. कि गधा यदि मिश्री खाकर मर जाता है तो मनुष्यको 
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१००४० १३५। २--जहां सम्यादष्टिक भोगभी निर्जतके कारण बताये गए हैं । 





अस्तावना 


हर । 


५ 
“मिश्री खाना नहीं छोड़ना चाहिए। उसी प्रकार अध्यात्म अन्धोंके सुननेमें कोई मूढ़ स्वच्छंद हो 
जाता है तो विवेकी को स्रच्छंद नहों होना चाहिए । 
उपयुक्त उद्धरणोंप्ते यह रपट हो जाता हे कि पं, जी आध्यात्मिक अंथके अच्छे मर्म॑ज्ञ 
-ये और उन्होंने समयसार ग्रंथका खूब वारीकोके साथ अध्ययन किया था। आगे उन्होंने 
अजयोग अंथोंकी व्याख्यान पद्धति बताते हुए समयसारादि आध्यात्मिक प्रंथोंके स्वाध्यायका तरीका 
“बड़ा द्वी सुन्दरताके साथ विवेचन किया है । 
अयोक्षे! कवि: स्वाध्यायी संसार पं. जी को अब तक गय्य लेखकके रूपमें 
! देखता आरहा हैँ ओर वह ठोक भी हे कारण पं जी ने जो कुछ भी 
-टोका या स्वतंत्र अंथ लिखे हूं वे गद्यमें ही लिखे हूं । परंतु इसका अथे यह नहीं कि पं जी में. 
कब्ित्वनिर्माणकी शक्ति नहीं थी। उन्होंने अन्यको प्रशस्तियों तथा मड्जलाचरणोंमें जो पद्म लिखे हैं, 
वे बढ़े ही महत्वकें हैं ऑर उनसे उनकी काव्योचित अ्रतिभाका अच्छा परिचय मिलता है। 
यहां हम उनकी कविताके कुछ उदाहरण देते है :-- 
श्रीवर धर्म जलधिके नन्‍्दन रत्नाकर वर्धक सुखकार 
लोक प्रकाशक अतुल विमल प्रश्न सन्तनि कर से वित गुणधार 
माधव वर चलभद्रनमितपद्पञ्र युगल धारें विस्तार 
नेमिचन्द्र जिन नेमिचन्द्र गुरु चन्द्र समान नमहुँ सो सार ॥ १॥ 
; [ म॑ज्ञलाचरण क्षपणा सा० ] 
इस छंदमें नेमिनाथ तोथंकर तथा नेमिचन्द्र सिद्धांत चक्रवर्तीकी नमस्कार किया है 
और उनकी उपमा चन्द्रमासे दी है अतः तीनोंको लेकर इस छंदके तीन अर्थ होते हैं जो इस अकार है 
१-जो अंतरंग ( केवलज्ञानादि ) ओर वहिरज्ग ( समवदरणादि ) श्रेष्ठ छक्ष्मीसे 
संयुक्त हैं, धर्म ( पोडश कारण भावना ) समुद्रसे उत्पन्न हैँ. सम्बग्दशनादि रत्नसय कोषके व्धेक 
हैं। सुखकारी तथा लोकके प्रकाशक हें, अद्वितीय, वीतराग और भ्रथ्ु हैं, धर्मोत्मा जिनकी सेवा . 
फरते हैं, कृष्ण और वलराम जिनके चरणोंको नमस्कार करते हैं, जो नेमि चन्डाचार्यके गुरु 
( उपास्य ) हे उन नेमिनाथ भगवानको नमस्कार करता हूँ। 
२--शोभासे संयुक्त, धर्म रूपी समुद्गके पुत्र, रत्नत्नयादि कोपके ( आंशिक रुपसे ) 
-चर्धक, सुखकारी, त्रिलोकसारके रचयिता, महान, निःकपाय, अश्लु, विद्वानों द्वारा सेवित, माधव 
पन्द्र प्रेवद्यदेव आचाये ओर वाहुबली नामके मंत्री (राजा भोज ) से नमस्कृत, नेमिनाथ 
भगवानके उपासक, 'न्द्रमाके समान गुरु, नेमिचन्द्र सिद्धान्द चक्रवर्ती को में नमरकार करता हूँ 
३--घचन्द्रमा भी लक्ष्मीपें युक्त समुद्रसे पेदा हुआ हे, समुद्रकों आल्हादित करता है, 
-संसारको प्रकाशित करता हे. एक, निर्मल और अभु है संसार जिसकी चांदनीसे लाभ उठाता हें, 
सप्त सेनामें वसन्‍त राज जिसका प्रधान सेनापति हे । 
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इस तरह एक ही छंदमें तीन अर्थोका समन्वय करना कवित्वशक्तिके बिना नहीं हो 
सकता | जन साधारणको मामूली छंद वनानेमें ही कठिनाई होती है | छंद बनाकर उसमें 
चमत्कार लाना तो वहुत दूरकी वात है। यहां यह करनेकी आवश्यकता नहीं कि उपयुक्तछ॑द्‌ 
चमकृत काव्य है और श्छेपका उसमें वड़ा ही सुन्दर निवोह किया हे एक चित्रालंकारका उदाहरण 
देखिए--- 

मैं नमों नगन जेन जन ज्ञान ध्यान घनलीन । 

मेंनमानविन दानघन, एन हीन तन छीन || [ मंज्ञछ० गो० सा० ५] 

अर्थ--ज्ञान ओर ध्यानरूपी धनके अर्जनमें छवछीन, काम ओर अहंकार आदि 
से रहित, मेघकी तरह घर्मपदेशकी वर्षा करनेवाले, पाप रहित, शरीरसे कृप नम्न जेन साधुओं 
को में नमस्कार करता हूँ। 


रू हा है 
/ण 


यह गामूत्रिका बन्‍्ध दोहा है | इसका चितन्न इस प्रकार हैं-- 
में न मों ज्नग न जे न ज न ज्ञान ध्यान ध नली न 


॥ है ४ ( / है तु हे स्‍ ) 


मैं नसा न विन दा नघ न ए ही न त न छीन 

इसमें ऊपरसे नीचेकी ओर क्रमशः एक २ अक्षर छोड़नेस ऊपरकी छाइन बन 
जाती है। इसी प्रकार नोचेसे ऊपरकी ओर एक २ अक्षर छोड़नेसे नीचेकी छाइन बन जाती है । 
चित्रवंध कविताएँ दुरूह होती हूँ. इसमें कविको समय और शक्ति अधिक छगानी पड़ती है। कवि 
उचित प्रतिभासंपन्न व्यक्ति ही इस प्रकारकी कविता कर सकता है। हम देखते हैं. कि टोडर- 
मलजीमें यह शक्ति खूब विकसित थी और उसका यदि वे उपयोग करते तो एक भद्दान और 
युगप्रवर्तक कवि सिद्ध हो सकते थे फिर भी उन्होंने कविताके जो दो चार छंद लिखे हैं वे कम 
महत्वके नहीं हैं । ऊपरके दोहमें जहां चित्रालंकार है वहीं उसमें यमकालंकार भी हे" प्रथम 
आर ठतीय चरणमें 'सैनः 'मैंन' इन सार्थक भिन्न वर्णोंकी दुहरा ऋर यमकका अच्छा निवोह 
किया गया हैं। इसी अकार "न! वर्ण की पुनः २ आवृत्ति होनेके कारण उसमें वृत्यनुप्रास 
अलंकार भी हैं : 'ज्ञानध्यानधन! पदमें 'रूपक अलंकार भी हे | कारण वहां ज्ञान ध्यानमें धनका 
आरोप किया गया है। इस तरह चित्र यम्क अजुप्रास और रूपक चारों स्वतन्त्र रूपसे एक ही जगह 
होनक कारण चहां संकर अलंकार भी हे । यों एक छोठेसे छंदमें पांच २ अलंकारोंका समावेश कर 
देना कविका काव्य कांशल नहीं तो क्या हे | 

वृत्यजुप्रास और यमकका एक दूसरा उदाहरण देखिए--- 

सिद्ध सुद्ध साधित सहज स्व॒सससुधारसधार 


समयसार शिव सर्वंगत नमत होहु सुखकार ॥ ३ ॥ 


परस्तावना ३३ 
जैनीवानी विविधविध वरनत विश्व प्रमान 
स्थात्पदमुद्रित अद्वितहर करहु सकल कल्यान ॥४॥ [ गो० सा० मह्न० ] 
उक्त दोहोंमेंसे पहलेमें 'सः 'सः को पुनरातत्ति होनेसे वरत्यनुप्रास ओर 'घाए! थार! 
पदोंकी आइचि होनेसे यमक दे ! इसी अकार दूसरेमें व” व” की आइत्ि होनेसे बृत्पनुप्रास 
ओर विध विध! पदांकों आध्वत्ति होनेसे यमक है । 
यह हमने पं० जी की हिन्दी कविताओंक़े थोड़ेसे उदाहरण किए हैँ । हिन्दीके साथ २ 
वे संस्कृतकी कविताएँ भी कितनी सुन्दर ओर सरस करते थे इसके हम यहां २--१ उ्दा- 


हरण देते हँः-- । 
संच्टेलैव्धिसारस्य क्षपणासारमीयुपः 
प्रकाशिनः पढे स्तोमि नेमीन्दोर्माधवग्रभो! ॥ १ ॥ [लिव्थि० अथ सं० ज०] 


इस श्छाकके दो अर्थ हैँ एकमें लब्घिसार क्षपणासारके कतों नेमिचन्द्र आचार्यको 
नमस्कार किया है दूसरेमें नेमिनाथ ती्थंकरकों नमस्कार किया हें। आचार पक्षमें अर्थ होता 
ह--“क्षयणासार सहित छब्धिसारकों संदष्टिका प्रकाद्म करने वाले, माधवघंद्र आचार्यक्े गुरु 
नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्तीके चरणों की मैं स्तुति करता हूं । और तीथंकर पक्षमें अर्थ होता है-- 
करण लब्विके परिणाम स्वरूप कर्मोके क्षपणकों आप्त, समीचीन दृष्टिका अकाद करने वाले, 
नारायणके गुरू नेमिनाथ भगवानके चरणोंकी में स्तुति करता हूँ । पाठक देखेंगे कि दोनों अंथॉका 
कितना सुंदर और संगव समन्वय हुआ है । न्‍ 

इसी ग्रकार आपका एक दीन अरथोवाला श्छोक देखिए-- 


शुद्घात्मानमनेकान्तं साधुमुच्तममद्गलस्‌ 
बंदे संदष्टि सिदूघयर्थ संच्ट्यर्थ ग्रकाशकम्‌ ॥३॥ [ गो० अ० सं० अ० ] 


हा 


पहला अथ हँ--अनंतज्ञान, दशन आदि अनेक घर्म (गुण) स्वरूप, निर्मल, 
मंगल्षेत्तम, सम्यग्दशनके विषयभुत आत्मतत्वके प्रकाशक शुद्ध आत्मा अरहंत देवको संद्ृष्ट 
रचना को निविध्न पूर्तिके लिए नमस्कार करवा हूँ। 

दूसरा अर्थ है--विशुद्ध, श्रेष्ठ, मंगलोत्तम, समीचीन तत्वकी प्रकाशक अनेकान्त वाणी 
को संदृष्टि रचना की निर्विब्त पूर्तिके छिए नमस्कार करता हूँ ! 

तीसरा , अर्थ हैं--निर्मल चित्तके घारी उत्तम क्षमादि अनेक घर्मं घारण करनेवाले, 
मड्छोत्तम, सन्मार्गके दर्शक साधुओं ( गुरुओं ) को संदृष्टि रचना की निर्विध्न पूर्तिके लिए 
नमस्कार करता हूँ।॥ ह 

इस तरह इसमें शुद्धात्मा अनेकान्त और साधु पद देकर देव शात्ष गुरुको नमस्कार 
किया है अतठः तीनोंके पक्षमें उक्त श्लोककां अर्थ वेठ जाता है । 

५ 


३४ मोक्षमार्ग प्रकाश 

अब एक पांच अरथवाला श्छोक देखिएं- 

, पंचसंग्रदसदुबतत त्रिलोकोसारदीपकं 

माधवादिस्तुतं स्तौमि, नेमिचन्द्र गुणोज्वलं ॥ २॥ [ गो० सं० अ० | 

इस श्लोकका अर्थ पंचसंग्रह ( गोम्मटसार ), जिछोकसार, नेमिचन्द्राचा, नेमिनाथ 
भगवान और पचन्द्रप्रमके पक्षमें छगता है। इस प्रकार इन दो चार उद्ाहरणोंमें ही हमें पं० जीकी 
काव्योचित मोलिक प्रतिमाके दर्शन हो जाते हैं। सच तो यह है कि आपकी प्रतिभा 'चहुमुखी थी। 
जिस विषयकी लेकर आपने थोड़ा बहुत लिखा द्वै उसपर आपकी अपनी निजी छाप है | प० जी 
जैसे वहुश्रुत विद्वानसे साधारण रचनाकी तो कल्पना: ही नहीं हो सकती है। अतः उनकी अत्येक 
रचनाकी श्रेष्ताके लिए उनका नाम ही पयौप्त है । ;$ 

पं० जी जेसे विद्वान थे वेसे ही स्वभावके बड़े नम्न थे । अहंकार 

: भे० जीका व्यक्तित उन्हें छू तक नहीं गया था । उन्हें एक दाशनिकका मस्तिष्क, दयाछुका 
हृदय, साधुका जीवन, सेनिककी दृढ़ता और शहीदकी सृत्यु बरदानमें मिले थे.। जिज्ञासु जनताकी 
उसके पास भीड़ लगी रहती थी ओर वे अपने सातिशय ज्ञानसे उन्हें ठृप्त करते थे। उनका तत्वक्धान 
इतना मजा हुआ था ओर चाणीमें इतना आकपेण था कि शास्त्रके नित्य प्रवचनमें हजारोंकी भीड़ 
हो जाना एक साधारण बाव थी । कुछ छोग तो जयपुर इसलिए आया करते थे कि देखें यह ज्ञानका 
धनी, अलछोकिक अतिभाका पुञ्न केसा है । रहन सहनमें कोई आडम्बर न था। वात्सल्यके प्रतीक 
थ्रे। किसी विपयका विवेचन करते समय उसकी तह तक पहुँचनेके वादही आप आगे बढ़ते थे । 
ग्रन्थान्तरोंके समर्थन और उपयुक्त उदादरणॉकी आपके पास कमी न थी । गृहस्थ होकर भी ग्रहस्थी 
में कभी अनुरक्त नहीं हुए। अपनी साधारणसी आजीविका करनेके वाद एक विरक्त पुरुषकी दरह 
स्वाध्याय आदियमें छंगे रहना ही आपका एक मात्र काम था। आपको अपने जीवनकालमें ही अपन 
असाधारण व्यक्तित्वके लिए तत्काढीन जनतासे जो सम्मान मिलता था वह सहधर्मी भाई रायमल्लके 
दो एंक उद्धरणोंसे जिन्हें हम पीछे लिख आए हैं. पता छग जाता है यहां हम कुछ उद्धरण और 
देते हें । रायमल्लजीने अपना परिचय देते हुए लिखा है "अर टोडरमछजी सू/ मिले? नाना प्रकार 
के प्रश्न किए । टोडरसढजीके ज्ञानकी महिमा अद्भुत देखी | ...... अवारके अनिष्ठ काल 
विष टोडरमलजीके ज्ञानका क्षयोपशम विशेष भया। टोडरमल जयपुरके साहकारका 
पुत्र ताके विशेष जान जान वासू' मिलनेके अर्थि जेपुर आए । पं० देवीदासजीने छिखा हे 'टोडर 
मलजी महाडुद्धिमानके पास शास्त्र सुननेका निमित्त मिलता ? 

इस तरह आप अपने जीवनकालमें ही अद्वितीय विद्वान समझे जाते थे । आप इतने 
अधिक तत्वदर्शी और दाशेनिक थे कि भगवानकी भक्ति और जी हजूरीको साधारण अल्पज्ञानीकी , 
चीजसे अधिक महत्व नहीं दे देते थ। पूजक और पूज्यको वे विवेक और गुणोंके साथ ही देखना 
चाहते थे। यही कारण था कि चे व्यक्तिबादी न होकर गुणवादी थे । मोक्षम्ागै-प्रकाशके अध्यायोंके 


| प्रस्तावना ड्ष्‌ 
आरंभमे प्रत्येक जगह आपने जो महुछाचरण किया है उसमें व्यक्तिकी कहीं भी पूजा नहीं है । 
आपके अनूदित अन्य गोम्मटसारः छब्बिसार पुरुषार्थसिद्धयुपाय आत्मानुशासन, त्रिछोकसार 
ड आदियमें भी व्यक्तिकी पूजा न होकर सर्वत्र गुणवादकी पूजा दे *। जहाँ कहीं व्यक्तिको नमस्कार किया 
हैं वह केवल संम्कृत श्ठोंकोका अनुवाद या छाया है। 
असाधारण विद्वान होकर भी आप छ्घुता ओर विनयकी साक्षात्‌ मूति थे। इस संबंध आपने अपने 
प्रंथमिं जो छद॒गार प्रकट किए हें उसमें उनकी आन्वरिक सरछता फूट पड़ती है । गोम्मटसारके अश्थ- 
संदृष्टि अधिकारके आरंभमें आपने लिखा हे--तहां किछ चूक होड़ सो मेरी मंदबुद्धिकी भूलि 
जानि वुद्धिवंत कृपा करि शुद्ध करियो........। अर मेरी मतिद्दीन है तातें चूक होश्गी ताके 
शुद्ध करनेके अर्थि विशेष विनती करों हों। छब्धिसारके प्रारंभ आपने ब्खा हे (कोई 
कठिन अथ्थ मेरी समझमें नीके न आवनंत इहां न लिखिए हैं सो संस्कृत ढाका व 
कर णासार तें जानियो। लब्धिसारके संचष्टि अधिकारमें आपने लिखा है! _..... .तातें 


जानों हों तिनके खरूप लिखनेमें चूक परेगी........सो जहां चूक होह तहां विशेषद्व॒द्धि 








बज पु 


( १ ) ग्रोम्मव्चारके आरंममे न नेनिचन्द्रको नमत्कार दिया हैं वह केवड इज्पकऋ्ो फल्ति करने 
लिए नूख्यन्थके * सिद्ध॑ सुद्ध पशमिय जादि गायाका अनुकरण मात्र है बाद तो केवल देवश्ान्न 
गुरदुओ दी नमध्कार डिया हैं वहाँ वात अन्य अन्यक्रि हिन्दी छंदोंमें मो है । 

२-दोपष ददन गुन गहनधन, अरिकरि हरि अरदंत | त्वानुभूति रमन: रमन जगनायक जय- 
बंत ॥ १ ॥ 
सिद्ध छुद्ध साधित सदन स्वरत छुघारस घार | समयसार शित्र सवंगत नमत होहु उुखऋर।॥२॥ 


5 ४ 


हा 


45] 


जैनीवानी विविधि विव वरनत विश्व प्रमान | स्थालइमुद्रित अहित दर करहु सकल कल्यान ॥6॥।॥ में नमो 
नगन जेन जन छान ध्यान घने लीन | मेनमान विन दान घन एन होने तन छीन ४ मो० सा० 


सम्बस्दर्शन चरन गुन; पाप कुछर्म खिपाय। केव्ल्छान उपाय प्रदु, मए भर्ोंश्षिवराय ॥१॥ 


कप ० जल टन नल... प्‌ 72 नि मान बडे ! सु टू न] 
जिनवानीके ज्ञानमें दात तत्लश्रद्धान | चरण थारि अवल लहे पावे पद निर्मान [३॥ छब्विसार्ं पायकें, 


शुद्धात्मानमनेकान्त साठुमुच्ममंगर्ल | दंदे संदर्टि पिद्धयर्य संब्श्यथ प्रकाशक | गो० अ० सुं०। 
विधवनसार अपार शुन ज्ञावक्र नावकछ संत | त्रिभुवन हिंवकारा नमो श्री अरहंत मत ॥६॥ तान झुवनके 
तिथि ज,नके, आप 


झुकछुठ मनि,ग़ुन अनंतमय झुद्ध, नमो सिद्ध परमात्मा वीचर,य अविरुद्ध ॥र॥ तीन मु 

आपउमयब होचय | परदे मए विरक्त अति नर्मा मदहाम॒नि सोय ॥३॥ तीन सुवन मंदिर व्रियें क्रय श्रकाचनन हार 
जप छः ब 

जैन वचन दीपक नर्मों ज्ञान करन गुन धार (डथिं तीन भुवन महिं जे लगें चेत्य बत्व गअह सार । ते सत्र 


त्ंदी माव हुत सुमछारन छुखकऋार ॥५॥ द्विण्सा० | ही निन शासन शुरू नमू , नानाविव सुखऋार | आतम 


तू 


ड्िंत उपदेश दें कह मज्ञललाचाःर ॥६॥ 


ध्ध साक्षसारं-अ्रकाश 


ट 


संवार शद्धि करियो। मोकों बालक मानि क्षमा करियो । बहुरि इहां संदर्टि व तिनका 
स्वरुप विखें जिनका मोकों स्पष्ट ज्ञान न भया ते यहां नाही लिखीं है मूल ग्रन्थ ते 
जानियो । त्रिछोकसार दीकाके आरंभमें छिखा दै-संस्कृत टीकाका अलुंसार ले इस भाषा 
टीका विपें अर्थ लिखोंगा। कहीं कोई अर्थ न भासेगा ताकी न लिखोंगा ।. कहीं 
समझनेके अर्थ वधाय करि लिखोंगा | ऐसे यहु टीका बनेगो ता वि जहां चूक जानो 
तहां चुधजन संवारि श॒द्धि करियो । इस तरह प्रायः हर एक अन्थमें आपने अपनी छघुत्ा 
प्रकट की हे । हालांकि ओर भी अन्थकार अपने अन्धोंमें इस तरह छघुता प्रकट करते आए 
हैं, परन्तु उनमें प्रायः परंपराका पाछन होता देखा गया दे । हृदयके वहां दर्शन नहीं होते । परन्तु 
टोडरम नजोके शब्दोंमें जो हृदय, स्वाभाविकता ओर स्पष्टता है वह पाठकके हृदय पर सदाके लिए 
अपनी अमिद छाप छोड़ देती है । छगभग दो सी वर्षकि वाद भी उनके इन शब्दोंकों पहुकर 
उनके प्रति भक्ति ओर श्रद्धा उमड़ पढ़ती हैं ओर उनकी सरल्ताके [छए सहज ही मुखसे प्रशंसाके' 
शब्द निकल पंड़ते हे । अपने टीका अन्थोंके अन्तमें आपने जो अपना परिचय दिया है वह भी 
आपकी स्वाभाविक सरछनाका द्योतक है । परिचय तो वह कहने भरको है वास्तवमें वह आपके 
अन्तरज़्का मूर्तिमान रूप है। और भोतिक मनोवृत्तिके व्रद्ध संसारको आध्यात्मिकताकी 
जबदंस्त चुनोतों ह। रव्विसारकी टीकाके अन्तमें आपका परिचय निम्न प्रकार है-- 


में हो जीव द्रव्य नित्य चेतना खरूप मेरी रूयो है अनादि तें कलंक करममेलकों । 
ताहीकी निमित्त पाय रांगादिक भाव भए भयो हैं शरीरकों मिलाप जेसे खलको || 
रागादिक भावनिक्रों पायर्के निभिच् पुनि होत कर्मबंध ऐसो हैं बनाव कलको | 
ऐसे ही अ्रप्नत भंयो मालुप शरीर जोग बने तो बने यहाँ उपाय निज थलकों ॥३२६॥ 
रमापति स्तुतशुन जनक जाको जोगीदास। ह 
सोई मेरो प्राण है धारे प्रकट ग्रकास ॥ ३७ ॥ 
मैं आतम अरु पुदूगल बंध, मिलिकें भयो परस्पर बंध | 
सो असमान जाति पर्याय, उपज्यो सालुप नाम कहाय ॥ ३८.॥ 
मात गर्ममें सो पर्याय, कंरिक्रे पूरण अंग सुमाय | 
बाहर चिकांस प्रकट जब भयो, तव छुदुम्बकों सेलो भयो ॥ ३६ ॥ 
नाम धन्यों तिन हर्षित होय, ठोडरमरल कहें सब कोय | 
ऐसो यहु माजुप पर्याय, चधत सयो ,निज कारू गमाय ॥ ४७० ॥| 
तिस पर्याय बिर्ष जो कोय, देखन जानन हारो सोय हि 
मैं हों जीव द्रब्य गुन भूपष, एक अनादि अनंत अरूप ॥ ४१ ॥: 


अग्ावना 


ल्‍्द 


कर्म उदयको कारण पाय रागादिक हो हैं दुखदाय 
ते मेरे औपाधिक भाव ् इनकों बिनशें में शिवराव ॥ 8२॥ 
वचनादिक लिखनादिक क्रिया, वर्णादिक अरु इंदिय दिया 
ये सव्र हं पुदगलके खेल इनमें नाहि हमारो भेल ॥ ४३ ॥ 
अन्य ग्न्योके अन्तर्म भी जहां कहीं आपने अपने परिचयके नाम पर छुछ लिखा है 
'वहाँ यही लिखकर छाड़ दिया हे कि अर्थ ओर श्दमें स्वयं दी वाच्य वाचक संबंध है अतः 
इनका कोई का नहीं है? । हां जो इन शब्दोंकों कहता है या इन्हें जोड़ २ कर रखता हे वह 
व्यवद्दार मात्र कवों हे इन व्यवद्वार मात्र कर्तीऋमें या तो भगवान मद्वावीर हैं या फिर गणधर 
ओर उनके अनुसार शच्दोंकी जोड़नेवाले अन्य करती हें*। इस तरद् अन्य अन्थोमें भी वे अपने 
आपको छिपा गए हूँ | जिसने अपने समयमें असावरण चोग्यता और प्रतिमा प्राप्तकी तथा जीवन 
भर जो ढोगोंका वॉद्धिक और नंतिक स्तर ऊँचा करनेके छिए अथक परिश्रम करता रद्या। साथ ही 
जिसे श्रद्धा आर सम्मानकी कमी नहीं थी उसका इस प्रकार अपने यश ओर नामके लिए उपेक्षित 
रहना उसके व्यक्तित्तकी मद्दानवाका द्योतक है । 
पं० जीके विपय्रम कद्या जाता है किये छगन ओर निष्ठा के बढ़े पक्के थे। उनकी 
-दन्मयताके वारमें यह श्रसिद्ध दे कि उन्होंने छः मद्दीनी तक अछुना भोजन किया किन्तु उन्हें 
पता ही नहीं चछा कि में अछता भोजन कर रहा हूँ। इस तरद्द हम देखते हूँ कि प॑« जीका 
लीवन एक सावकका जीवन भी रहा हे । 
प॑ं० जीको अन्य वाताक्नी वरह अभी तक उनका जीचन काल 
सी अनिश्चित है । इस संवंधर्में अविकांश छोगों का ख्याछ दे कि वे 
२८ बषसे अधिक जीवित नहीं रह । उनकी यद्द २८ वर्षकी अवधि बि० से १८९७ से १८ २४ तक 
मानी जाती है। जहाँ तक पं० जीकी मृत्यु सवाल है यह निश्चित हे वे १८ २४ से अधिक जीतव 
नहीं रह | पर उनके लन्‍्मका संबत्‌ १८१९७ मानने को जी नद्ीीं चाहता । १८९७ में उन्म्र होने का 


पं० ऊीका कीवन झाल 





इ-्यृथ्यीश्च्द प्थ्वी अर्थ संबंध ऐसो एथ्वी झब्द वानने ते पृथ्वी अर्थ जानिए | ऐसे सांचे शब्द अदढ 
सचे अर्थ कगमाहि तिनके संबंध सो स्वभाव ही ने मानिए | तातें इस अन्यमांदि जेते शब्द जेते अर्थ तिनको 


बट 


नवीन कता को नादिं मानिए | निनर्की जो जाने ऋद माय जोरि शब्दनि की व्यवद्ार मात्र सो तो कर्ता 
हैठी 4 


ने 

परिपा्ी मादि इद्ां वर्धभान जिन मए तिनहूँतें तिनका स्वल्प जान्यों है | इच्छा बिन 
दिव्यच्वनि तिनके प्रयट मई ताकरि स्वरूप कछु वैंसों द बखान्वों है । गौतमनाणेश नुनि ऐसी उपकार कीनों 
ताछो अनुसार सत्र अन्यनिममें लान्यो दे | तिन ऋरि ज्ञानवबंत दोइ छोटे अन्य जोरि किनहू ने नाना माँति 


अरथ प्रमान्यों है । त्रि० सा० ! 


८ साक्षमार्गे-प्रकाश 


ना 


मतलब यह दे कि ते १९, १३ वर्ष की उम्रमें हो गोम्मट्सार आदि अन्थोंके पारगामी और 
समस्त जिनाग बेत्ता हो गए थे | यहां तक्॒ कि उनकी विद्वत्ताकी ख्याति देश देशान्तरोंमें 
कूल गई थी । १२-१३ वर्ष हम इसलिए कद्द रहे हैं कि सं० १८१२ में अथोत्‌ १६-९६ व की 
उम्र; उन्होंने गोम्मट्सार आदिकी टीका करना प्रारंभ कर दिया था। किन्तु टीका करनेके 
पहन ही वे अपनी असाधारण विद्धत्ताके लिए इतने प्रसिद्ध हो गए थे कि तत्कालीन साधरमी 
भाई रायमल्छ उनकी धार्सिक संज्ञतिका छाभ उठाने उनसे जयपुर मिलने गए थे लेकिन यह 
माल्युतभकर प० जी इन दिनों सिंघाणा नगरमें हे वे आगरे आदि चले गए । बादमें पुनः टोडर 
मलज्ा ते अ कर मिले और गोम्मटसारको टीका करनेकी ग्रेरणाकी । इस तरह रायमल्लजीका टोडर 
मललजा का कीर्ति सुनना उनसे जयपुर मिलते जाना उन्हें वहाँल पाकर आगरे आदि घूमना 
आर 35 टाइरमलनी से मिलना इसमें दो तीन वर्ष सहज वीत गए होंगे अतः टीका करते 
सनय यदि उनको उम्र १४५ सालकी थी तो १२-१३ वर्षकी उम्रमें वे अवश्य जन सिद्धान्तके 
पारगाम, हवा गए होंगे । इतन्ती छोटी उम्रमें इस प्रकार अगाघ पाण्डित्य प्राप्त कर लेना और 
बह भी जातित्मरणसे नहीं बल्कि अभ्यासके वहूपर समममें नहीं आता । यदि किसी प्रकार 
उनको इस ववपनकी अगाघ विद्धत्ताकों सच भी मान छी जाय तब भी उसे एक मद्दान आश्चर्यपूर्ण 
घटना समझना चाहिए । इतनी बड़ी असाधारण बात की और नहीं तो भाई रायमल्ल अवश्य 
चची करते | लेकिन उन्होंने उनकी योग्यता चिद्बत्ता ओर क्षयोपशमका जिक्र करते हुए भी 
श्तनी कम आयुर्म इतना अधिक ज्ञान क्राप्त करनेकी चचों कहीं नहीं की। जिसकी चचो न 
फरनेका कोई कारण भी समझें नहीं आता। अतः १८९७ में उनके जन्सको विश्वस्त नहीं 
माना जा सकता । 
दूसरी बात यह है कि भाई रायमहछके दिए हुए परिचय*के अनुसार वे २७ वर्षकी 
अलस्थाम डदयपुर पं> दोलतरामजी से मिलसे पहुंचते हैं ओर वहां की शेढीका अवलोकन 
फर साहपुरा नगर छोट आते हैं। वहां कुछ दित्त रहकर पं० टोडरमरूजीकी कीति सुनकर उनसे 
मिलने चल दूते दूँ | हम समभकते हैं इसमें उन्हे चर्ष डेढ़ वर्षसे ज्यादा नहीं लगा होगा। कारण वे 
उदयपुर + बहांकी संडीका अवलोकन करके ही साहपुरा लोट आना लिखते हैं. ओर साहपुरामें भी 
कुछ दिन हू रहना लिखते है । अतः उनके २५ चपमें थे डेढ़ वर्ष और जोड़ देनेसे उनका साढ़े तीस 
प्रषेती आयुर्प दाडरमन्ठजीसे मिलन जाना निश्चित होता है । अब यदि हम रायमल्ठका समय 
>्स १८३५ तक “ठीक सान लते हूँ तो इसका अर्थ यह है कि वे (१७७०+३०३) सं० १८०१ 
में टाटसमतजास मिलने जयपुर गए हाग। नकिन उस समय टोडरमलजी की आयु छुछ शा 
पपरी हो होती है। अनः यह केसे माना जा सकता है. साढ़े चार वर्षकी आयुमें ही वे 


प्रस्तावना ३९ 


( दोडर- मर्जी ) इतने बड़े भारी विद्वान दो गए थे कि उनके ज्ञान की छोतिं देशयें सत्र ओर 
'फुल गई थी । ह॒ 
कहा जाता हे कि पं० देवीदासजी गोंधाने अपने च्चौग्रन्थमें आपका जन्म सं-त्‌ 
१७९७ दिया हे अद्यपि उक्त अन्य हमारे सामने नहीं है. फिर भी इस संबंधर्में जवतक उस अन्‍्थ 
की ओर प्रतियां न देख ली जांच तत्र॒ तक कुछ निश्वयात्मक वात कहना कठिन है। श्री प « चैन- 
खुल्लदासजीने वीरवाणीके टोडरमलछ अ्लमें अपने सम्पादकीय लेखके अन्तरंत एक फुटनाट दिया 
है उसमें गोम्मट सारक्री पूज्ाकों ठोइर्मछजी की कृति साबित ऋरते हुए यह आगख़ये प्रकट किय 
है कि उसके जयसिंह महारालके राज्य कारूमें बनाए जानेका क्‍यों उल्लेख है ९! हमारी समझें 
उसमें आश्रर्यकी कोई वात नहीं हे आश्चर्य तो तमी हो सकता है जब हम पं० जीका जन्म १४९० 
मेंह्ी मानकर चलते हे । लेकिन १७९७ में जन्म माननेसे जब वाघाएँ उपम्धित होती हैँ तत्र उनका 
जन्म उससे पहले मानना चाहिए और वह महाराजा सवाइ जयसिंहके समय? ही हो 
सकता है। हमारा अनुमान हे कि महाराजा सवाई जवसिंहके समयमें उनका जन्‍म हा नहीं 
हुआ वल्किवे विद्याम्यास भी पूर्ण कर चुके थे अतः अवश्य उन्होंने उनके हो राज्य 
काहमें गोम्मटसारकी पून्रा वनाई होगी। यद्यपि यह ठीक है कि पूं० वेबीदासज्ञी गावा 
जिन्होंने पं० जो का जन्म १७९७ में लिखा है पं० जीके समकालीन थे अतः उनकी बात प्रमाण 
मानना चाहिए परंतु पं टेकचंद्रजी भी जिनके पत्रसे भोम्मटसार पूजाका महाराजा जर्या-हके 
'शब्यंकाछ में रचा जाना सिद्ध होता है पंजीके समकालीन ही थे अतः उनकी वात प्रमाण न मानी 
जाव इसमें कोई हेतु श्रतीत नहीं होता | अत सवाल यह रह जाता है कि यदि प॑. जीका ज्स 
१७९७ में नहीं हुआ तो कच हुआ । इस संवन्धमें अभी तक हमें कोई किसी प्रकारका उल्ठ्ख 
नहों मिला आर न इस समय हमारे पास समय ओर साधन दी हं जिससे उसका पता लगाया 
जा सके फिर भो जेसा कि हम ऊपर लिख आए हूं खोज करने पर उनका जन्म समय (७ ७ से 
पहले द्वी सिद्ध होगा। जिज्ञासु पाठकोंते हमारा अबुराव हैं कि वे इस संबन्धर्मे आधक छान 
-बीन कर । न्‍ 
पं. जीकी रूत्यु यह निश्चित हे कि .१८०२४में हुई थी। वह उनकी स्वाभाविक रुत्यु 
नहीं थी वल्कि उन्हें आवतायियोंका शिकार हाना पढ़ा था। अपने समयके सुधारकों आर महा- 
पुरुषोंकों जा .पुरस्कार मिलता आया ह प. जीको भी वही पुरस्कार मिछा। आपका बिता, 
वार्किकवा और 5क्तत्व दक्तिकी बढ़ी धूम थी। जनोंके अतिरिक्त अज्ञन भी उनके प्रभावसे 
अछते न थे । सत्य खोजीके नाते मतमतान्तरोंके कठोर समालोचक थे | थय सब चातें मल्ता जयपुरके 
तत्कालीन ब्राह्मणोंको क्र सह्य थी | उनमें विद्वान थे पर टोडसर्मलछजाी जसे महा वि ।नक सामने 
उनकी विद्गचा लंगड़ी श्री । वे परकठे पल्लोकी तरह फड़फड़ाते थे ओर बदला लेनके लिए 
कायरवापूर्ण आक्रमणकी घातमें रहते थे। सचन्‌ १८९८ में श्यामनारायण तिवारी ट्वारा हम जन 
रॉके विन्नकी वात ऊपर लिख आए हे । वह तिवारी अपनी इस करतूृतके क्रारण आंख 
राब्यसे निकाल दिया गया था | अतः उस समयके त्राह्मणोंकी यह भी एक बढ़ा घाव था। इन सच 


४० मोक्षमार्ग-प्रकाश 


कारणोंते वे तत्कालीन राजा माधवर्सिह को जेनोंके विरुद्ध भड़काते थे और कहते थे कि यह सब 
करतूत उनके गुरु पं० टोडरमछकी है। कहते हैं उन्होंने राजा को यहां तक भड़काया कि ये 
जैनी छोग शिवमूर्तियोंकी बड़ी अविनय करते हैं और मजाक उड़ाते है। परन्तु महाराज उनकी 
मोखिक शिकायत न छुनकर इन सब बातोंका अत्यक्ष प्रमाण चाहते थे। निदान उन लोगंने 
मिलकर एक शिवपिण्डी उखाड़ डाली और अफवोह ७ड़ा दी कि यह सब जेनोंकी करतूत हे। 
इस पर दरवारकी आज्ञासे सभी जनी केदकर लिए गए ओर पं० जीको उसका निर्देशक कहकर 
उन्‍हें तत्काल मरबा डाला गया। हत्यारोंने उन्हें मारकर हो दम नहीं किया बल्कि उनके पार्थिव 
शरीरकों किसी गंदी जगह गढ़वा दिया । इस तरह उस महाव आत्माका वध किया गया। बखत 
रामसाहने अपने बुद्धिविछास ग्रन्थमें इस घटनाका वर्णन इस प्रकार किया हे-- 


तब ब्राह्मणतु मतो यह कियो शिव उठान को टोना दियो । 
तामें सबे श्रावगी कैद करिके दंड किए नृप फेंद ॥ 

गुर तेरह पंथितु को भ्रमी, टोडरमर्ल नाम साहिमी । 
ताहि भूप मारथो पल मांहि गाव्यो प्द्धि गंदिगी ताहि ॥ 


कुछ विद्वानोंकी धारणा हे कि उन्हें धोकेसे छिपकर मारागवा इसीलिए उन्हें दुबका 
चोरी कूड़ेके ढेरम मारकर गाढ़ू दिया गया । परन्तु जब राजाकी आज्ञासे ही उनका बध हुआ 
तथ उनके छिपकर मारे जानेकी बात ही क्‍या थी। गंदगीमें गाढ़ देना भी इस बातका सबूत 
नहीं हे कि उन्हें छिपकर मार! गया | बल्कि उससे यह सिद्ध होता है कि राजाने अत्यंत क्रोधमें 
आकर उनके शवबकी दुर्गंति करनेके लिए ही एसा किया होगा । बखतराम शाहने जो यह 
ढछिखा है कि 'ताहि भूप मास्थों पलमाहि? इसका अर्थ यही लेना चाहिए कि राजाने उन्हें भरवाने 
में चहुत शीघ्रता की । न तो उनको अपनी सफाईका अवसर दिया और न अन्य किसीको ही 
डनकी तरफ कुछ कहने दिया । रवयंभी शांतिसे नहीं सोचा कि उनको प्राण दण्डकी आज्ञा 
देकर मैंने ठीक किया या नहीं। इस तरह राजाने उन्हें शीघ्र ही मरवा दिया । यही छंदमें 'पक- 
माहि' शब्दका अर्थ है । 
हथोके पेरके नीचे उन्हें दबाकर मारे जानेकी बात भी किसी प्रमाशिक आधारसे 
सिद्ध नहीं होती । अगर ऐसी वात होती तो बरबतराम साह इसका भी लिखना नहीं भूछते । 
परन्तु जनश्रुति ऐसी ही रही हे कि उन्हें दाथीके पेर्के नीचे दबाकर मारा गया। अतः आमाणिक्र 
आधार न होते हुए भी यदि उनकी मत्यु इसी प्रकार हुई हो तो आश्चर्यकी बात नहीं है। फिर 
भी यद्द निश्चित है कि उनकी सृत्य निदंयतासे की गई । 
हमारा अन्दाज़ है कि मोक्षमार्ग-प्रफाशका पांचवां अध्याय भी उनकी सृत्युमें बहुत कुछ 
कारण रद्द होगा । क्योंकि पं० जी के विरुद्ध राजाको झड़कानेके लिए ये लिखित प्रमाण राजाके 
सामने अवश्य पेश किए जाते होगें और अन्य सौखिक बातें कही जाती होंगी सो अलग। 


अस्तावना ४१ 


इन सब बातोंको देख सुनकर राजाकों क्रोध अवश्य अता होगा परन्तु पं०जीकी 
भद्गरता सोजन्य सदाचार और जेनियोंकी राजभक्ति देखकर उस क्रोधमें उच्राल आते 
रह जाता होगा । लेकिन जब आततायियोंने शिवपिण्डीको उखाड़ राजाके सामने छाकर 
रख दिया ओर उसे जंनोंकी करतूत बताया तब उनके क्रोधका ठिकाना न रह्या हैं गा। आर उसी 
क्रोधमें उन्होंने पं» जीके लिए यह निर्देय आज्ञा दी दोगी। खर, पं० जीका पार्थिव शरार भस्म हो 
गया पंरन्तु सोक्षमार्गके नामसे जनताकी जो वह प्रकाश दे गए बह कभी नहीं बुफेगा । अज्ञानान्वरमें 
पड़ी हुई जनता हमेशह उस अकाशले अपना मार्ग देखेगी। सूयके प्रकरशा की चकाचोंध ओर 
गर्मीका अचुभव कर भले ही कोई उसपर अनास्था प्रकट करे पर उस प्रकाशकी आवश्यकता आर 
अनिवार्यतासे कौन इन्कार कर सकता है । मोक्षमार्ग प्रकाशके विषयमें भी यही वात है | वह जब 
तक रहेगा तबतक पं जी अमर रहेंगे | महात्मा सुकरात, महात्मा ईसा, ओर महात्मा गांधीकी तरह 
पू० पं० जीका बलिदान भी संसारकों कल्याण पथपर अग्रसर होनेके लिए मूक प्ररणा 
देता रहेगा । | 

पं० जीकी छुल ग्यारद रचनाएँ हैं, इनमें सात तो टीकाम्रन्थ 
हूं, एक स्वतन्त्रशनन्थ है, एक आध्यात्मिक पत्र है,एक अरथर्सं्ाष्ट हे जिसे 
गोम्मटेसारकी टीकाका परिशिष्ट समझना चाहिए ओर एकभाषा पूजा है। टीका अन्थोंमें गोम्मटसार 
जीवकांड १ गो० कर्सकाण्ड २ रब्बिसार ३ क्षपणासार ४ त्रिडोकसार ५ आमानुशासन ६ पुरु- 
पार्थसिद्धयुपाय ये सात प्रन्थ हैं. । इनमें गोम्मटसार दोनों भाग (जीवकांड और क्मकाण्ड) आचार्य 
नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्तीकी रचनाएँ ह। ये वि० की ग्यारहवीं शवाश्दमें हुए हैँ । इस अन्थपर 
टीकाओंकी कमी नहीं है | पर उनमें मन्दप्रवोधिका ओर जीवतत्वश्रदीपिका ये दो टीकाएँ ही 
अधिक अचलित हैं। इनमें पहछी अभयचन्द्र आचार्यकी बनाई हुई दे ओर दूरी ज्ञानभूषण 
मट्टारकक्े शिष्य नेमिचन्द्र भट्टारककी वनाई हुई हे । मन्द प्रवोधिनी अधूरी टीका हे और जीववत्व 
प्रदीषिका पूरी टीका है । पं० जीने जो गोम्मट्सारकी भाषाटीका सम्यसक्ञानचद्रिका बनाई 
इनमें दूसरी टीकाकों आधार लेकर वनाई है । 


जीकी रचनाएँ 


सम्यम्ज्ञान चन्द्रिका- रे - 


यह संस्कृत जीवतत्व प्रदीपिका टीकाका अविकल अनुवाद है। फिर भी प्रमेयकी समझानेके 
ढिए इंसमें कहीं २ “विशेष वर्णन भी हैं । अनुवाद वड़ा सरस है और स्वतन्त्र व्य ख्या जैसा 
मातम पढ़ता हे | इसके प्रारंभमें एक वहुत बढ़ी विस्तृत भूमिका है जिसमें टीकाके अवतरणका 
देतु, मन्थके अमेयोका सामान्य परिचय,गणिव आदिकी भ्रक्रियाका विधान हैं | गोम्मटसारकी टीका 
की तरह क्षपणसार गर्भित छब्घिसारकी टीकाका नाम्र भी सम्यस्ानचन्द्रिका है। लब्धिसारकी 
रचना भी मन्‍्सत्री चामुण्डरायकी अरणासे आचार्य नेमिचन्द्र द्वारा हुई है ओर कपायम्राभ्रत परसे 
संग्रहीत है । इसके आदिमें भी विस्दृत भूमिका है जिसमें अंथकी पारिभाषिक संज्ञाओंक़ी छोकिक 
इ्टन्तों द्वारा बढ़ी सुद्दरतासे समझाया है.। साथ ही अथ संदृष्टि रूपमें परिशिष्ट भी है । 

हल | 


धर रे सोक्षमाये-प्रकाद 
त्रिलोकसार ठीका- ु 
त्रिकोकसार भी आचार्य नेमिचन्द्र सि० च० की हूँ। इसमें उध्चे, मध्य और 
अथः छोकका विस्तृत वर्णन है । यद् भी गोस्मट्सारादिकी चरद संग्रद्दीत अंँथ है । इस पन्य 
पर एक संन्‍्क्ृत दीका हे जो माधवचन्द्र त्रविद्य देवकी वनाई हुई है। संभवतः ये आचार्य नेमि- 
०. ८ >> है है ०२, 5 ब्भे दोडर 
चन्द्रके दी शिष्य हं। वाधवचन्द्रका चनाया हुआ संस्कृत गद्यका क्षपणसार भी हं | ५० टोड 
मलजीने इस अन्य पर भाषा टीका लिखी हें । यह टीका न अति विस्तृत है न अति संक्षिप्त है | 
इसके प्रारंभरम भी बड़ी उपयोगी भूमिका हे जिसमें परिक्रमोष्ठक विधान चथा परिधि.घनुष, जीवा, 
बेदी आदि संज्ञाओंका खुलासा किया हे । गोम्मटसारके वाद ही इसका निर्मोण हुआ है । 


आत्मानशासन टीका- . 


आत्मानुशासन अंब आदि थु० के कर्ता ज्िनसेनके शिष्य आचार्य भदन्त गुणभद्रके 
द्वारा रचा गया है यह २७२ अलुष्मुप श्लकोंका रूघुकाय प्रंध है । अपने नामके अनुसार आत्माकों 
अनुगासित करनेचाल्म अपने ढंगका जैन वाढ्सयमें यह एकही पंथ है । ओर पढ़ते समय सुभाषित 
जेसा दी आनन्द आता है । इस पर आचार्य श्रभाचंद्रकी एक छोटी संस्क्रत टीका है जो प्रत्येक 
शलोकके अर्थको विद्वद्‌ करदी है । इसी अन्थ पर पं० ज्ञीकी भाषा चचनिका दै। जो शायद उक्त 
संत्क्त टीकाके अनुसार दी बनाई गई है । इसमें श्छोकोंका अर्थ तो दे ही साथ ही अत्वेक श्छोकका 
भावाथे भी दे दिया गया हे । ४ कम 


पुरुपार्थसिद्धयुपाय दीका- 


पुरुषार्थ सिद्धयुपाग्र अम्रतचंद्राचार्यकी ओोद़ ओर मद्दान रचना है। आचार्य कुन्दूः 
कुन्दक आध्यात्मिक भ्न्थोक्रे सफल टीकाकारोंमें असृतचन्द्र आचायंका प्रमुख और गोरच 
फपस्थान है | उक्त अन्थ एक आ्रावकाचार अन्य | । अन्यान्य विंपयोंक्रे साथ इसमें हिंसा ओर 
अद्दसाका बड़ा ही सुन्दर ओर हृदय श्राही विवेचन किया गया हैं। पं० जी ने इसकी सुन्दर भाषा- 
[०] थ्् हक. वह तप ब्> ० 9००] ऐ 
दीका लिली है पर दुर्भाग्यसे बह अधूरी द्वी रह गई है। सं० १८२७ सें पद्मयुराणके टीऋकार 
दालतरामजी हे इसे ८ ् ञ् 
7० देलितरासजी से इसे पूरा किया हे । ऐसा मातम पड़ता है शायद यह आपकी 
अन्दिम रचना हैं । * 
अ्थृसंचष्टि- 


यह कोई अछ्ग अन्य नहीं है । गोम्मटसारादि अन्योंकि परिशिष्ट रूपमें इसे सममना चाहिए । 
फिर भी इसमें पं० लीकी अपूर्त प्रतिभाके दर्शन होते हैं । वस्तुनः देखा जाय तो गोम्मटसारादिकी 
भाषा टीकाएँ तो केबल संस्कृत टीकाओंका शब्द अनुवाद हूँ। उनमें विशेष बर्णनतों 
पत्र तत्र हैं हू। हां प॑ं० जीका गोम्सटसारके विशिष्ट अभ्यासका अतिविम्व इन अर्थ संदृष्टियेमिं 
अं सात्यत पढ़ता है। इसमें सन्देद नहीं प॑० जीने यद बड़े परिश्रम और साधनासे लिखी हैं और 


पअस्तावना छठे 


उस पढ़कर ऐसा, माल्ष्म पड़ता है कि गोम्मटसारादि सिद्धान्त अन्थोंपर उनका असाधारण 
अधिकार था। आज नो अधिकारकी फोन कह्टे उनका समझना भी दुरूह हो रद्दा है । 


आध्यात्सिक पत्र- 


यह रचना रहस्यपूर्ण चिट्ठीके नामस असिद्ध हे और बि० सं० १८११ फा० व० ५ को 
ढछिखी गई है । वास्तवमें यह कोई रचना नहीं है, पत्र हो हे. और मुल्तानके अध्यात्म प्रेमी खान- 
चन्द्रजी गंगाधरजों, श्रीपाछञणी आदि महाह्लुभावोंकों लिखो गई हे। इसमें आपने अपने 
अध्यात्मिक हदयकी उडेठ कर रख दिया है। निर्विकल्पसमाधिका थोड़ेमें ही बड़ा सुन्दर चित्र 
खींचा गया है ! अध्यात्मरसिकॉंकों यह पत्र अवश्य पड़ना चाहिए । 
गोम्मटसारपूजा- 

यह रचना हमारे देखनेमें नहीं आई । पर कहा जावा है. कि यहः रचना आपकी ही 
है । बावा दुलीचन्द्रजीकी ग्रन्थसूचीमें भी इसका उल्लेख पं० जीकी ऋृतियोंमें नहीं किया 
गया है । यह निमश्चित है. कि पं० जी गोम्मटसारके विशिष्ट अभ्यासी थे घद्खण्डागम ओर 
कपायपाहुड्के बाद सिद्धान्त अन्थोंमें गोम्मटसारका ही महत्वपूर्ण स्थान है | अतः उसकी महानतों 
. और गंभीरताको देखकर ही आपने उक्त पूजा बनाई द्ोगी। श्री पं० चेनसुल्ददार्सजीका 
अनुमान हे कि गोम्मटसारकी टीका आदिकी समाप्तिपर हर्षोपहृक्ष्यमं इस पूजाको बनाया 
होगा | लेकिन जब हम उस संबंधर्म यह पढ़ते हैँ कि यह महाराजा. जयसिंहके र्यकालमें 
बनाई गई है तत्र आपका उक्त अनुमान हमें ठीक नहीं मात्ठम पड़ता । क्‍यों कि गोम्मटसारकी टीका 
महाराज माधवर्तिहके समयमें पूरी हुई्टें है । अतः उसके वाद बनाई जानेवाली पूजा भी आपके 
ही समयमें बनाई हुई लिखी गई होती । महाराजा माधवर्सिहसे पहले सवाई महाराजा जयसिंह ही 
जयपुरके अधिपति थे तब हो सकता है पं० जी, पूजा वगेरह बनाने छग गए हों । हां इसके लिए 
जेसा कि दम पीछ लिख आए हैं १७९७में उनके जन्म द्ोनेकी भान्‍्यता छोड़नी पड़ेगी । 

यह पं० जीकी कृतियोंका सामान्य परिचय हे। आप अगर जीवित रहते तो 
निःसन्देह और भी अनेक ग्न्थोंकी टीका करते । जयपुरके जेनोंका आज जेसी यात्रायातकी 
सुविधा न द्ोने पर भी घिद्धान्त ्रन्थोंके लिए मूड़बिद्री तक पहुँचना आपकी ही प्ररणाका फल 
मात्मूम पड़ता है। भाई रायमल्लने इन्द्रष्वज पूजा संबंधी अपने ऐतिहासिक पन्नमें टोडर 
मलजीके वारेमें लिखा है कि 'पांच सात अंथोंकी टीका करनेका ओर उपाय है सो आयुकी 
अधिकता” रहे बनेगा? इससे भी उनकी टीका करने की उन्सुकता साबित होती है । अस्तु पं८ 
जी इस भौतिक संसारमें न रहकर भी अमर हो गए हैं. ओर आज लगभग दोसो वर्ष बाद 
नत मस्तक होकर उस शदीद आत्माको हम अपनी श्रद्धांजलि अर्पित करते हैं ।' 





१--उस समय पं० टोडर मल्जी प्रचलित मान्यता के, अनुसार २४ वर्षके नव युवक थे । पता 
नहीं उनके बारे में आंयुकी अधिकता? छिखने का रायमल्लजीका क्‍या अमिप्राय है । 


के मोक्षसार्ग-अकाझ 


साथर्मी भाई रायमल् 


साधमी भाई रायमह उस महापुरुषों ढें- जो बिना किसी आत्मम्रदश्शनके चुपचाप 
अन्सकल्याण और जनवाकी सेवा निरत रहते हूँ। धर्म ओर समाजकी सेवामें इस महयपुरुषने 
जिस प्रकार अपने आपको खपाया था उसे किसी प्रकार भुछाया नहीं जा सकता । भाई रायम ल्‍्लके 
भूलनेका अर्थ दे ठोडरमछजीको भूल जाना। 'बोजकस्तत्र दुलेमः के अतुप्तार ये भाई रायमल्छ ही 
थे जिन्होंने गोम्मट्सारादिकी टीका करनेके लिए प० जीको मेरित किया था। ठीका ही नहीं वल्कि 
उन्होंने उसमें क्रियात्मक सहयोग भी दिया था। आपके सहयोगका द्वी यह फछ था कि इतने 
दुरुद मन्‍्थोंकों ६५ हज़ार श्छोक प्रमाण टीका पं०जी तीन वर्षमें कर सके थे। इस संबंध रायमल्छ 
जीने अपने परिचयमें स्र्य छिखा हि-- “पीछे सेखावादी विखें सिंघांणां नप्र तद्ां टोडरमलज़ी 
एक दिल्‍्लीका बड़ा साहूकार साधर्मी ताके समीप कर्म कार्यके आर्थि वहां रहे तदां हम गए । 
अर टाडरमछजी सूं मिक्े । नाना प्रकारके प्रश्त किए ताका उत्तर एक गोम्मटसार नामा अन्थकी 
सारिवसूं देते गए। वा अन्यक्री महिमा हस पूर्व सुनी थो वालूं विशेष देखी। पीछे उनसू हम 
कही--तुम्दारे या भन्‍यका परिचय निमेल भया हे, तुम करि या की भाषा टीका होय ता घर्णा 
जीवॉका कल्याण द्ोइ अर जिनधर्सका उद्योत होह । अब ई कालके दोप करि 
जीआं की बुद्धि तुच्छ रदी दे दो यातें आगे भी अल्प रदेगी। वातें ऐसा महान अन्ध 
पराक्ृत ताको मूठ गाथा १५०० ताकी टीका संस्कृत अठाएंद हजार ता बिपें अलॉकिक' 
चर्चाका समूह संदृष्टि व गणित शात्क्री आम्नाय संयुक्त लिख्या है। ताका भाव भासला महा- 
कठित दै। अर याक्रो प्रदृत्ति पूर्व दीघंकारूपयंत ते छयाय अब ताई नाहीं तो आगे भी याकी प्रवृत्ति 
ऋते रगेगी । दातें तुम या अन्यकी टीका करनेका उपाय ज्ञीत्र करो। आयका भरोसा है नाहीं। 
पीछे ऐसे इमारे प्रेरकपणांका निमित्त करि इनके टीका करनेका अनुराग भया। पूर्वे भी याकी 
टीका करनेका इनका मनोर्थ था ही। पीछे हमारे कदने करि विशेष सनोर्थ भया | तब शुभ दिन 
मुहूर्त विखि टीका करनेका भारम्भ सिंधाणां नप्रतरिपें भया सोने तो टीका वनावते गए, हम 
धांचते गए | वरस दीनमें गोम्मटसार अन्धकों ३८००० छब्धिसार क्षपणतार अन्धक्की १३००० 
तरिछाकस र मन्थको १४००० सब मिलिकरि चात्मां अन्थांकी पैसठि हजार टीका भई! पें० टोडर- 
मलजीते भी ढाका की अन्विम अशस्विमे आपका उल्डेख" किया हे । इसी प्रकार पद्मुराण 
हरिबंशपुराणादक्री टीका भी आपने प्ेरणा कर पं> दीछत-मजीसे लिखवाई देँ* । जिनवाणांकी 





है ६--रायमल्ल साधर्मा एक, धर्म सर्ववा सहित विवेक सो नाना विधि प्रेरक भयो, तन यह 
उत्तम कारज थयो ॥ 


*--राचममल्ल साधर्मी एक, जाके घटमें स्वपर विवेद्म | दयावंत .गुणवंत चुधान, पर उपछारी 
परम निधान ॥ दोल्दराम सुताको मित्र, तातों भारुयों वचन पवित्र । पद्म पुराणम दाशुम भ्न्य, तामें लोक- 


शिश्धरकी पन्‍्य ॥ मापा रूप होय जा येइ, बहुजन बाचें कर अति नेद। ताके 


कक बचन हिंएमें घार, भाषा 
कीनी मति अनुसार ह ः 


अत्तावना 8५ 


सेवाका आपको व्यसन ही .था। आश्चर्य नहीं यदि उक्त अन्धथोंकी टीकाके लिए "आपकी प्रेरणा 
'न होती तो वे शायद ही प्रकाशमें आते । 

: * आप वचपनसे ही विरक्त, विचारक और सदाचारकी मूर्ति थे। तेरह-चोदृह वर्षकी 
अवस्थामें जब यौवन उभार लेता दे ओर तरद २ की हुष्प्रवृत्तियोंका युवक क्रीडास्थल वनने छगता 
है तव आप एक गम्भीर दाशनिककी तरह जन्म मरणकरी समस्या सुख दुःख का संयोग, जगतका 
विनाद ओर सजन आदि वातोंमें उल्झे रहा करते थे" । इस तरह आप सात वर्ष तक वरावर 
इन्हों वातोंकी सोचते रहे पर आपको इनका कोई समाधान न सूझा २२ वर्षकी अवस्थामें आप 
साहपुरा नयर गए। वहां एक धार्मिक ओर सहृदय सज्नन नीछापते साहुकरसे आपको भेंट 
हुईं। आपने (रायमहने) लिखा है कि नीलापति दिगम्वर धर्मके कट्टर श्रद्धानी, आध्यात्मिक शास्त्रों 
के पाठी, पट्द॒व्य, नो पदार्थ, पंचास्तिकाय आदि च्चोके पारगामो, धर्ममूं्ति ओर ज्ञानके 
सागर थे । इनके तीन पुत्र थे वे भी बड़े धर्मोत्मा थे। इस परिवारके अतिरिक्त ओर भी ५-७ छोग 
वहां विशेष चर्चाके जानकार थे। रायमल्छजी उनकी गोष्टीमें रद्दे ओर अपनी अनेक शंकाओंका 
समाधान कर शुद्ध दिगम्बर सर्वज्ञ चीतरागके मर्मकी सत्य पहचाना। आपने लिख; है कि यहां 
इमें इस प्रकार सम्यग्ज्ञानका बोध हुआ जैसे कोई सोता आदमी जाय उठता है | आप यहां साद 
वर्ष रहे । इस अर्सेमें आपके परिणाम इतने निर्म होगए कि आपने जीवन पर्यंत सब अ्रकारकी 
बनस्पतिका भक्षण, रातका पानी तथा आजीवन विवाह न करनेकी प्रतिज्ञा ले छी । 

यहांसे चछकर आप उदयपुर पहुँचे ओर श्रो पं० दोल्वरामजीकी संगति की । यहां भी 
४०,५० स्री पुरुगेंकी चचो गोष्ठीमें आपको वेठनेका अबसर मिला और खूब धार्मिक छाभ लिया । 
यहांसे आप फिर साइपुरा आए ओर कुछ दिन रहकर पं० टोडरमछजीकी ख्याति सुनकर उनसे 
मिलने जयपुर चछ दिर | वहां माद्म हुआ कि टोडरमछूजी इस समय लिघाणा नगरमें हैँ अतः 
बहां पं० बंशीधरज्ञीसे जो संभवतः टोडस्मछजीके गुरू थे उनसे मिले। उनकी सगतिका छाभ 
लेकर आप आगरे आए। और पं० भूधरमलजी ( जैन शतकके कनों ) से मिले। इनके वारेसें 
छिखा हैः किये व्याकरणके पाठी और अनेक शझास्त्रोके पारगामी थे। तथा आगरेमें साहगंजके 
चैत्याल्यमें शात्र अ्रचन करते थे। साथ ही ऐसे ही विद्वान एक घमंपाल.सेठ भी थे जो माती 
कटरेके चेंत्याठयमें शास्त्र अवचन किया करते थे। यहाँ आपने इन दोनों विद्वानोंसे चर्चा वातोका 
लाभ उठाया। यहांते आप पुनः सेखबाटी चल दिए ओर सिंघाड़ा नगरमें प० टोडरमलछजीसे 
मिले । यहीं. पहुँच कर आपने पं० जीसे गोम्मटसारादिकी टीका करनेके लिए प्रेरणा की | तीन 


 ३--भरमन विधें ऐग संदेह उपजे--ए सासता एता मनुप्य उपजे हैं, एती वनस्पति उपज हैं, 
एता तिर्यच उपजे हैं, ऐंता नाज, सप्तत्राठ, रूढ, पद्रसमेवा आदि नाना प्रकारकी वस्तु उउजे हैं सो कहां 
सुझाव है”““*'”” | वहुरि केई काछ ऐपा विचार आवे-अठे घर्म साधन करिए, पीछे वाका फलतें राज 
पंद पावें, ताके पाप करि फेरि न जाय तो ऐसा धर्म करे भी कहा सिद्धि! ऐसा धर्म करिए जा सब 
संसार का दुःख निवर्ति हो जाय । इत्याद़ि देखा वी० वा० वर्ष १ अंक २ ! 


>> 


४६ . साक्षमार्ग-अकाश 
बर्ष तक आप बहां रहे और टीका- निर्माशमें पं० जीकी सहयोग करते रहे.।: टीका करनेके बाद 
आप दोनों जयपुर आए और अन्धोंक्ा संशोधन कर उन्हें लिखवाकर जहां तहां विराजमान किया.। 
इसके बाद संभव्रतः आप जयपुरमें ही वस गए थे ओर तत्वचचौमें अपना सम्रय विताते थे | 
संबत्‌ “१८८९ में इन्द्रध्वज पूजा महोत्सबर्में आपने अत्यधिक काम किया था। 
इन्द्रध्वज पूजाका निमन्न्रण पतन्र' आपनेद्दी अपने हाथों लिखा था । पत्नके प्रत्येक शब्दमें आपके. | 
हृदयकी सरलता फूट पड़ती है । उस पत्रकों पटूकर आपके कामका अन्दाजा पाठक लगा सकेंगे | 
आपके मालवा जानेका वर्णन पं० दौलतरामजीने इस प्रकार लिखों हे--- 
रायमल्लकें रुचि बहुत, व्रत किरिया परवीन 
गए देश मालव विपषें जिन शासन लव॒ल्लीन 
तहां सुनाए ग्रन्थ उन भाषा आदि पुराण 
पद्म पुराणादिक तथा, तिनकों कियों बखान 
सब भाई राजी भए, सुनकर भाषा रूप 
तिनके रुचि अतिहो बढ़ी, धारी कथा अनूप 
रायमल्लसे सबने करी प्राथना येह 
रवाओ हसखिंशकी भाषा बहु गुण गेह 
आगे दोलतरामने टीका भाषा सांहि 
: करी सो ही अब यह करे यामें. संशय नाहि 
तब भेजी पत्नी यहां रायमरल् घर भाव 
. ठिखो ज्ु साधमीनुको कारण धर्म प्रभाव 
: तथाडु दौलतरामको मदल लिखी यद्द वात 
: करहु भाषा हरिवंशकी सबके चित्त सहात 
तरह भ्रणा करके 'अ्न्थ लिखवाना फिर उन्हें 'जाकर देश देशान्तर्रोमें सुनाना,. 
पुनः उसके बाद अन्य. अन्थोंके लिखनेके छिए प्रेरणा करना भाई रायमंल्‍्लकां ही फाम था। आज 
जा काम एक संस्था नहीं कर पाती वह अकेले भाई रायमल्ल करते थे । 
धर्म अचार करते हुए आप बासोदा भी गए थे । वहां. आप जिस त्याग और सदाचार' 
वृत्तिसे रहे उससे आपेकी महत्ताका पता चलता है। आपके व्यवहारसे प्रभावित होकर . वहां के 
उप्रसेन ताराचन्द आदि सहधर्मी भाइयोंने जंयपुरके' भहाराम जी गुमानीरामजी आंदिको 


आपकी अश्ंसामें इंस श्रकांर लिंखा था । “हमको तो एसे पुरुष देखने में आए. नहीं जिनके 
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- अस्तावना डे 


'तत्वज्ञान, संयम, अद्धान, निःकपीयतादि गुण समूह - पाइए हैं, सो भाई जी ऐसे 
'संत्युरुष इस दुःखम काल पिष वहुरि होना दुलेम हे! सच पूछा जाय तो बसे प्रचारके रिए 
ऐसे ही त्यागी और वीवरागो पुरुषकी आवश्यकता है। आज अगर रायमल्डजी जैसे २--४ 
त्यागी भी हों तो जन समाजका वे चहुत छुछ उपकार कर सकते है । 

. शांतिनाथ पुराणकी प्रशस्तिमें भी जैसा की अमी खोजसे विद्धा्नोंकी पता लगा है आप 
भी प्रशंंसामें कुछ शब्द पाए जाते हं जो इस पकार हें-- * 


. वासी श्री जयपुरतनों टोडरमत्ल कृपाल । 
ता असंगको पायकें गद्यों सुपंध विज्ञाल ॥ 
गोमठसारादिक तने सिद्धान्तन में सार | 
अवर बोघ जिनके उदे महाकवी निरधार ॥ 
पुनि ताक तठ दूसरों राजमल्ल बुधगज । 
जुगल मल्ल जब ये जुरे ओर मल्ल किंह काज ॥ 
देस हुंढ़ाहर आदि दे संचोधे बहु देस । 
रचि रचि ग्रन्थ कठिन किए टोडरमल्ल महेस ॥ 


चपयेक्त कविताम॑ तीसरा दोहा खास तोरस ध्यान देने योग्य है । लिखनेका मतलब 

यह है कि भाई रायमल्ल अपनी निश्स्वार्थ सेंचाओंके उपलक््यमं अपने समयमें हीं सच जगह 

आदर और सन्‍्मानके पात्नंके हो गए थे-। हमारा अनुमान है कि जयपुरमें आर आसपास 

“घर्म प्रभावना ओर धार्मिक प्रवृत्तिकों कायम रखनेम भाई रायमल्लजीका द्वी क्रियात्मक सहयोग 
अधिक रहता होगा । हम आपकी इस प्रवृ॒त्तिको.इन्द्रध्वज पूजाके निमन्त्रण पत्रसें स्पष्ट देखते हैं । 

४ - हस पत्नमें आपने जिस आकर्षक भाषाका -अयोग किया हू ओर जयपुरके धार्मिक वाता- 
बरणका जो चित्र खींचा है" उसे पढ़कर जयपुर न जानेवाछा आदमी भी अवश्य पहुँचा होगा । 


“ ६-“अर इद्ं जैनी लॉर्गीका समूह हैं हो । अर माह नुठो १० के दिन छाखाँ आदमी अनेक 
डायी, घोड़े, पाल्‍की, निंसाण, अनेक नौवति, नगारे आग्वी वाजे सहित बड़ा उच्छव सूं इन्द्र करि करो 
'हुई भक्ति तांकी उंपमाने लिया ता सद्वित चेत्वालय सू »जी रथ ऊपर विराजमान होइ वा हाथीके होदे 
विराजमान होइ सहर बारें तेर्दह द्वीपकी रचना विष जाय विराजेंगे"*““ | तंदां पीछे देश २ के जात्री 
पांच उात दिन पर्यर्त और रहेंगे। ई भाति उच्छवकी मद्दिमा जानोंयें।**“***“अर सर्वत्र रूपा सोनांके 
लरींका वा तबकका वा चित्रामका वा सोडल्के कामका समवद्यरणवत्‌ जगमगाट ने लिया सोमा वर्नेंगो । 
प्लोर लांखों रूपा सोनाके दोप वा फ्रूल पूजनके ताई बने ४! और कलका रथ वर्या सो विना वलपाँ, 
बिना आठम्याँ, कलने करि गमन करेगा ।*' * “अर अढ्ाई द्वीप विलें क्षेत्र, कुलाचछ, नदी, पर्वत, 
चन, समुद्र, ताकी रचना वणी दै । कठें डी ऋत्यदृक्ञांका वन, ता वियें कठे ही चैत्यवृक्ष, कठे ही सामान्य 





४८ मोक्षमार्ग-म्रकाश 

धवल जयघवल आदि लेने जयपुरत्ते जो पार्टी मूड़विद्वी गई थी उसमें भाई रायमल्ल़ 
भी थे । आपने वहां जमीन के निचे निकली हुई मन्दिरिके भोरोमें कुछ प्रतिमाओं के दर्शन किए 
ये। उनके दर्शन कर आप फूडे नहीं समाए। अपने पत्रमें आपने उस घटनाको बड़े गदुगदु 
होकर लिखा है" । प॑> जयचन्द्र जी छावड़ा जिन्होंने वीसियों अंथोंकी टीका लिखी है वर्षों भाई 
रायमलके सहवासमें रहे थे ओर उसका छाभ उठा कर अच्छे खासा विद्वान बन गए थे 4 इस तरह 
प्रारंभसे लेकर अन्त तक हम रायमल्छजीका जीवन धर्म सेवा ओर परोपकारसे ओद प्रोत देखते 
है | आपने अपने एहिक खुखोंकी उपेक्षा कर समाज्ञ और ओर धर्मकी सेवामें जो तनमन घन 
छगा दिया था उससे सच पूंछा जाय तो आपका नतिकंस्तर पूल्य पं० टोडरमछजीसे भी अधिक 
ऊँचा उठ जाता है। 

भाई गयंमल्लकी केवछ दो ही रचनाएँ उपलब्ध हैं। एकततो 
श्रावकाचार है ओर दूसरी कोई चचों संबंधी रचना है। वावा ढुली- 
चन्द्रजी सूचीमें इस' श्रावकचारका पूरा नाम ज्ञानानंद निम्रसनिरभरश्रावकाचार 
लिखा है । लेकिन हमारे सामने जो लिखित प्रति मोजूद है उस पर केवल श्रावक्चार लिखा है 
साथ ही मुख पृष्ट पर टोडरमछजी कृत! रिंखा है जो लेखकके प्रमादसे ही हुआ जान पड़ता है | 
यह शास्बाकार १२०९६ साइजके प्रूष्टों पर दोनों ओर छिखा हुआ है। इसमें २२७ पृष्ठ हैं। ओर 
आ्रावकचारकी करीव २ सभी बातोंका महत्वपूर्ण वर्णन है । कुछ व।तोंका विशेष वर्णन भी है 
जैसे--चोथे कालमें जिन मंदिर करानेकी विधि, कुलिड्जियोंको उत्तत्तिका वर्णन, श्वेतांबराकी 
उत्पत्ति, श्रावकके चार अंतराय, सात जगह मोन, ग्यारह जगह चंदौवा, इत्यादि | आपकी वर्णन 
शेली बड़ी मधुर और हृदयम्राद्दी है तथा आवश्यकतानुसार दृष्टोत देकर अपने विषयको खुब स्पष्ट 
किया है । यहां हम आपकी वर्णन शेलीका एक उदाहरण देते हैँ-दर्शन किया विना कद्ाचिदू 


रायमल्लकी रचनाएँ 








वृक्षांका वन, कठे हो पुष्प वाड़ी, कठे ही सयेवरी, कठे कुरड, कठे द्रह, कठे ही द्रह भाहिं से. निकसि सखुद्रमें 
प्रवेश करती नदी, ताक़ी रचना वणी है। कठे हो महलांकी पद्चिक्त, कठे ही ध्वजाके समूह, कठेही 
छोट २ ध्वजाके समूहका निर्मापण हुआ है। इत्द्रष्वज पूजा महोत्सवका निमंत्रणपत्र सं० १८२१। , 
१--और हम मेवाड़ वियें गए थे। सो उह्ां चित्तौड़ गढ़ है। ताके तलें 'तलहओ नग्न बसे 
हूँ। सो उहां तलहयी विर्षे हवेली निर्मापणक्े जर्थि भूमि खणतें एक मेहरा निकस्पा, ता विखें सोल 
विंत्र फटिकमणि साइश्य, महामनेः्य, उपसारहित, प्मआसन विराजमान; पन्द्रा, सोला बरसका पुरुषके 
आकार साहश्य परिणामने डिये जिन त्रिम्ब नौसरे । ता बिषें एक महाराजि ( प्रतिमा ) बावनके सालक 
प्रतिष्धा, हरचा मौहराका अतिशय सहित नीसरे । और घणां जिनबत्रिम्बका उपकरण धासुके नोसरे । ता 
विष सुवर्ण, पीतल साहश्य दीते ते नौसरे । घोतुका महाराजि तो यह ऊपर मेंहरा विष विराजे हैं | ऊपर 
किल्लादार वा जोगी रहे है। ताके हाथि तो मेंहराकी कूँची है। आर पाषाणके निम्ब वलहीके मंदिर विष 


विराजै है | सो उह्ांकी यात्रा हम करि आए । ताक़े दरसन छामकी मसहिसा वचन अ्षगोचर है सो 
भी वाती थें जानू गे । 


अत्तावना ष्ट९ 


भोजण करणां उचित नाददीं। अर दर्शन क्रिया विणां कोई मूहुधी सठ, अज्ञानी रोटी खाय है सो 


वाका मुख सेदखाना वराबरि है, अथवा सर्पका वीछ वराचरि है। जिह्ा है सोई सर्पिणी है मुख 
हू सोइ चील है । अर छुसेषी, कुछिड्ली जिन मंदिरमें रहते दोइ ते वा मंदिर विष भूछके भी 


हमारा अनुरोध हे कि आरन्निक्र जिज्ञासुओंकी यह ग्रन्थ अवश्य बांचना चाहिए । 
आपका दूसरा ब्नन्‍्य अर्चाग्रन्थ दे जो इमारे सामने नहीं हे ओर न उसके अवतक हमने दर्शन 
दी किए हूँ । कहते हँ कि रायमल्छजीकी टोडरमछजीके साथ जो धार्मिक चचोएँ होती थीं उन्हीका 
इसमें संग्रइ हे एसा हे तो वह अन्य भी महत्त्वपूर्ण होगा । 
इस तरह हम पं० टोडरमछजीकी तरह ही भाई रायमल्लका सरल स्व॒मावी, समाज 
सदी ओर महा परापकारी पाते हैं। सच पूछा जाय दे उस समयके व दो ही महानुभाव युग 
अवर्तक थे | एकन अपने ज्ञानस जनताका स्वर ऊँचा उठाया तो दूसरने अपनी सवाओंसे छोगोंको 
संतिक बढ दिया | एछकने अपने आणोंका वलिदान कर धर्म और समाजकी शान कायम रक््खी तो 
दूसरेन अपने सुलोंका वलिद्ान कर धर्म ओर समालकी सेवा अपने आपको ख़पा दिया। वे 
दो आत्माएँ थी जिन्होंन ज्ञान आर त्यागके क्षेत्रका अमर वना दिद्या । आज वे नहीं हूं पर उनका 
बलिदान आज भी हमें आगे वद्नेके लिए प्रेरणा दे रहा है । 
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मंगलमव मंगलकरण बीतराग विज्ञान । 
नमों ताहि जातें भए अरहंतादि महान॥ १॥ 
करे मंगंरू करिहों महा ग्रन्थ करनकी काज | 
जातें मिले समाज सव पावे निजपदराज ॥ २ || 
“अब मोक्षमार्गप्रकाश नामक शास्रके प्रारम्भ मंगलाचरण करते हैं-- 
णमी अरहंताणं णम्मे सिद्धाणं णम्तो आइरीयाणं। 
णमो उबज्ञ्ञायाणं णमो लोए सब्बसाह्ण। 
यह नमस्कारमन्त्र प्राकृत भाषामं हे और महामंयरुखरूप है। इसकी संस्कृत छाया 
निप्त प्रकार है-- 
नमो5हेझय;, नमः सिद्देस्टः, नमः आचार्येस्यः । 
नमः उपाध्यायेस्यः, नमो छोके सर्वसाधुम्यः। 
इसका अर्थ इस प्रकार हे-- 
जरहंतोंको नमस्कार है, सिद्धोंकी नमस्कार है, आचार्बोको नमस्कार है, उपाध्यायोंको 
नमस्कार है, लछोकमें सर्वसाधुओंको नमस्कार है | - 
चूंकि इसमें नमस्कार किया हे इसलिए इसका नाम नमत्कारमन्त्र ह। 
यहाँ अब जिनको नमस्कार किया हे उनके स्वरूपका विचार करते हैं; क्योंकि उनका 
स्वरूप जाने बिना यह नहीं जाना जा सकता कि में किसको नमस्कार करता हूँ । और उसके जाने 


मु मोक्षमार्ग-अकादा 
बिना उत्तम फछकी प्राप्ति कैसे ही सकती 6. इसलिए सदसे पहले अरहंतोंके स्वरूपपर 
ब्िचार करते दें । ५ 

जो ग्रहस्थ दा ल्यागकर मुनिधर्मको अंगीकार करके आत्माके स्वभावक्रा साधन 
करते मैं थीर उसके द्वार चार घातिया कर्मोका विनाश कर अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतवीर्य 
और अनंतसुख इस अनंत चतुष्टयको प्राप्त कर छेते हैं वे अरहंत हैं । वे 
अरहंत अपने अनंत ज्ञानसे अनंत गुण पर्यायों सहित समस्त जीवादि द्रत्योंको 
विशेष झूपसे एक साथ अल्यक्ष जानते हैं । अर्नत दर्शनसे उसका सामान्य अवलोकन करते हैं 
और अनंत सुखसे आकुछता रहित परमानंदका अनुभव करते हैं। तथा वे समस्त रागद्वेषादि 
विकार गावोंसे सर्वथा 'रहित हैं. अतः परमशांत होते हैं. । भूख प्यास आदि समस्त दोषोंसे 
रदित दोनेके कारण वे देवोंके भी देव कहछाते हैं। उनका परम औदारिक शरीर उन सभी 
शख वस्तादिक अथवा अंगविकारादिसे रहित होता है जो काम-क्रोधादि निन्‍्ध भावोंके चिन्ह 
हैं। उनके बचनसे छोकम धर्मती्थंकी प्रवृत्ति होती है जिससे जीवोंका कल्याण होता है। 
छीकिक जीव जिन्हें प्रभुताका चिन्ह समझते हैं. ऐसे अनेक अतिशय और नाना प्रकारके वैभव- 
का संयोग उनके पाया जाता है । गणघर तथा इन्द्रादिक जीव अपने हितके लिए उनकी सेवा 
करते हैं। इस प्रकार सर्वथा पूज्य श्री अरहंतदेवकी हमारा नमस्कार है। 

अब सिद्धके स्वरूप पर विचार करते हैं--जो गृहस्थ अवस्थाकी त्यागकर मुनि- 
धग णक्नीकार करते हैं और उस मुनि धर्मके साधनसे चार घातिया कर्मोंका विनाश कर 
पर्वोक्त अनंत चतुष्टय भावको प्राप्त कर लेते हैं।' फिर कुछ समय वाद 
चार अघातिया कर्मोका भी विनाश करे तथा परम ओऔदारिक शरीरको 
भी छोड़फर अपने ऊध्वेगमन स्वभावसे छोकके अग्रभागमें जाकर विराजमान हो जाते हैं 
पे सिक्ध हैं । सभी पर द्रव्योंका संबंध छूट जानेसे उनको मुक्त अवस्थाकी आ्राप्ति हो चुकी 
है । उनके आत्माके प्रदेशोंका आकार अपने अन्तिम शरीरसे कुछ कम पुरुषके आकारकी 
तरह अवस्थित रहता है । प्रतिपक्षी आठों कर्मोका नाश हो जानेसे उनके सम्यक्त्व, ज्ञान 
दर्शन, अगुरुल॒घुल्ल, अवगाहनत्व, सूक्ष्मल, अनंतवीय और अव्याबाघल ये आठों आत्माके गुण | 
पूणे रूपसे प्रकट हो चुके हैं । [ इनके अतिरिक्त नोकमका संबंध हट जानेसे अमू्तत्वादि 
भासाके सम्पूर्ण धर्म भी उनके पूर्णतया प्रकट हो चुके हैं |] भावकर्मका अभाव हो जाने- 
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अध्याय--१ ््‌ 


से उनका आकुल्तारहित आनन्दमय झुद्धछप परिणमन होता है। [ उनके ध्यानसे भव्य 
जीवोंको स्वद्वव्य परद्रव्यका तथा उपाधिजन्य भावोंका ज्ञान होता हे जो उनके लिए स्वयं 
सिद्धेंके समान वननेका एक साधन है|] इसलिए अपना जो शुद्ध स्वरूप साधन करनेके 
योग्य है उसकी दशनिके लिए वे पतिरविबके समान हैं। वे सिद्ध भगवान कृतक्ृत्य हो चके 
हैं इसलिए वे अनंत काल तक ऐसे ही रहते हैं । इस तरह पूर्णताको प्राप्त सिद्ध भगवानको 
हमारा नमस्कार है। 

जो विरक्त हो समस्त परिग्रहकी त्यागकर जझुद्धोपयोगरूप मुनिधर्मको अंगीकार 
करते हैं तथा उसी झुद्धोपयोगके द्वारा अपनी आत्माका अनुभव करते हैं । एवं परढन्यमें 
अहंबुद्धि नहीं करते, ज्ञानादिक स्वमावक्ी ही अपना मानते हैं, परमावों- 
में ममत्व नहीं. करते। अपने ज्ञानमं झलकनेवाले परूव्य और उनके 
स्वभावोंको जानते तो हैं परन्तु इष्ट अनिष्ट मानकर उनमें रागद्वेप नहीं 
करते । झरीरमें रोग बुढ़ापा आदि अनेक दाएँ होती हैं, वाह्ममं भी नाना निमित्तोंका संयोग 
मिलता है, परन्तु उनमें कुछ भी सुख दुःख नहीं मानते । अपने योग्य वाह्य क्रियाओंकों जैसे 
बनता ह वैसे करते हैं वछात्‌ नहीं करते | अपने उपयोगको भी बहुत इधर उधर नहीं लगाते । 
उदासीन होकर निश्चल वृत्ति धारण करते हैं । यदि कभी मंद रागके उदयसे शुभ उपयोग भी 
होता है तो उससे झुद्ध उपयोगके साधनोंमें ही अनुराग करते हैं। परन्तु उस राग भावको 
भी हेय जानकर दूर ही करना चाहते हैं । तीत्र कपायके उदयका अभाव हो जानेसे हिंसादि 
अद्युम उपयोग रूप परिणतिका ते उनके अस्तित्व ही मिट चुका हे । इस तरह अंतरंग अवस्था- 
के होते हुए वे वहिरद्ग्म दिगम्बर सीम्य मुद्राके घारी होते हैं । शरीरका सजाना आदि विकारोंसे 
रहित होते हैं । वनखंड आदियमें रहते हैं । अद्वाईस मूल गुणोंका अखण्ड पालन करते हैं | वाईस . 
परीपहोंको सहन करते हैं । बारह प्रकारके तपका आचरण करते हैं । कभी ध्यान मुद्रा घारणकर 
प्रतिमाकी तरह निशचल हो जाते हैं. ते कभी स्वाध्याय आदि वाद्य क्रियाओंम छरूग जाते हैं और 
कभी मुनिधर्मके सहायक थरीरकी स्थितिके लिए. उचित आहार विहारादि क्रियाएँ सावधानीसे करते 
हैं। ऐसे जैन मुनि होते हैं और उन सबकी ऐसी ही अवस्था होती हे । 

उनमें जो सम्यग्शान और सम्यक्‌ चारित्रकी अधिकताके कारण प्रधान पदकी पाकर संघके 
नायक वन जाते है। तथा मुख्य रूपसे तो निर्विकिल्प स्वरूपाचरण चारित्रमं ही मग्न रहते हैं किन्तु 
कभी २ धर्मके इच्छुक अन्य जीबोंको देखकर रागांशके उदयसे करुणा- 
बुद्धिपू्वक उन्हें उपदेश भी देते हैं। दीक्षा लेनेवालेंको दीक्षा देते 
हैं। अपना दोप निवेदन करनेवालोको प्रायश्चित्त देकर झुद्ध करते हैं इस तरह आचारका आचरण 
अर्थात्‌ पालन करानेवाले आचार्य कहलाते हैं। उन्हें हमारा नमस्कार हे । 


मुनि सामान्य 
का स्वरूप 


आचार्यका स्वरूप 
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छ , सोक्षमार्ग-प्रकाश 


इसी प्रकार जो बहुत जैन शाख्रोंके ज्ञाता होनेके कारण संघरमं पठन-पाठनके अधिकारी 
हो जाते हैं। समस्त शाख्रोंका प्रयोजनमूतत अर्थ जान एकाग्र होकर अपने स्वरूपका ध्यान करते 
हैं। और अगर कभी कपायांशोंके उदयसे आत्मामें उपयोग नहीं ठहरता 
तो उन शाझ्बोंको स्वयं पढ़ते हैं अथवा अन्य धर्मात्माओंकोी पढ़ाते हैं। इस 
तरह अपने पासके भव्योंकी अध्ययन करानेवाले उपाध्याय कहलाते हैं । उन्हें हमारा नमस्कार है । 

इन दो पद्‌वी धारकोंके बिना अन्य समस्त जो मुनिपदके धारक हैं तथा आत्मस्वमावका 
साधन करते हैं । पर द्वब्योंमें अपना उपयोग इष्ट अनिष्ठकी कह्पनासे जिस प्रकार न फँसे न 
जाय उस प्रकार उस उपयोगका साधन करते हैं । कभी वाद्य तपश्चरण 
आदि क्रियाएँ करते हैं और कभी भक्ति वंदनादिक कार्यो लगते हैं । ऐसे 
आत्मस्वभावके साधकोंको साधु कहते हैं | उन्हें हमारा नमस्कार है । 

इस प्रकार इन अरहंतादिकोंका स्वरूप वीतराग विज्ञानमय है। उसीके कारण वे स्तुति 
योग्य महान हुए हैं। अतः तत्वदश्सि तो सब जीव समान हैं; परन्तु रागादि विकारोंसे या ज्ञानकी 
दीनतासे जीव निन्दा योग्य होते हैं और रागादिककी हीनता तथा 
ज्ञानकी विशेषता से स्तुतियोग्य होते हैं । इनमेंसे अरहंत और सिद्धोंके 
तो पूर्ण रागादिककी हीनता और ज्ञानकी विशेषता होनेके कारण सम्पूर्णतया 
वीतराग विज्ञानभाव मौजूद है और आचार्य, उपाध्याय तथा साधुओंके एक देशें रागादिककी हीनता 
तथा ज्ञानकी विशेषता होनेसे एक देश वीतराग विज्ञानमाव मौजूद है। इसलिए अरहंतादिक 
महान हैं और स्तुतिके योग्य होते हैं । । 

इन अरहंतादि पदोंके वारेसें इतना विशेष समझना चाहिए कि परकृतमें अरहंत 


उपाध्यायका स्वरूप 


साधु परमेष्टीका स्वरूप 


पृज्यताका कारण 
चीतरगविज्ञानता 


(--ति० प० प्र० अ० गा० ४, द्वव्ययं० गा० ५३। २--प्र० सा० अ० हे गा० ४। 
३--धवला० ४० ५१। ४--शंका-अपने आत्मस्वरूपको प्राप्त अरहंत ओर सिद्धोंकी नमस्कार करना तो 
ठीक है किन्तु जिन्होंने आत्मस्वरूपको प्राप्त नहीं किया है ऐसे आचार्यादिक तो देव नहीं कहछा सकते 
अतः उन्हें नमस्कार नहीं करना चाहिए । 

समाधान--यह कहना ठीक नहीं हैं क्‍योंकि अपने अनन्तभेदों सहित सम्यग्दशन, सम्बग्शान, 
सम्यक्‌ चारित्रका नाम देव है अत. उनसे विशिष्ट जा जीव है बह भी देव कहलाता है। अगर रत्न- 
त्रयको देव नही माना जायगा तो सभी जीव देव हो जायेँंगे। अत्तः आचार्यादिकको भी देव मानना चाहिए; 
क्योंकि रत्नत्रयका अस्तित्व भरहंतोंकी तरह उनमें भी पाया जाता है। यहाँ यद भी कहना उचित नहीं हैं 
कि सिद्धोंके रत्नत्नयसें आचार्यादिकोके रत्नन्नयमें अन्तर है। ऐसा माननेपर आचार्यादिकोंके रत्नत्रयका 
अभाव ही हो जायगा |...... 

शंका--सम्पूर्ण रत्नत्रय देव कहलाते हैं एकदेश रत्नन्नय देव नहीं कहछा सकते और चू'कि 

देश रत्नत्रय हे अतः वे देव नहीं हैं। 
।ब-यह भी ठीक नहीं है। अगर एकदेश रलन्नयमें देवत्व नहीं माना जायगा तो सम्पूर्ण 
नहीं वन सकेगा । घ० प्र० पु० प० ५२, ५३ । 


अध्याय-- ५ 


पढसे मुख्यरूपले तीथक्रर केवलीका व गौणरूपसे सब केवल्श्ोंकरा अहण किया हे । अरहँत यह 
शब्द प्राकृत भाषाका हैं। संस्छत भाषामं उसका अहेतः यह रूप होता तथा सिद्ध संज्ञा 
चौदहवें गुणस्थानके अंत समयक्र वादस आरम्म होती जिन्हें आचार्यपद आाप्त हुआ हे वे 
संघर्म रह या एकाकी ध्यान करें अथवा अकेले विहार करें या आचार्योर्म 
भी प्रधान चनकर गणघर पदके धारक हो जाँय ता भी सभी आचार्य कह- 
लते हैं। पठन पाठन तो दूसरे मुनि भी करते हे किन्तु जिन्हें आचार्यों 
द्वारा उपाध्याय पद दिया गया हो वे आत्मध्यानादि कार्य करते हुए मी उपाध्याय कहलाते हैं | 
जिनको कोई पदवी नहीं वे सत्र मुनि साथ संज्ञाके घारक समझना चाहिए। यहाँ ऐसा नियम 


७. और 


परमेष्टीके स्वरूपका 
उपसंहार 


3] 
द्ा 


नहीं” हैं कि पंचाचारके पालनस आचार्य पद होता है, पठन-पाठनसे ही उपाध्यायपद 
ऋहछाता है और मृल्णुणोंके साधन करनेस साथुपद होता है । यह तो शब्दनवसे केवछ उनका 
अक्षरा्थ ह किन्तु समभिरूढ़ नेबस पदवीकी अपेक्षा ही उनका आचार्यादिक नाम है | जेंस शब्द- 
नवकी अपेक्षा गमन करनेवाली गो कहलाती ह। इिन्तु गमन तो मनप्यादिक भी करते हैं | 
इसलिए समभिरूद नयसे पर्यावक्री अपेक्षा गो नाम है । वैसे ही यहाँ भी समझना चाहिए | 

ग्रत्न-यहाँ सिद्धोंकि पहले अरहंतोंकी नमत्कार करनेका क्या कारण हे £ 

उतच्तर-नमस्कार अपने प्रयोजन सिद्धिक्की अपेक्षासे किया जाता हे। अरहंतांसे उपदेशा- 
दिक प्रयोजन विशेष सिद्ध होता ह इसलिए उन्हें पहले नमस्कार किया हे 


स तरह तादिकाके स्वनच्यूपपर विचार किया क्‍योंकि स्वरूपका विचार करनेसे 


विशेष कार्यक्री सिद्धि होती है । इन्हीं अरहंतादिकोंकी परमेष्ठी भी कहते हैं क्योंकि जो सर्वोत्कष्ट 
हू उसीका नाम परमेष्टी हे । पाँच परमेष्टियोंकि समाहार अर्थात्‌ समुद्रायका 


ते तथा यदेहँं यम पंच परमेष्टों हच। ऋषभ १, अजित २, संभव ३, अभिनंदन 2 
क्षेत्र्ध तीथकरों- अमति पे 
कोलारंग - पद्मम्रम 4, सुपाईर्व ७, चन्द्रमम ८, पुप्पदंत ९, शीत १० 
च्कु 


श्रेयांस ११, वाहुपृज्य १२, विमल ११,अनंत १४, धर्म १५, शांति १६, 

अर १८, मह्लि १०, मुनिसुत्रत २०, नमि २१, नेमि २२, पाइवनाथ २१ और 

महावीर २४ ये चीवीस तीथंकर इस भारतवर्षम घम तीर्थके प्रव्तेक हुए हैं। इनके गे, जन्म 
तप, ज्ञान और निर्बाण ये पंच कह्याणक हुए जिनमें इन्द्रादिकोंने उनकी विशेष पृजा की। थे अब 
सिद्धाल्यम विराजमान हँ। उन्हें हमारा नमस्कार हें। इसी तरह सीमंघर १, युग़मंधर २, वाहु ३, 
७0 


खुबाहु 9, संजातक ५, स्वयंत्रस ६, वृषभानन ७, अनंतवीय ८, सूरप्रभ ९, विश्वाल्कीर्ति १ 
बज धर ११, चन्द्रानन १२, चन्द्रवाहु १३, भुजज़्म १०, इंइवर १७, नेमिप्रभु १६, वीरसेन १७, 





१--शंका-अजेप कर्म मरसे रहित सिद्धोंके रइने पर अरहतोंका नमस्कार क्‍यों किया है ? 

समाधान-यह कोई दोप नहीं दे अधिक शुणवाले सिद्धोंसे मरहंतकें पति अधिक श्रद्धा है । क्योंकि 
अरईतोके बिना इहमकी आप, आगम, पदार्थका शान नहीं हो सकता, ओर इनका ज्ञान हुआ अरहतोंके 
प्रखादसे ही दे अतः उपकारकी अपेक्षा प्रथम अरहंतोंको नमस्कार किया दे । भवछा प्र० पु० ० ५३। 


६ मोक्षमार्ग-प्रकादा 


महामठ १८, देवबद्य १९, अजितवीर्य २० ये वीस तीर्थक्र पंचमेरु संबंधी विदेह क्षेत्रों अब भी 
केबलज्ञान सहित विराजमान है। उन्हें हमारा नमस्कार हें | यद्यपि परमेष्टी पढम इनका अंतर्भाव 
हो जाता है तो भी वर्तमानमें इनकी विशेषता जानकर इन्हें अछगसे नमस्कार किया है । 
तीनों लोकोमें जो अक्ृत्रिम जिनविम्ब विराजमान हैं तथा मध्यलकोकर्स जो विधिपूर्वंक 
कृत्रिम जिनविम्ब हे उनके दर्शनादिकसे अपने परका भेद विज्ञन होता है, कपाय मंद होकर शांत- 
भाव होते हैं, एक धर्मोपदेशको छोड़कर तोर्थड्ररोँके दशनकी तरह ही 
उनके दर्शनसे अपने हिंतकी सिद्धि होती है । उन जिनविम्बोंकी हमारा 
नमस्कार हे | इसी प्रकार केंबढी ( अरहंत ) भगवानकी दिव्यध्वनिसे दिए 
गए उपदेशके अनुसार गणघरोंने जो द्वादशाहकी रचना की तथा उन्हींका अवलंवन लेकर आचार्येनि 
जो अन्थादिकी रचना की हू वे सब जिनवचन हैं । ये स्थाह्माद चिन्दसे पहचानने योग्य हैं , न्याय 
मागसे अविरुद्ध हैं इसलिए प्रामाणिक हैं, जीवोको तंत्व ज्ञान कराने कारण हैं | अतः उन जिन- 
वचनोंकी भी हमारा नमस्कार हैं। प 
तथा चैंत्याल्य, अर्जिका, उत्कृष्ट श्रावक आदि द्रव्य, तीर्क्षेत्र, आदि क्षेत्र पद्चकल्याणक आदि 
काछ एवं रलत्रयादिक भाव जो मेरे लिए वन्दनीय हैं. उन्हें में नमस्कार करता हं । इनके अठि- 
रिक्त जो थोड़े भी विनय करने योग्य हैं उनकी यथायोग्य विनय करता हूँ । 
इस तरह अपने इछ्टॉंका सन्‍्मान कर यह मंगछाचरण किया है । 
अब ये अरहंतादि इष्ट क्यों हैं इसपर विचार करते हैं । जिससे 
सुख हो तथा दुःखका विनाश हो उस कार्यक्ा नाम प्रयोजन है | वह प्रयोजन जिससे सिद्ध हो वही 
अपना इष्ट है । इस समय हमारे बीतराग विशेष ज्ञानका होना ही प्रयोजन हे क्योंकि इससे आकु- 
ल्तारहित सच्चे सुखकी य्राप्ति होती हे और सम्पूर्ण आकुल्तारूप दुःखका विनाथ होता है। 
प्रयोजनकी सिद्धि अरहंतादिकांसे होती हे इसलिए वे ही इष्ट हैं । लेकिन यह ग्रयोज़नसिद्धि 
अरहंतादिकोंसे केैंसे होती हे इस पर कुछ प्रकाश डालते हैं--- 
आत्माके परिणाम तीन तरहके होते हैं-- संक्लेश, विशुद्ध ( शुभ ) और शुद्ध । तीत्र 
कपायद्ूप संक्लेश परिणाम हैं, मन्द कपाय रूप विशुद्ध परिणाम हैं और कपायरहित शुद्ध 
परिणाम हैं । उनमेंसे संबलेश परिमाणके द्वारा ज्ञानावरणादि घातिया 


जिन विन्च तथा जिन- 
वाणीका स्मरण 


द्रब्यादि चतुप्टयकी 
अपेक्षा नमस्कार 


त्ज 


अरहंतादिसे जी ली वर कक रा 
प्रयोडन सिद्धि कर्मोका, जो आत्माके वीतराग विश्ञेप ज्ञानरूप स्वमावके घातक हैं, तीत्र 


बंध होता दे और विशुद्ध परिणामोंसे मंद बंध होता हैं । यदि बही 
विशुद्ध परिणाम अत्र७ल हुए तो पहलेके तीव्र वंबकी भी मंद कर देते हैं ! किन्तु शुद्ध परिणामोंसे 
बंध नहीं होता हु केदछक उन कर्मोक्ी निर्जरा होती अरहंतादिकोंकी स्तुति आदि करनेके जो 








१--मंत्रपृवंक प्रतिशादि विधानस प्रतिष्ठित । २--ति> प० आ० १ गा० ८५। इ--गद्य- 
विन्ता० मइछ इलोक ) ४--रून० श्रा० ब्लोक ९ । ५--प्र० सा० ञ० १ गा० ९ | ३--यो० 
क० गा० १६३ 


शत 
| 


१ ग 


भाव होते हैं वे कपायेक्नी मंदताकों लिये हुए होते हैं इसल्यि वे विशुद्ध परिणाम हैं + तथा 
वे समस्त कपायोंक्रों मिदनेके साथन हैं अतः शुद्ध परिणामोंके कारण हैं । अतः ऐसे परिणामोंसे 
जब अपने स्वमावक्क घातक घातिया कर्म क्षीण हो जाते हैं तव सहजमें ही वीतराग विशेष ज्ञान 
प्रगद हो जाता हैं। जितने अंज्ोर्म घातिया कर्म क्षीण होता ह उतने ही ण॑झोमें यह ज्ञान प्रगट 


होता है इस तरह अरहंतादिकोंसे अपने प्रयोगननकी सिद्धि होती है । 
अथवा अरहंतादिकोंकी मूर्तिकों देखना, उनके स्वरूपका विचार करना, उनके वचन 
सुनना, उनके निकट रहना था उनके अनुसार ख्गति करना इत्यादि बातें भी तत्कारू निमित्त वनकर 
रागादिककी कम करती हें, जीव जनीबादिकका विशेष ज्ञान पेंदा करती हैं, 
सल्यि इस तरहसे भी अरहंतादिकों द्वारा वीतराग विशेष ज्ञानरूप प्रयो- 
सिद्धि होती ह 


अबन--इस प्रयोजन सिद्धिके अछावा क्या इन्द्रियोस पेदा होनेवाले सुख-ठुःखरूप प्रयो- 


च्य 


दशेनस्मरण आदिसे 
कपायोंकी शिथिलता 


जनकी सिद्धि मी इन अरहंतादिकाँस होती ह 
उत्तर--[ अरहंतादिक्नोंकी स्तुति आदि करनेसे जो विशुद्ध परिणाम होते हैं. उनसे 
अधातिया कर्मोक्री साता आदि एण्ब प्रकृतियोंका बंध होता हे । यदि उन विशुद्ध परिणामोर्स तीव्रता 
हुई ता पहलेकी वंधी हुई असाता आदि पाप प्रकृतियाँ भी मंद पड़ जाती 
कि के है अथवा वे नप्ट हाकर पुण्य प्रकृतिरुप परिणमन कर जाती हैं। उस 
अयाजनक याद रे उदयसे अपने आप इन्द्रिय सुखोंकी पेंदरा करनेवाली सामग्री मिलती 
है. और पापका उदय दूर हो जानेंसे अपने आप ठुःख पैदा करनेवाी सामग्री भी दूर हो जाती 
हू। इस तरह इन्द्रियजन्य सुख-दुःखरूप पयोजनकी सिद्धि भी इन अरहंतादिकोंसे होती हे 
अश्ववा जैन झासनके भक्त देवादिक भी उस भक्त पुरुषको अनेक इन्द्रियसुखोंको देनेवाली साम 


ग्रियोंकी प्राप्ति कराते हैं, और दुःखदाबक सामग्रीको दूर करते हैं। इस तरह मी उक्त प्रयोजनकी :.. 
सिद्धि होती है । 


परन्तु इस प्रयोजनसे अपना कुछ हित नहीं होता; क्योंकि यह आत्मा कपाबसावोंस 
वाह्य सामग्रिय्ांम इष्ट अनिष्टपना मानकर स्वयं ही उनमें सुख दुःखकी कत्यना करता है। कपाब ने 
हो ते वाद्य सामग्री कुछ भी सुख थ दुःख नहीं देती । तथा कपाये सत्र 
आकुल्तामब हैं, अतः इन्द्रिवजनित सुखका चाहना और दुःखसे इरना 
केबल अम हैं। वात्तवर्म इस प्रयोजनकी लेकर अरहंतादिकोंकी भक्ति करनेसे तीत्र कपायोंके कारण 
पाप वंध ही होता हें। इसलिये अपनेकी इस प्रयोजनका इच्छुक होना उचित नहीं ; क्योंकि 
अरहंतादिकोंकी मक्तिसे ऐसे प्रयाजन ते अपने आप सिद्ध हो जाते हं। ] 


सांसारिक लाभसे हानि 











१--मूछाचा ० आवश्यक अ० इलठा० ७२ ॥ 


मोक्षमाग-: काश 
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इस प्रद्वार अरहंतादिकोंकों परम इष्ट मानना योग्य है । यह अरहंतादिक ही परम मंगछ 
"४०. की. ] ०. होता कक ् मंग रस अर्थ सको जो 
हूं, इनमें भक्ति भाव होनेस परम मंगल होता हैं। मंग' का अथ हैं छुख, उसको 3 
री न नि ० मर न का एच्छ 
लाति! अर्थात्‌ देवे वह मंगछ हं। अथवा मे का अथ हैं पाप 


असख्ह वाद हें दा उसको जो गाल्यतिं अर्थात्‌ गछवे-नष्ट करे उसे मंगल कहते 
रे कर 


2|/ रडथे 


० ख $ | 


हं|। अरहंतादिकोंकी मक्तिसे इन दोनों कार्योक्ी सिद्धि होती 


/ि 


खत: उनमें परम मंगलपना मौजूद हे। 

ग्रइन--अन्थके आरम्ममं आपने मंगठाचरण किस लिये किया है। - 

उत्तर--पअन्य खुखसे समात हो, पापके उदबसे उसमें कोई विब्न न आवें, इसलिये 
यहाँ पहले मंगछाचरण किया है । 

ग्रइुतन--जो दूसरे मतवाले इस 
समाप्ति और विन्‍्नोंका विनाक्ष देखा जाता है । इसमें क्या कारण 

उत्तर- दूंसरे मतवाल़े जो श्रन्ध बनाते हैं उसमें मोहके तीत्र उदयसे मिथ्यात्व भावोंका 
पोषण करनेवाले विपरीत अश्रोकी रचना रहती हे इसलिये ऐसे ग्रन्थोंकी निर्विध्न समाप्ति तो विना 
अन्वमतेकिमंगलाचरणु जे गज तह हो है रा लैपरीत काम उससे करी बने 

तर गला यदि उसका मोह मंद हो जाय तो वसा वेपरीत कार्ग उससे कैसे बने ? 

पापणरप कार्यक नियम हे जो अन्ध वनाया जा रहा है, इसमें मोहकी मंदतासे 
तलज्ञानक्रा पोषण करने वाले समीचीन अ | इसलिये इसकी निर्विव्न 
समाधि ऐसे मंगछाचरणत ही हो सकती है । अगर ऐसा मंगछाचरण न किया जाब तो मोहकी 


प्रकारका मंगछाचरण नहीं करते उनके भी ग्रन्धोंकी 


का 


तीव्रता रहनेसे ऐसा उत्तम कार्य कैंस वन सकता हें ? हे 
प्रइनन-- लेकिन जो ऐसा मंगछाचरण नहीं करते उनके भी छुख़ देखा जाता है दुःख 
तो एसा मंगलाचरण करते हैं उनके भी दुःख देखा जाता हैं खुख नहीं। इसलिये 


नहीं, आर जा 
मंगरूपना केस संभव हो सकता हे ? - 

उत्तर---जीदोंके संब्झेश और विश्युद्ध परिणाम अनेक प्रकारके हैं। उन परिणामोंके 
छगा पहले अनेक समयोर्स बांधे हुए कम एक समयमें उदय आते हैं। जैसे किसीके पहलेसे ही 
मंगलाचस्ख करे न हे ग 5 हद है। वर्तनानम वह नहीं भी कमा रहा ते भी उसके 
घन देखा जाता है. का नहीं देखा जाता । इसी प्रकार जिसपर पहलेसे 
० अस्सी बेहुत-सा कर्जा ह वह कमाते हुए भी कर्जदार और निर्वन देखा जाता 
॒ । लेकिन विचार कर देखा जाय ते कमाना घन होनेका ही कारण है 
कजका करण नहीं | उसी प्रद्धार जिनके पहलेका बंधा हुआ पुण्य अविक् है उनके ऐसा मंगला- 


चरण किये विदा ही सुद्ध देखा जाता है; दुःख नहीं देखा जाता जार जिनके पहलेका बंध हुआ 


हल 


के 











बदद्ध श्र० पु० पू० ३३, घव॒छा प्र० पु० उद्धत गा० प्रृ० ३४, ति०् प० झ १? भा० ९६ वा 
१५, आंत परीक्षा पृ० ३ हे 


द्‌ अध्याय--१ ९ 


अधिक पाप है उनके मंगलाचरण करते हुए भी सुख नहीं झिन्तु दुःख देखा जाता है। परन्तु 
विचार किया जाय तो मंगछाचरण करना सुखका ही कारण हे दुःखका कारण नहीं इसलिये 
पूर्वोक्त मंगलकी मंगलूपना माननेम कोई वावा नहीं हे । 


अश्न-आपकी यह वात तो मानी पर ऐसा भी देखा गया हें कि जिन शासनके 
भक्त देवादिकोंने मंगल करने वाल्की सहायता नहीं की और न मंगल नहीं करनेवालोॉकों दण्ड ही 
दिया । इसका क्या कारण हे ? 


उत्तर-जीवोंके सुख दुखका कारण अपने कर्मका उदय हे उसीके अनुसार वाह्म- 
निमित्त मिलता है । इसलिये जिसके पापका उदय हे उसे सहायताका निमिच नहीं मिलता और 
जिसके पृण्यक्ष उदय है उसे दण्डका निमित्त नहीं मिलता । किन्तु यह निमित्त मिलता कैसे हे 
यहाँ यह वतलाते हैं--- 

देवादिक अपने क्षयोपद्मम ज्ञानसे सबको एक साथ नहीं जान सकते इसलिये मंगल 
करनेवाल्का ज्ञान कभी किसी ही देवको होता है। अतः जब तक उसका ज्ञान न हो तव तक 
उसे सहायंता या दंड नहीं दिया जा सकता । देवको ज्ञान भी हो छेक्रिन यदि वह अति मंदकपघायी 
हो तो सहायता देने या दण्ड देनेके परिणाम ही उसके नहीं होते । अथवा यदि तीत्र कपायी हो 
तो उसके घर्मानुराग नहीं हो सकता । तथा अगर उस कार्य को करने के मध्यमकृपाय रूप परिणाम 
हुये और अपनी शक्ति न हुई तों भी क्या कर सकता हे? इस लिये सहायता करने या दण्ड 
देने का निमित्त नहीं वनता | हाँ यदि अपनी शक्ति हो और धर्मानुराग रूप मध्यम कृपायके उदय- 
से वैसे परिणाम हो तथा उस समय अन्य जीवोंके घर्मरूप करतेव्यका उसे ज्ञान हो, तब कोई 
देवादिक किसी धर्मात्माकी सहायता अथवा किसी अधर्मात्माको ढंड ढेता है। इसलिये इस तरह: 
का कार्य होनेंका कुछ नियम नहीं | इसीलिये कार्य करने या न करनेवालेकी सहायता था दंड 
का निमित्त नहीं वनता । यहाँ इतना और समझना चाहिये कि छुख दुःख होने, सहावता करने या 
दुःख, दिल्नेकी इच्छा कपाय रूप है, उसी समय या आगे चलकर दुःखदायक हे । इसलिये 
ऐसी इच्छाको छोड़कर' हमने तो एक वीतराग विशेष ज्ञानी आपिके लिये ही अरहंतादिकों- 
को नमस्कारादि रूप मंगल किया हे | 

इस तरह मंगलाचरण करके अब साथक नामवाले मोक्षमार्ग प्रकाश अंथकी रचना करते 
हैं। लेकिन इसके पहले यह अंथ प्रमाण है! ऐसी म्तीति करानेके लिये पहले पूर्वपरम्पराका 
निरूपण करते हैं-- 


हक श है हर | 4 4 
» साकज्षमाग पअकाशका श्रासाएकता और आगमसपरपरा 


* 39 किसीके कफ 
अकार आदि अक्षर अनादिनिधन हैं। क्िसीके किये हुए नहीं हैं | इनका लिखना तो 
अपनी इच्छानुसार अनेक प्रकारसे होता है। किन्तु वोलना सव जगह सदा एकसा होता है । कहा 


१० मोक्षमाग-प्रकाश 


भी है-'सिद्धो वर्ण) समास्नाय ४! अर्थात्‌ अक्षरोंकी परंपरा स्वर्य सिद्ध है। इन अक्षरोंसे 
उसन्न सत्य अर्थके वतलानेवाले पदोंके समूहका नाम श्रुत है । वह भी 
अनादि निधन है। जैसे 'जीवः यह अनादिनिधन पद जीवका वततढानेवाला 
है। इसी प्रकार अपने-अपने सत्य अर्थके बतलानेवाले अनेक परदोंके समूहका नाम शुत समझना 
चाहिये । तथा जिस प्रकार मोती तो स्वयं सिद्ध हे लेकिन कोई थोड़े, कोई अधिक, कोई किसी 
प्रकार, कोई किसी प्रकार उन मोतियोंको गूँ अकर गहना बनाता है। वेसे ही पद तो स्वयं सिद्ध 
हैं, लेकिन कोई थोड़े, कोई अधिक, कोई किसी प्रकार, कोई किसी प्रकार उन पदोंकी जोड़कर 
प्न्थ बनाता है। यहां में मी उन्हीं सत्यार्थ पदोंको अपनी बुद्धिके अनुसार जोड़कर यह अन्ध 
बनाता हैँ । अपनी बुद्धिसे कल्पित झूठे अर्थके सूचक पद इसमें, नहीं जोड़ रहा हूँ, इसलिये यह 
अन्थ प्रमाण समझना चाहिये । 
प्रइन-उन पदोंकी परंपरा इस अन्थ तकाकैसे चलती रही है: 
उत्तर-अनादिसे तीर्थद्वर केवल ज्ञानी होते चले आरहे हैं । उन्हें सबका ज्ञान होनेसे 
उन पदों और उनके अभौंका भी ज्ञान होता है। उन्हीं तीर्थ्षर केवलियोंकी दिव्यध्वनिसे 
न आल उपदेश होता है जिससे अन्य जीवोंको भी उन पदों और अर्थोका ु 
ज्ञान हो जाता है । उसी उपदेशके अनुसार गणधर देव आंग प्रकीणेक 
रूप प्रन्थकी रचना करते हैं। और उसके अनुसार अन्य आचार्यादिक नाना अकारके अन्‍्थोंकी 
रचना करते हैं। उनका कोई अभ्यास करता है, फोई पढ़ता है, कोई सुनता है। इस तरह 
पदोंकी परंपराका मार्ग चछा आता है। 
इस समय इस भरत क्षेत्रम॑ अवसर्पिणीकार है । इसमें चौबीस तीर्थक्षर हुए । इनमें 
अंतिम तीर्थद्वर भगवान महावीर थे । जिन्होंने केवलज्ञानसे विभूषितं होकर जीवोंकी दिव्यध्वनि 
महावीरसे द्वादशाह्ृ- “! उपदेश दिया। उसको सुनकर गौतम गणघरने अगम्य अर्थोकों भी 
का उद्धव तथा अंग- जानकर धर्मानुरागके वशसे अह्न प्रकीर्णक अ्न्थोंकी रचना की । 
श्रुतक्नी परंपरा जानेंके ॥ 
भगवान महावीर स्वामीका निर्वाण हो » बाद इस पंचम 
कालमें तीन केवढी हुए--गौतम, सुधर्माचार्य और जम्बू स्वामी । इसके वाद कालदोपके प्रभावसे 
केवलियोंका तो अभाव हो गया । उसके वाद कुछ समय तक द्वादशाज्के पाठी श्रुतकेवली रहे। 
बादम उनका भी अभाव हो गया। फिर कुछ कार तक थोड़े अंगोंके पाठी रहे । उन्होंने यह विचार 


बर्णोकी अनादि निधनता 


१--का ० रूपमा० सूत्र १। २--ति० प०, ज० १ गा० ७५, ७६, ७७, ७८, ७९। ३--महा- 
वीरके निर्वाणके बाद ६२ वर्षमें तीन केवछी हुए । अंतिम केचली जंबूस्वामीके निर्वाण होनेके बाद निम्न- 
लिखित पांच द्वादशाड्ुके पाठी श्रुतकेवछी हुए:--नन्दि, नन्दिमित्र, अपराजित, गोवर्द्धन, भद्रवाहु । यह 
पांचों श्रुतक्रेवी १०० वर्षमें हुए। इनके बाद १८३ वर्पमें विशाख, प्रौष्ठिल, क्षत्रिय, जय, नाग, सिद्धार्थ, 
घृतिषेण, विजय, विद्धिल, गंगदेव और सुधर्म ये ग्यारह आचार्य दश्पूर्वके पाठी हुए । इनके वाद 
२२० वपमें नक्षत्र, जयपाल, पाण्डु, धुवसेन, कंस यह पांच आचार्य ११ अंगके पाठी रहे । इनके बाद 
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१२ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


प्रइन-सत्यार्थ पदोंकी परम्परा मौजूद होनेपर भी उनमें असत्यार्थ पद न मिले होंगे 
इसका क्या विश्वास है! ह 

उत्तर-असत्यार्थ पदोंकी रचना अत्यंत- तीत्र कपाय हुए बिना नहीं होती ; क्योंकि 
जिस असत्य रचनाकी परम्परासे अनेक जीवोंका अहित हो और स्वयंको इस महाहिंसाके पापसे नरक 
. निगोदोंम जाना पढ़े, ऐसा विपरीत कार्य क्रोध, मान, माया और लेमकी 
न अत्यंत तीव्रता होनेपर ही हो सकता है। ऐसा तीव्रकपायी जैन धर्ममें 

होता नहीं; क्योंकि मूठ उपदेशदाता तीर्थक्ृर केवी ता स्वेथा मोहका 

नाश हो जानेसे सव कपायोंसे रहित ही हैं । तथा अन्थकर्ता गणधर और आचार्य मोहके मंद 
उदयसे सम्पूर्ण वाद्य और आमभ्यंतर परिम्हको छोड़कर अत्यंत मंद कषायी हो जाते हैं। उनके 
उस मंद कपायसे कुछ शुभ उपयोगकी ही प्रवृत्ति पाई जाती है और कोई उसका प्रयोजन 
नहीं । इसी प्रकार कोई श्रद्धानी गृहस्थ अन्थ बनाता है ते वह भी तीत्र कपायी नहीं हो सकता; 
क्योंकि यदि वह तीत्र कपायी हो ते -संपूर्ण कपायोंके नाश करनेवाले जैनधर्ममें उसकी रुचि कैसे 
हो सकती है ! अथवा जो मोहके उदयसे दूसरे कार्यों द्वारा कपायोंका पोषण करता है ते करे 
परन्तु यदि जिनेन्द्रकी आज्ञाका भंगकर अपनी कपायोंका पोषण करता है ते उसके जैनीपना नहीं 
है। इसलिये जैनधर्ममें ऐसा कोई तीत्र कपायी नहीं होता जो असत्यपदोंकी रचनाकर अपना और 
दूसरेका भव २ में बुरा करे | 

प्रश्न-यदि कोई तीत्र कपायी झूठा जैनी असत्यार्थ पढोंकी जैनशास्त्रेंमे मिछा दे और 
बाद उसकी परंपरा चल जाय तो कया होगा १ | 

उत्तर-जैसे कोई सच्चे मोतियोंके गहनेमें झूठे मोती मिला दे परंतु उनकी आपसमें 
झलक मिलती न देख पारखी परीक्षा करके नहीं ठगाया जाता । कोई भोला ही मोतीके नामसे 
ठगाया जाता है। और न उन- झूठे मोतियोंकी परंपरा ही चल पाती है ; क्योंकि कोई न कोर. 
शीघ्र ही उन झूठे मोतियोंका मंडाफोड़ कर देंता है। वैसे ही कोई जैनशासतरोंके सत्यार्थ पढोंमें 
असत्याथ पद मिला भी दे परन्तु जैनशास्रोंके पढोंमें तो कपायोंके मिटने अथवा लौकिक कार्योकि 
घटानेका प्रयोजन है और उस पापीने जो असत्यार्थ पद मिलाए हैं उनमें कषाय पोषणका 
और लछोकिक कार्योके साधनेका प्रयोजन है। इस तरह दोनोंका प्रयोजन आपसमें न मिलता देख 
परीक्षा करनेवाला ज्ञानी ठगाया नहीं जाता । कोई मूर्ख ही जैनशासतरोंक नामसे वहां ठगाया जाता 
है। और न उन सत्याथ पदोंकी परंपरा ही चछती है; क्योंकि कोई न कोई शीघ्र ही उनका 
भंडाफोड़ कर देता है। इसके अतिरिक्त ऐसे तीत्र कषायी झूठे जैनी इस निक्ृष्ट कामें ही होते 
हैं। उत्कृष्ट क्षेत्र कार बहुत है उनमें नहीं होते । इसलिये जैनशाख्रोंमें असत्यार्थ पदोंक़ी परम्परा 

नहीं चलती यह निश्चित है। 


प्रश्च-कपायोंसे तो असत्यारथ पद न मिलावे परन्तु क्षयोपशम ज्ञानकी मंदतासे अन्यथा 
समझकर ही यदि असत्यार्थ पद मिलादे तो उसकी परम्परा तो चलेगी ही। 


असत्याथ पदोंके मिल 
कानि 


अध्याय--१ श्३ 


ू« 


उत्तर-मूल्मन्थकर्ता तो गणघर देंव हैं, वे स्वयं चार ज्ञानक धारक हैं और साक्षात्‌ 
केवलीकी दिव्यघ्वनि रूप उपदेश सुनते हैं । उसके अतिशयसे उन्हें सत्यार्थ्ी ही म्रतीति होती 
है, और उसीके अनुसार वे अन्ध बनाते हैं। इसलिये उन अन्धोंमं तो अस॒त्यार्थ पद गूँथे ही कैसे 
जा सकते हैं ? उनके वाद अन्थ वनानेवाले आचार्य हैं वे भी यथायोग्य सम्बस्शानके धारक हैं 
और उन मूल अन्धोंकी प्रम्पराके अनुसार ही श्रन्थ बनाते हैं। जिन पदोंका उन्हें ज्ञान नहीं होता 
उनकी वे रचना नहीं करते और जिन पढोंका ज्ञान होता है उनकी सम्यग्शान प्रमाणसे ठीक ठीक 
रचना करते हैं। इसलिये प्रथम तो ऐसी सावधानी रखते हुए असत्यार्थ पद रचें नहीं जा सकते । 
और यदि कमी उन्हें पूर्व अन्थोंके पढोंका अर्थ अन्यथा ही अतीत हुआ हो और वह उनकी 
प्रामाणिकतामें भी आ जाय तो इसमें कुछ वद्य नहीं हैं । परन्तु इस तरह अन्यथा अर्थकी ग्रतीति 
. किसी किसीको ही होती है सवको नहीं । लेकिन जिन्हें सल्यार्थकी प्रतीति हुई हो थे उसका 
निपेघकर उसकी परन्परा चलने नहीं देते । इसमें भी इतना और समझना चाहिये कि जिन देव, 
गुरु, धर्मादेक अथवा जीवादिक तल्लोंको अन्यथा समझनेसे जीवका अकल्याण हो उन्हें 
तो श्रद्धा जैन अन्यथा नहीं जानता; क्योंकि इनका जैनबझास्रोंम खूब कथन है । और जिनको 
अमसे अन्यथा समझ ले, वे यदि ऐसे सृध्ष्म अर्थ हों कि जिन्हें मान लेनेपर जीवका बुरा न हो 
और वे उसकी ग्रामाणिकताम भी आ जाँय तो भी कोई विशेष दोप नहीं हैं | इस ही के समर्थनर्म 
गोम्मट्सारसं कहा हें-- 
पम्माइट्री जीवो उबडइईं पचयर्ण तु सदहदि । 
सदृहदि असव्मावं अजाणमाणों गुरुणियोगा ॥॥' 
[ गो० जी० गा० २७ ] 
अर्थात्‌--सम्बन्दष्टि जीव उपदिष्ट सत्य प्रवचनका श्रद्धान करता है और बिना ही जाने 
गुरुकी आज्ञासे असत्यका भी श्रद्धान कर लेता है । 
ज्ञान तो हमारे भी विशेष नहीं है और जिन आज्ञा मंग करनेका वहुत डर है। परन्तु 
उपयुक्त विचारके बलसे ही हम थह अन्थ वनानेका साहस कर रहे हैं। इसलिये इस अन्थर्मे 
पूर्वअन्थोंके अनुसार ही वर्णन करेंगे, अथवा कहीं पर्वगग्रन्थोंमं सामान्य गूढ़ वर्णन है तो उसका 
विशेष रूपले वर्णन करेंगे | इस तरह वर्णन करनेंमें तो बहुत सावधानी रखखू गा, लेकिन सावधानी 
करते हुए भी यदि कहीं सक्ष्म अर्थका अन्यथा वर्णन हो जाय तो विशेष वुद्धिमान्‌ उसे सम्दालकर 
शुद्ध कर लें, यह मेरी मर्थना हे। इस मार शास्त्र वनानेका मैंने निश्चय किया हे । 
शास्त्र, च्रक्ता तथा ओताका स्वरूप 
अव कैसे शाख वांचने सुननेके योग्य हैं” और उन शाश्रोंके वक्ता और श्रोता कैसे 
होने चाहिये, इसका वर्णन करते हैं-- 
जो झासत्र मोक्षमार्गंका कथन करते हों वे ही वांचने सुननेके योग्य हैं, क्योंकि यह जीव 
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संसार अनेक दुःखोंसे पीड़ित है, अगर यह शाखरूपी दीपकसे मोक्षमार्की पाछे तो उस मार्ग 
स्वयं गमन करके दुःखोंसे मुक्त हो सकता है। चूकि मोक्षमार्ग एक 
वीतराग भाव है इसलिये जिन शास्तरोंमे किसी प्रकार राग, द्वेप और मोहरूप 
भावोंका निंषधकर वीतराग सावोंका प्रयोजन बताया गया हो उन्हींका पढ़ना सुनना उचित हे । 
तथा जिन शाद्धोमे श्रज्ञर मोग कौतूहछादिके पोषणस रागभावोंका, हिंसा युद्धाबिकके पोपणसे द्वेष 
भावोंका और अतत्त्वश्रद्धान आदिके पोपणसे मोहभाबोंका प्रयोजन प्रकट किया गया हो वे शास्त्र 
नहीं श्र हैं ; क्योंकि जिन राग ढ्वंप मोह भावोंके कारण जीव अनादिसे दुखी है उनका संस्कार 
इस जीवके बिना सिखाये ही था । उन्हींका इन शाखतरोंने फिससे पोषण किया, भलछाईकी क्या शिक्षा 
दी ? केवल जीवके स्वभावका घात ही किया। इसलिये उनका वाँचना सुनना उचित नहीं । 
बांचने सुनने की तरह उनका संग्रह करना, सीखना, सिखाना, विचारना, छिखाना आदि कार्य भी 
उपलक्षणंसे त्याज्य समझना चाहिये | इसतरह साक्षात्‌ या परंपरासे वीतराग भावोंका पोषण करनेवाले 
शाख ही अभ्यास करनेके योग्य हैं। अब उन शाख्रोंके वक्ताओंका स्वरूप बतछाते हैं । 


शाद्धका स्वरूप 


पहले तो वक्ता जैनधर्मका श्रद्धाल हो क्योंकि जो स्वयं अश्रद्धाह है वह दूसरोंकों श्रद्धाल 
केसे वना सकता है ? श्रोता तो स्वयं ही हीनवुद्धिके धारक होते हैं । उन्हें कोरी युक्तिसे कोई 
श्रद्धा केसे कर सकता है जब कि श्रद्धान ही सब धर्मोका मूल हे । 
दूसरे, वक्ता शास्त्र वांचनेयोग्य बुद्धि रखता हो; क्योंकि विना ऐसी शक्तिके 
वह वक्तापनेका अधिकारी हो नहीं सकता । तीसरे, सम्य्ज्ञानसे सब प्रकारके व्यवहार निश्चयादिरूप 
व्याख्यानका अमिप्राय पहचानता हो; क्योंकि अगर ऐसा न होगा तो कुछका कुछ प्रयोजन प्रगट 
करके विपरीत प्रव्नत्ति कराएगा । चौथे, भगवानकी आज्ञा भंग करनेसे डरता हो, अन्यथा किसी भी 
अभिम्नायसे सूत्रविरुद्धे उपदेश ढ्रेकर जीवोंका बुरा कर सकता है । कहा है-- 
बहुगुणविज्ञाणिहयो, अजुत्तमादी तहावि मुचव्यो । 
जह वरमणिजुत्तो वि हु विग्घयरों बिसहरो लोए | 
अर्थात्‌-बहुतसे क्षमादिक गुण और व्याकरण आदि विद्याओंका अधिकारी होकर भी 
जो उत्सत्रभापी है वह वक्ता त्यागनेके योग्य हे। जैंसे सर्प यद्यपि उत्कृण्मणिका धारक 
ही तो भी छोकमें बाधा ही पेदा करता है! । ह 
पांचवे, शात्र पढ़कर आजीविका आदि लौकिक कार्य साथनेक्ी इच्छा न रखता 
हो; क्योंकि आशावान वक्ता यथार्थ उपदेश दें. नहीं सकता। उसको ते श्रोताओंके 
अमिम्रायानुसार कुछ व्याख्यान कर अपना मतलब साधना रहता है। वक्ताका पद- 
श्रोताओंसे ऊँचा रहता है किन्तु छोभी वक्ता स्वयं अधीन हो जाता है जौर ओरोता ऊँचे हो जाते 


वत्ताका स्वरूप 





(-- विल्लीसे दूधकी रक्षा करना” यहाँ ब्रिल्ली की तरह दृधको हानि पहुँचाने वाले अन्य 
छुचे आदि जानपरोंका मी ख्याल रखना उपलक्षण कहछाता है। २--शाज्र विरुद्ध | 
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हैं। छठे, वक्ताम क्रोध और मानकी तीतता न होनी चाहिये। क्योंकि ऐसे करोबी मानीकी निन्‍्दा 
होती हं और श्रोता उससे उरते रहनेके करण अपना द्वित नहीं कर सकते | सातवें, वक्ता स्वर्य 
ही अनेक प्रश्न उठाऊर उनका समाधान करता हो | तथा दुसरे कोई श्रोत्ा अनेक तरहस विचार 





कर प्रश्न कल क हकक 2 कक: हलक का पच् उनका संद्ह होने के समाधान करनेंकी क्षमत रखत 
कर अबन करत हा ता मिप्ठ बचदास उनका संदह दर होने तक बान ऋरनंका दल्लमता रखता 


हों | वदि उत्तर देनेक्की सामथ्य न हो तो कह दे कि इसका मुझे शान नहीं, किसी विशेष ज्ञानीसे 
ल्‍ कोई 


न्देह्द दूर सरत्ता हुए बिना अमिमानके वश 
अपनी पंडिताई वतानेके लिये वक्ता झात्र विरुद्ध उपदेश दे सकता ह। इससे विपरीत श्रद्धान 
हो जानेंके कारण श्रोताओंका बुरा होगा और जैनघर्क्की निन्‍्द्रा होगी। अथवा ओ्रोताओंका स॑ 
दूर न होगा और संदेह दूर हुए बिना उनका ऋल्याण भी केसे होगा । अतः जैन घ्मक्ी प्रभावना 
भी न हो सकेगी । 

आठवें, वक्ता लोकमें निन्दनीय अनीतिरूप कार्योकी न ऋरता क्योंकि लोकनिध 
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ऋयांके क0-2०« विन 22 जे २ लक, कं्ीदा पात्र होगा कक अमल जज ड 3०५ # वचन ००० बह 
"कायाक करनस बह हसाका पात्र हंगा। तव उसके वचन क्वीन प्रमाण नानेगा, वह कंचेकछ 


| 
ऋषन+० 
| 
न 


४, 


धमकी छजावेगा। नें, वक्ताका कुछ हीन न हो, जंगहीन न हो, त्वरभंग न हो, मिष्ट वचन हों, 
प्रभुल हो बिम्नत वह लोकमान्य हो सके; अन्यथा वक्तापनेका वहप्पन उसे श्ञोभा नहीं ढेगा | 
वक्तार्म ये गुण अवद्य होने चाहिये । जेसा कि आत्मानुग्ासनर्म भी कहा 

ग्रान्नः प्राप्तममस्तथाख्हदयः ग्रव्यक्ततोकस्थिति:, 

ग्रास्ताश। प्रतिभापरः प्रशमवान्‌ ग्रागेव च्टोचर: | 

ग्रायः प्रश्नसहः अझु। परमनोहारी परानेन्दया 

ब्रयाद्मंकर्थां गण मुणना थे) अस्पष्टामट्ाक्षद ॥ | इलो० ७ ] 





अर्थात्‌-वुद्धिमान हो, समस्त झाल्ोंका रहत्व जानता हो, लेकमर्थादाकी समझने वाह 
हो, आधारहिन हो, सझ अच्छी हो, थांत हो, प्रश्न होनेसे पहले ही जिसे उत्तर सुझ जाता 
हो, अधिकतर और 


प्रदताका सहन करने बार्ा हा; प्र हा, वे वह दुशसरका तनित्शा करता हा आर न 


दूसरे उसकी निनन्‍्द्रा करते हां । पराएह मदकोी हरण करने वाला हो, गुणवान हो, स्पष्ट तथा मीठा 
बोलता हो, ऐसा वक्ता धर्मकथा कह | 


० ८5 न्याबादिक >> » हे शालरोका 
इसके अतिरिक्त विशेष वक्ता वे हैं जिन्हें व्याकरण न्यावादिक वदढ्े २ जैन शासक 


विशेष ज्ञान हो, इससे उनका चक्तापना ओर भी जोमित होता ह्ढे । लकिन इस त्तरह विशेष वक्ता 
होकर भी आध्यालिक रससे जिन्होंने अपने बधथाथ स्वरूपका अनुमव नहीं किया वे जिनघमके 


मर्मको नहीं जानते, केवल रूढ़िस ही वक्ता हैं। आध्यात्मिक रसमय सच जैनधर्मका स्वरूप 


उनके द्वारा कैंसे मकट हो सकता हे ? इसलिए आत्मज्ञानी होने पर ही सच्चा वक्तापना हो 
सकता बढ | “प्रवचनसारम भी प्र ऐसा ह्दी कहा ्ु कि आगमज्ञान, तलाथेश्रद्धाव तथा संयमभाव 
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यह तीनों ही यदि आत्मश्ञानसे शत््य हों तो कार्यकारी नहीं हैं । दोहापाहुड़में भी ऐसा हीं 
लिखा है :-- 
पृंडिय पंडिय पंडिय कण छोड़ि वितुस कंडिया | 
पय अत्य॑ तुद्दोसि परमत्थ ण जाणइ मूढोसि ॥' [ इछो० ८४ ] 
अरे पंडित | तू कण छोड़कर तुप ही इकट्ठा करता है। तू अर्थ और शब्दमें तो संतुष्ट 
हे किन्तु परमार्थ नहीं समझता, इसलिये मूर्ख ही हे ।” 
चौदहविद्याओँमं भी पहले अध्यात्म विद्या ही अरधान चतलाई हे इसलिये अध्यात्म 
रसका रसिया ही जिन धर्मके रहस्यक्रा वक्ता होता हे। इनके अतिरिक्त जो बुद्धि ऋडद्धिके 
घारी हैं अवधि, मनःपर्यय तथा केवल्ज्ञानके स्वामी हैं वे महावक्ता हैं। इस तरह वक्ताओंके जो 
विशेष गुण बतलाएं गये हैं यदि उनका घारी कोई विशिष्ट वक्ता मिल जाय तो वहुत अच्छा है । 
अन्यथा श्रद्धान आदि गुणोंके धारी वक्ताओंके मुखसे ही शाख्र सुनना चाहिये | ऐसे वक्ता मुनि 
हों या श्रवक् उनके मुखसे शाख सुनना योग्य है। लेकिन केवल रूढ़िसि या शालत्र सुननेके प्रो- 
भनसे श्रद्धान आदि गुणरहित पापी पुरुषोंके मुखसे शाख्र सुनना उचित नहीं । कहा हे-- 
त॑ जिणआणपरेण धम्मी सोयच्च सुगुरुपासम्भि 
अह उचिओ सद्भाओं सस्सुषणसस्स कहणाओ ॥ १ ॥ 
अर्थात्‌ जो जिन आज्ञा माननेमें तर है उसे निर्ग्रन्थ सुगुरुके पास ही धर्म सुनना 
उचित है। अथवा उस खुगुरुके उपदेशकों ही कहनेवाले उचित श्रद्धानी श्रावकसे धर्म 
सुनना चाहिये! | है 


श्र 


इसतरह जो वक्ता धर्मबुद्धिसे उपदेश देता हे वह अपना तथा अन्य जीवोंका भला करता 
है और जो कपाय वुद्धिसे उपदेश देता है वह अपना तथा दूसरे जीवोंका बुर करता है । 
इसतरह वक्ताका स्वरूप कहा । अब यहां श्रोताका स्वरूप वतलाते हैं--- 

जिस जीव का भरा होनहार हे वह यह विचार. करता हे कि में कौन हैं, कहाँसे 
आकर यहाँ जन्म लिया है, मरकर कहाँ जाझँगा, मेरा स्वरूप क्या है, यह सब क्या चरित्र हो 
रहा है, मेरे इन भावोंका मुझे क्या फल मिलेगा, जीव दुखी हो रहा हे 
उसके दुःख दूर होनेका उपाय क्या है? इन सब बातोंकों समझकर 
जिससे मेरा कुछ हित हो वह मुझे करना चाहिये | ऐसा विचारकर जो प्रयक्नशीक हुआ है तथा 
इस कार्यकी सिद्धि शात्र सुननेसे होती जान जो अत्यन्त प्रेमसे शाख सुनता है, कुछ पूछना हो 
तो पूछता है, गुरुओं द्वारा कहे गये अर्थकी अपने अन्तरहमें वार २ सोचता है, अपने विचारसे 
सत्य अर्थोका निश्चयकर कतेव्यके अनुसार प्रथल करता है वह नवीन श्रोता है। तथा जो जैन 
धर्मका प्रगाढ़ श्रद्धानी हे, अनेक शास्तेंके सुननेसे जिसकी बुद्धि निर्मल हो गई है, व्यवहार, 


श्रोताका स्वरूप 








१--प्र० सा० आअ० ३ गा० ३८, ३९ | 
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निश्चयके स्वरूपको अच्छी तरह समझकर जिस अर्थकी सुनता है उसका यथावत्‌ अवधारण करता 
_ है, शंका होनेपर अत्यन्त विनवसे पूछता हे, अथवा परस्पर अनेक प्रश्नोत्तरोंके द्वारा वस्तुका 
निर्णय करता है, शासक अभ्यासमें अत्यन्त आसक्त हे, धर्म बुद्धिसे नि कार्येकी जिसने छोड़ 
दिया है, ऐसा श्रोता होना चाहिए । इनके अतिरिक्त व्याकरण न्यायादिक अथवा बड़े २ 
जैन शास्रोंका ज्ञान होनेसे श्रोतापन भी शोमित होता हे। लेकिन ऐसा श्रोता होनेपर भी यदि 
आत्मज्ञान नहीं हो तो वह उपदेशका मर्म नहीं समझ सकता | इसलिये आत्मज्ञानके «द्वारा जिसने 
स्वरूपका आस्वादन किया हे वहीं जिनधर्मके रहस्थका श्रोता- होता हैं। तथा जो बुद्धिके 
अतिशय अथवा अवधि मनःपर्यय ज्ञानसे युक्त हो वह महान्‌ श्रोत है। इस तरह श्रोताओंके 
. विशेष गुण समझना चाहिए । कुछ श्रोता ऐसे भी हैं जो इस खयाछसे कि शाल्व सुननेसें हमारा 
भल्तय होगा ज्ाख सुनते तो हैं परन्तु बुद्धि की मन्दतासें विशेष नहीं समझते उनको केवल पुण्यंबंध 
ही होता है किन्तु काय सिद्ध नहीं होता। जो कुरूपरंपरासे या सहज निमित्त मिलते रहनेके कारण 
शात्र सुनते हैं, अथवा केवल सुनते ही हैं अवधारण नहीं करते, उनकी परिणामोंके अनुसार कभी 
पुण्यबंध होता हे कमी पापवंध होता हे। लेकिन जो इर्षा ह्पवश शासत्र सुनते हैं, विवाद या तक 
करनेका ही जिनका अभिम्राव रहता है, अथवा जो अपनी महत्ताके लिए: या छोभादिक प्रयोजनके 
लिए शास्त्र सुनते हैं, अथवा शात्र सुनने पर भी जिन्हें सुहाता नहीं उनको केवल पापवंध ही 
होता है । यह श्रोताओंका स्वरूप है। इसीप्रकार जो शा््त्रोंकी पढ़ते था पढ़ाते हैं उनका 
भी स्वरूप समझना चाहिए | इस तरह शास्त्र, वक्ता और श्रोताओंका स्वरूप बताया | उचित वक्ता 
श्रोता हों तो उचित शासकों पढना सुनगा उचित है। अब मोक्षमार्ग प्रकाश नामक शाखकी 
सार्थकता वतल्मते हैं-- 
“ भोक्षमार्ग प्रकाश नामकी सार्थकता-- 

इस संसार रूपी वनमें समस्त जीव कर्मजन्य नाना प्रकारके दुःखोंसे पीढ़ित हो रहे हैं । 

वहाँ मिथ्यात्व रूपी अंधकार व्याप्त है इस लिये वे वहाँसे मुक्त होनेका मार्ग नहीं पाते, तड़प 
तीथरेंड्डरकेंवली रूप सूयंक्रा उदब हुआ। उसकी दिव्यध्वनिरूपी किरणों- 


का द्य कप ९७/०५५ होनेका ए जैसे न ९ 
से वहाँसे मुक्त होनेका भाग प्रकाशित हुआ। जैसे स्वयं सू्- 


इच्छा मार्ग प्रकाशनक्की नहीं होती किन्तु स्वमावतः उसकी किरणें फैलनेसे मार्गका 
प्रकाशन होता हे बसे ही केवढी भगवान वीतराग इच्छापूर्वक मोक्षमा्ग नहीं प्रकट 
करते, किन्तु अधातिया कर्मोके उदयसे स्वभावतः उनका शरीर रूप पुंदुगल दिव्य्ध्वनि रूप परिण- 
मन करता है, उससे मोक्षमार्गका मक्राशन होता है । फिर गणघर देव 
यह सोचते हैं कि केवली रूप सूर्यके अस्त होने पर जीव मोक्षमार्गकी 
कैसे पाएंगे, और विना मोक्षमार्ग पाए वे यह सब दुःख सहेंगे । अतः 
करुणा बुद्धिसे गणमर द्वादशाह्॒ रूपी दीपकोंका प्रकाश- करते हैं। इसके वाद दीपकते 

| 


गणधर द्वारा द्वादशाहृ 
आदिकी रचना 


१८ मोक्षमार्ग-प्रकाश ह | 


दीपक जोड़ कर जैसे दीपकोंकी परंपरा चलती हे वैसे ही आचार्यों द्वारा उन अन्थोंसे 
अन्य अन्थ वनाए जाते हैं, उनसे भी कोई अन्य अन्थ वनाता है। इस तरह 
अन्थोंकी परंपरा चलती है, में भी इस अन्थको पूर्व अन्थोंसे ही बना रहा ह'। तथा जिस 
प्रकार सूर्य और दीपक एक ही रुपसे मार्गका म्रकाशन करते हैं. वैसे ही दिव्यध्वनि और सर्व 
अन्थ एक ही रूपसे मोक्षमार्गका प्रकाशन करते हैं ॥ इसलिए यह अन्थ भी मोक्षमार्गका प्रकाशन 
करता है। हाँ, जो नेत्ररहित या नेत्रविकारी पुरुष हैं उन्हें प्रकाश रहते हुए भी मार्ग नहीं सूझता । 
किन्तु इससे जिस प्रकार दीपककी.मार्ग प्रकाशकताका अमाव नहीं कहा जा सकता उसी प्रकार जो 
मनुष्य ज्ञानरहित या मिथ्यात्रादि विकारोंसे सहित हैं, यदि उन्हें मोक्षमाग नहीं सूझता तो 
इससे ग्रन्थकी मोक्षमागं प्रकाशकताका अभाव नहीं हो जाता । अतः इस अन्थका मोक्षमागग प्रकाश ' 
नाम साथंक जानना चाहिए । 
इन-मोक्षमार्गके प्रकाशक जब पूर्व अन्थ मौजूद हैं तब आप यह नवीन अन्थ. क्यों 

बना रहे हैं ? 

उत्तर-जैसे बड़े दीपकोंके प्रकाशके लिए बहुत तेल वगैरहकी आवश्यकता होती है 
किन्तु जिनकी अधिक तेल. .वगैरह दे सकनेकी शक्ति नहीं है उन्हें यद्दि छोटासा दीपक दे दिया 
जाय तो वे उसके अनुरूप थोड़ेसे साधनोंको रखकर उसके प्रकाश अपना 
कार्य करते हैं। उसी प्रकार वढ़े अन्थोंका प्रकाश अधिक ज्ञानादिक 
साधनोंकी अपेक्षा रखता है, उतनी ज्ञानादिक शक्ति जिनके पास नहीं है 
उन्हें यदि छोटासा अन्थ बनाकर दे दिया जाय तो वे उस थोड़े साधनसे ही अपना कार्य कर लेते 
हैं। इस लिए यह छोय और सरल ग्रन्थ बनाया जाता है। 

इस अन्थके वनानेमें न मेरी कपायें कारण हैं, न मुझे अपना मान, छोम या यद्य रखनेकी 
इच्छा है, न मैं इसे अपना मार्ग चलानेकी बनाता हैँ । किन्तु जिन्हें न्याय .व्याकरणादिक 
अथवा नय प्रमाणादिक या विशेष -अं्थोंका ज्ञान नहीं है, वे वढ़े ग्रन्थोंका अभ्यास तो कर नहीं 
सकते । और किन्हीं छोटे ग्न्थोंका अभ्यास करते हैं तो उनका यथार्थ अर्थ उन्हें मालूम 
नहीं होता | आजकल ऐसे अल्पज्ञानी बहुतसे पाए जाते हैं । उनके भलेके लिए धर्मबुद्धिसे यह 
अन्थ बना रहा हैँ । लेकिन जैसे किसी अत्यंत दरिद्वीको देखने मात्रसे चिन्तामणि रतनकी प्राप्ति 
होती हो किन्तु वह न देखे अथवा किसी कोढ़ीको अमृत पिछाया जाये और वह न पीबे, उसी 
अकार संसार पीढ़ित जीवको 'मोक्षमार्गके उपदेशका सुगम निमित्त मिले और वह अभ्यास, न करे 
तो उसके दुर्भाग्यकी महिमाका क्या कहना । उसके होनहारपर विचार करने से ,-ही अपने अन्दर 
समताके भाव होते हैं। कहा है-- 

साहीणे गुरुजोगे जेण सुणंतीह धम्म वयणाहए 
तेधिट्ठ दुठचचिचा अह सुहडा भवभय 'विहृणा 
अथांत्‌ स्व॒तन्त्र उपदेशदाता .ग्ुरुक्का नियोग मिलनेपर भी जो जीव धर्म वचनोंको नहीं 


अक्वत अन्थकी आव- 
श्यकता 
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सुनते वे घीठ और दुष्ट चित्त हैं। अथवा जिस संसार भयसे तीर्थड्वरादिक डरते हैं वे उस डरसे 
भी रहित हैं इसलिए वे बढ़े सुमठ हैं | 
प्रवचन सारसें भी मोक्षमार्गंक अधिकारम पहले आगम ज्ञान वतलाया है | इसलिए इ 

लीवका मुख्यकतेव्य आगमका जानना है इसीके होनेपर तलोंका श्रद्धान होता हैं और तलोंका 

श्रद्धान होनेपर संयम भाव होता हे । तथा इसी आगमके ज्ञानते आल्मज्ञानकह्ली भी प्राप्ति होती 
हैं तव सहज ही में मोक्ष मिल जाता हे। धरे अनेक अंग हैं उनमें ध्यानकी छोड़कर इससे 
ऊँचा और कोई अंग नहीं हें। इसलिए जैसे हो वैसे आगमका अभ्यास करना चाहिए । इस 
अन्थका वांचना सुनना विचारना तो और भी अधिक सुगम हे, इसके लिए किसी व्याकरणादिककी 
भी जरूरत नहीं हे। इसलिए इसका अवश्य स्वाध्याय करना चाहिए | 


इस अकार मोक्षमार्ग प्रकाश नामक झाख्में पीठवन्धका प्रूपक 
प्रथम अध्याय समाप्त हुआ | 


प्श्य््त्र्य्य््य3 


न 3-33 न सर पन्ने नमन पद न नमक 
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अध्याय २ 
संसार अवस्थाका निरूपण 


दोहा 

मिथ्या भाव अभाव तें जो अगदे निजभाव | 

सो जयवंत रहे सदा यह ही मोक्ष उपाव॥ 
अब इस शा्तरमें मोक्षका मांगे बतलाते हैं। बन्धनसे छूटनेकी मोक्ष कहते हैं | इस 
आत्माके कर्मोका वन्‍्धन है उस बंधनसे यह दुखी हो रहा है। दुख दूर करनेका यह निरंतर 
उपाय भी करता है। परन्तु सच्चे उपायके बिना दुख दूर नहीं 
रु दी अड कारण लेता और दुख सहा भी नहीं जाता इस लिए यह व्याकुछ हो रहा 
है। इस तरह जीवके समस्त दुखका मूक कारण कमंबन्धन है 
और उसके अभावका नाम मोक्ष है और वह मोक्ष ही परम कल्याण है। इसकी प्राप्तिका 
सच्चा उपाय करना ही कर्तव्य है। इसलिए इस जीव को उसहीका उपदेश देते हैं। जैसे वैद् 
रोगीको पहले रोगका निदान बताता है कि यह रोग इस,कारण से हुआ है, फिर उस रोग से 
जो हालत होती है उसे बताता है। उससे रोगीको अपने रोगका निश्चय होता है। फिर वैद्य 
उस रोगके दूर करनेके अनेक उपाय बताता है तथा उस उपाय पर उसको विश्वास पैदा कराता 
है इतना तो वैद्य करता है। इसके बाद रोगी अगर उस उपायका साधन करे तो रोग मुक्त 
होकर अपनी स्वाभाविक हालत में आ जाता है यह रोगी का करतंव्य है। वैसे ही यहाँ कम 
'चन्धन सहित जीवकी पहले तो कमेबन्धनका निदान वताएँगे कि इस प्रकार यह कमबन्धन हुआ 
है। फिर उस कमबन्धनके निमित्तते जो हालत होती है वह बताएँगे जिससे इस जीवकी यह 
निश्चय हो जाय कि मेरे ऐसा ही कर्मबन्धन है। फिर उस कर्मवन्धनके दूर होने का उपाय 
अनेक तरहसे बताएँगे तथा उसपर इसे विश्वास कराएँगे इतना उपदेश तो शास्त्र करेंगा। 
इसके बाद यह उसका साधन करेगा तो कर्मबन्धनसे मुक्त होकर अपने स्वभावमें आ जायगा । 

यह जीवका कतेव्य है इसलिए पहले यहाँ कर्मबन्धनका निदान बतलाते हैं । 

कमेबन्धनका कारण 

इस कर्मबन्धनसे नाना उपाधिवाले भवोंमें अमण करना पढ़ता है, एक रूप रहना नहीं 
होता । इसलिए इस कर्मबन्धन सहित अवस्थाका नाम संसार है। इस संसारमें अनंतानंत जीव. हैं 
संसारमें अनादिवद्ध दें फटे ही कमबन्धन सहित हैं । ऐसा नहीं है कि जीव पहले 
लीवक! अस्तित्व अलग था और कम अलग थे बादसें इनका संयोग हुआ । किन्तु जैसे 
सुमेरु पवेत आदि अक्नत्रिप्र स्कंघोंमें अनन्त पुदूगछ परमाणु अनादि से एक 
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चन्धनरूप हे लेकिन वादमें उनमें से कितने ही परमाणु जल्ग हो हैं कितने ही 
नये मिल जाते हैं। इस तरह मिलना चिछुड़ना हुआ करता है। इसी ग्रकार इस संसार में एक 
जीव द्रव्य और अनन्त पुद्गल परमाणु अनादि से एक वन्धन रूप हो रहे हैं। वाद में उनमें से 
कितने ही कम परमाणु अल्य हो जाते हैं और कितने ही नये मिल जाते हैं इस तरह इनमें भी 


हक 


मिलना विछुड्ना हुआ करता है | 

ग्रब्न-पुदूगल परमाणु तो जीवके रागादिक भावोकि निमित्तले कम रूप होते हैं। तब 
वे अनादि काल्से कम रूप क्रिस तरह हैं ? 
नये ही होता हे अनादि अवस्था निमित्तका कुछ भी 
दगल परमाणुओंका परस्परमें वंधन तो स्निग्ध रूल्ष गुणके अंगों से 
है किन्तु मेरु गिरि आदि स्कघोंमें अनादि पुद्गलू परमाणुओंका 
वहाँ निमित्तसें कुछ प्रयोजन ही नहीं ह। वैसे ही नये परमाणुओं- 

कर्म रूप होना तो रागाढिकके निमित्तते ह किन्तु अनादि पुदगल 

परनाणुओंकी कमेरूपही अवस्था हे वहाँ निमित्तते कुछ मतत्व नहीं ह। अगर जनादि अवस्था 
भी निमित्त माना जायगा तो अनादिपना नहीं रहेगा इसल्यि कर्मका संवंध अनादि ही मानना 
चाहिये । प्रवचनसार शास्क्नी तत्तम्रदीपिका नामक व्याख्यामं जहाँ सामान्य जश्षेयाधिकार है वहाँ 
भी यही कथन किया ह कि रागादिकका कारण तो दत्यकर्म हे और दुृव्यकर्मका कारण रागाठिक 
हैं। इस पर किसीने यह तक किया कि यह तो इतरेतराश्रव दोष हं॑ क्योंकि दृव्यकर्म रागा- 
'दिकके निमिच्से होते हैं और रागादिक दृच्यकर्मके निमित्तते | उसका उत्तर वहाँ इस तरह 
दिये. हे । 


“जैव, अनादिम्रसिद्धद्रव्यकमंसंबन्धस्थ तत्र हेतुव्वेनोपादानाद” 
जथातव्‌ इस तरह इतरेतराश्रय दोष नहीं आता क्योंकि अनादिस स्वयं सिद्ध ऋ्यक्रमंक 


रा, &>« || 


संनंधकोी वहां कारण रूपस ग्रहण किया 

इस तरह आमममे तो यह कहा ही ह किन्तु युक्तिसे भी यह वात सिद्ध हे क्योंकि 
कर्मोंके निमित्तके विना यदि पहले जीवके रागादिक होंगे तो रागाढिक जीवका निज स्वभाव हो 
जायगा । जो पर निम्तिके विना होता ह वह स्वमाव कहलाता ह। इसलिए कर्मका संबंध 


5५ रस 


अनादि ही मानना ठीक ह। : 


॥/॥ 


|, 


| 





| .««- मी... ब्द्धच्यात्मन' 


5नांहे,अनादसपातसद्धद्ृव्य ब्छ्& वक्‍्मामितं चउज्द्धसच्यात्मनः प्राक्तनद्व्यक्ष्मभत्तत्र इेठुलेनीयादानात्‌ | ग्र०्सा० 





संब्धका 


जल॒० प्रति । २--उंसार रूप जो झआात्नाका उठ प्रकार मात्र दे वहीं दृव्यकृरम के संबंधका कारण दे । संसार 
रूप आत्नाके मावक् क्या कारप है : द्रव्यक्म कारण हैं, क्योंकि उठ प्रकारका नाव द्रव्य क्मसे ही संझुक्त 


३ 


ष्ृ 
पाया जाता है । यदि ऐसा है तो अन्योन्वाऋूय दोष हो जावगा ? नहीं, क्ष्योंकि अनादि प्रतिद्ध द्वव्य कमसे 


श 


उंचद्ध आत्नाक्ष ऋरण पहलेक्न द्रव्य कम है। इस प्रकार नया युराना द्रव्य कने ही कार्य ऋरण नृत़ होनेसे 
आत्मके उस प्रकारके परिणाम नी द्वव्यकम ही कह्लाएँगे । घ्र० सा शग्ा० २९ की टीका | 


हा 
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प्रइन-जो द्रव्य जुदे २ हैं उनका अनादिसे संबंध कैंसे हो सकता है ? 
उत्तर-जैसे प्रारंससे ही जल और दूधका, सोना और मैलका, तुप और धान्यका 
तथा तिल और तैलका संबंध देखा जाता है “इनका नया मिलाप नहीं होता वैसे ही अनादि से 
जीव और कर्मका संबंध समझना चाहिए। इनका भी नया मिलाप नहीं हुआ है । और यह जो 
पूंछा गया है कि अनादि संवंध कैसे हो सकता है सो अनादिसे जैसे कितने ही दृब्य अछूग २ 
हैं वैसे ही कितने ही मिले हुए हैं ऐसा होने में कोई विरोध नहीं है । 
प्रइन-संवंध या सहयोग कहना तो तब ठीक था जब पहले अलूग २ होते और 
पीछे मिलजाते इसलिए अनादिसे मिले जीव और कर्मोका संबंध केसे कह दिया १ 
उत्तर-अनादिसे तो मिले ही हुए थे लेकिन जब बादमें अलग हुए तब समझा कि 
वे अलग थे इसीलिए अलग हुए हैं अतः पहले भी अलग ही थे इस तरह अनुमानसे या केवल- 
ज्ञानसे प्रत्यक्ष अछण २ माछम पढ़ते हैं। अतः जीव से कर्म परमाणुओंका संबंध होते समय 
मिन्न वना पाया जाता है। इसलिए मिन्नताकी अपेक्षा उनका संबंध अथवा संयोग वतलाया है । 
वे नए मिले हों अथवा पहलेके मिले हों मिन्न द्रव्योंके मिलापमें ऐसा ही कहा जाता है। इस 
तरह जीव कर्मोका अनादि संबंध 
उसमें जीव द्रव्य तो देखने जानने रूप चैतन्य गुणका धारक है और इन्द्रियगम्य न 
होने योग्य तथा अमूर्तिक है। संकोच विस्तार शक्तिको लिये हुए असंख्यात प्रदेशी एक द्वव्य 
आग आदी है। तथा कर्मचेतना गुणसे रहित जड़ है मूर्तिक है और अनंत पुदूगल 
मिन्नता. ाणुओंका पुंज रूप है। इस लिए एक द्रव्य नहीं है। इस तरह इन 
जीव और कर्मोका अनादि संबंध है | फिर भी जीवका कोई प्रदेश कर्मरूप 
नहीं होता और कर्मका कोई परमाणु जीवरूप नहीं होता । अपने २ गुणोंको कायम रखते हुए 
अलग २ ही रहते हैं। जैसे सोना और चांदीका यदि एक स्कंध बना दिया जाय फिर भी 
अपने पीत आदि गुणोंकोी लेकर सोना अछूग रहता है और सफेदी आदि गुणोंको लेकर चांदी . 
अलग रहती है। उसी प्रकार जीव और कर्मको भी अलग २ ही समझना चाहिये । 
प्रश्न-मूर्तिकका मूर्तिकके साथ तो संबंध हो सकता है किन्तु अमूर्तिकका मूर्तिकके 
साथ संबंध केसे हो सकता है ! 


र-जैसे इन्द्रियोंके अगोचर सूक्ष्म पुदूगछ और इन्द्रियोंके गोचर स्थूछ पुद्गलोंका 
आपसमें वंध होना माना जाता है वैसे ही इन्द्रियोंके अगोचर इस अमूर्तिक आत्मा और इन्द्रियोंके 
गोचर होने योग्य मूर्तिक कर्मोका संबंध भी मानना चाहिये । इन दोनोंकें 

अमूर्तिक जीव 
कस संबंध होनेंमें कोई किसीका कुछ करता तो है नहीं जबतक संबंध रहता है 
तब्रतक साथ रहते हैं बिछुड़ते नहीं और परस्परमें उनका कार्यकारणपना 
बना रहता है। वस इतना ही उनका ,संबंध जानना चाहिये । इस प्रकारका संबंध अगर मूर्तिक 


अध्याय--र२ ५ ब३े 


अमूर्तिक का होता है तो कुछ विरोध नहीं है। इस प्रकार जैसे एक जीवके अनादि कमे संबंध 
बतलाया ह वैसे ही अल्ग-अल्ग अनन्त जीवोंके समझना चाहिये । «* 
उस कर्मके ज्ञानावरणादिक आठ भेद हैं। उनमें से चार घातिया कर्मेके निमित्तसे 
जीवके स्वमावक्ा घात होता है। उसमें भी ज्ञानावरण जौंर दर्शनावरणके उदयसे जीवके 
..  ._ . ज्ञान और दर्शन गुण मगट नहीं होते । उन कर्मोंके क्षयोपश्चम अनुसार 
कमके आठ भेद ओर ३ हक 
बातिया क्मोका अभाव + + जोन और दशन गन रहते हैं। तथा मोहनीयके उदयसे जो जीवके 
स्वमाव नहीं है ऐसे मिथ्यादर्शन तथा क्रोघ, मान, माया और 
लोमादिक कपाये होती हैं | 
[ अंवरायके उदयसे जीवमें दीक्षा लेनेकी जो शक्ति ( वीर्य ) हे वह प्रकट नहीं होती 
उसके शक्षबोपणमके अनुसार थोड़ी झक्ति रहती हे] इस तरह घातिया कर्मोंके निमित्तसे 
जीवके स्वभावक्रा घात अनादि कालसे हो रहा हे | ऐसा नहीं हे कि पहले तो स्वमावरूप शुद्ध 
आत्मा था बादमें कर्मोंके निमिच्स स्वमावक्रा घात होने पर जझ॒द्ध हुआ हे । 
प्रश्न-धात तो अमावक्रों कहते हैं। जिसका पहले सदभाव हो उसीका अमाव कहना 
टीक है । लेकिन यहाँ स्वमावक्रा सदभाव तो था ही नहीं फिर घात किसका किया । 
जीव में अनादि से ही ऐसी शक्ति पाई जाती हे कि अगर कर्मोका निमित्त 
न हों तो केवल ज्ञानादिक गुण सदा प्रकट रहें । परन्तु कर्मों का संवंध अनादिसे ही पाया जाता हे 
इस लिये वह शक्ति प्रकट नहीं होती, अतः शक्ति की अपेक्षा स्वभाव मौजूद हे किन्तु वह प्रकट 
नहीं होता इसल्यि उसे घात शब्दसे कहते हैं । तथा चार अधातिया कमोके निमित्तसे इस 
आन्मा को वाह्य सामग्रीकी प्राति होती ह 
[ उनमेंसे वेदनीयसे तो शरीरमें था शरीरके बाहर नाना अकारके सुख दुःखोके कारण 
परढन्योंका संयोग जुड़ता है ] और आयुसे अपनी स्थिति पर्यन्त शरीरका संबंध नहीं छूटता । 
था नामसे गति जाति शरीरादिक पेदा होते हैं। इसी प्रकार गोत्रसे ऊँचे-तीचे कुलकों 
._.. प्राप्ति होती है ।. “इस तरह अधातिया कमासे वाह्म सामग्री इकट्ठी होती 
अबातिया कमी ३ । उद्धक्े द्वारा मोहका सहयोग पाकर जीव खुखी या दुखी होता ह। 
$2 2603 तथा शरीरादिकके सम्बन्धले जीवका अमृतंत्रादि स्वभाव अपना काय नहीं 
करता | जैस, कोई थरीरकों पकडता है तो आत्मा भी पकड़ा जाता हैं। जब तक कमका उदय 
रहता हे तब तक वाद्य सामिग्री भी वेंसी ही वनी रहती हैं, अन्य रूप नहीं होती । इस तरह 
इन अवातिया कर्मोक्ता निमित्त समझना चाहिये । 
प्रश्न-कर्म तो जड़ हे, वलूवान्‌ नहीं है। उससे जीवके स्वमावका:घात होना तथा 
वाह्यसामिग्री का मिलना कैसे हो सकता हे ! 
उत्तर-यदि कर्म स्वयं कर्ता होकर प्रयल पूवेक जीवके स्वभावका घात करें और वाद्य 
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सामिग्रीको मिलावे तब तो कर्मको चेतन भी होना चाहिये और बलवान भी होना चाहिये | परल्तु 
उसमें उपयु क्त.वाते तो हैं नहीं; केवल निमित्त नेमित्तिक संबंध है। जब 

जड़ कर्मों से चेतन कमोंक | 
आतन्मा का घाव उन कर्मोका उदय होता है तब आत्मा स्वयं ही स्वभावरूप परिणमन न 
सेहोतादे. कवर विभावरूप परिणमन करता है। अथवा अन्य द्रव्य भी वैसे ही संबंध 
रूप होकर परिणमन करते हैं। जैसे किसी ,पुरुषके सिरपर मोहन घृछ पड़ी है उससे वह 
पागल हो जाता है । यहाँ मोहन घूलकी न तो ज्ञान था न वह वलूवान थी फिर भी मोहन धुलसे 
ही उसके पागलूपन देखा जाता है, इसलिये सिद्ध हुआ कि मोहन धृ तो केवल निमित्त हे उसके 
निमित्तसे पुरुष स्वयं ही पागल हो जाता है। वस इसी प्रकारसे निमित्त नैमित्तिक संबंध हो रहा 
है। तथा जिस प्रकार सूर्यंका उदय होने पर चकवा चक्रवियोंका संयोग होता है । किन्तु रातमें 
द्वंप पूर्वक जबरदस्ती कोई उन्हें अछूग नहीं कर देता और न दिनमें कोई दया कर उन्हें मिला 
ही देता है। सूर्यके उदय और अस्तका निमित्त पाकर वे अपने आप ही मिलते और विलुड़ते 
हैं| उनका इसी प्रकारसे निमित्त नैमित्तिक संबंध वन रहा है। वेसेही कम और जीवका भी 
निमित्त नैमित्तिक भाव जानना चाहिए । इस प्रकार करमोंके 'उदयसे ऐसी अवस्था होती है । अब 

नवीन कर्मोका वंध केसे होता है वह बतलाते हैं -- 
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नवीन बन्ध प्रक्रिया 


जैसे लूयका जितना प्रकाश वादलोंसे ढका हुआ है उतनेका तो उस समय अभाव है। 

तथा वादछोंके हलके होनेसे जितना प्रकाश दीख रहा है वह उस सके स्वभावका अंश है वादलों- 

से पैदा नहीं हुआ है। वैसे ही जीवका स्वभाव ज्ञानद्शन और वीर्य ज्ञानावरण दर्शनावरण और 

अंतरायके निमित्तसे जितने अंशोमें अप्रकट हैं. उतने अंशोंम तो उस समय उनका अभाव है तथा 

उनके क्षयोपशमसे जितना ज्ञान दर्शन वीर्य प्रकट है वह जीवके स्वभावका ही अंश है, कं्मोसे 

चैदा हुआ जौपाधिक भाव नहीं है । इस तरह अनादिसे लेकर कभी भी स्वभाव का सर्वथा अभाव 

नहीं होता । इसीसे जीवके जीवल्का निश्चय किया जाता हे क्योंकि देखने जानने रूप शक्तिको 

कक अल धारण करनेवाली वस्तु ही आत्मा है। आत्माके इस स्वभावसे नवीन 

नहीं हे कर्मोका वंध नहीं होता । यदि निज स्वभाव ही बंधका कारण हो तो छूटना 

पते हो सकता है? तथा कर्मोके उदयसे जितना ज्ञान, दर्शन और वीर्य 

अभाव रूप है उससे भी बंध नहीं होता क्योंकि जो स्वयं ही अभाव रूप है वह दूसरेंके बंधका 

कारण कैसे हो सकता है ? इसलिये ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अंतरायके निमित्तसे उत्पन्न सब 
नवीन कम वन्धके कारण नहीं है। 


मोहनीय कर्मके उदयसे जीवके अयथार्थ श्रद्धावहूप मिथ्यात्र भाव होते हैं. और क्रोध, 
मान, माया, छोमादिक कपायें होती हैं ।. यद्यपि ये सब जीवके रूप , हैं. जीवसे अछग नहीं है 
; ४ हे, 2 


अध्याच--+ रण 


जीव ही इनका कर्ता हे जीवके परिणमन रूप ही ये हैं तो भी ये मोह कर्मके निमित्तसे होते हैं, 
कमका निमित्त दूर होने पर इनका भी अभाव हो जाता हे। इसलिये 
यह जीवके अपने स्वभाव नहीं ह औपाधिक भाव हैं इन्हीं भावोसे नवीन 
वंध होता है, अतः मोहके उदयसे उत्पन्न भाव नवीन वंधके कारण 
है । पहले ल्खि आये हैं कि कर्मेके उदयसे वाह्य सामित्री मिलती हे उनमेंसे शरीरादिक 
तो जीवके प्रदेशोंके साथ एक क्षेत्रावगाही होकर एक वंघन रूप हीं रहते हैं। और घन 
धन झुंढुम्च आदि पर- टिक जाक्मा से भिन्न हैं अतः ये सब वंधके कारण नहीं ह्ठीं 
द्रव्य वंधके का्ण है! वंयों कि पर दृव्य वंधका कारण नहीं होता किन्तु इनमें आत्मा- 
नहीं हैं के जो ममत्वरूप मिथ्यालरादि भाव होते हैं वे ही इस वंधके कारण हैं । 
यहाँ इतना और समझना चाहिए कि नाम कर्मके उदयसे शरीर, वचन और मन होते हैं | उनकी 
चेष्टाका निमित्त पाकर आत्माके प्रदेशोंका हलन चलन होता हे; उससे पुदगल वर्गणाओंके साथ 
मय लत एक वंधन रूप होनेकी आत्माकी जो शक्ति होती हे उसे योग कहते हैं। 
उससे कर्म का आश्रव के निमित्तसें अति समय कर्म रूप होने योग्य अनंत परमाणुओंका 
| ग्रहण होता ह यदि योग अव्य हो तो थोड़े परमाणुओंका अहण होता है । 
और बहुत हो तो वहुत परमाणुओंका अहण छोता है । 

[ एक समयमें जितने पुदूगल परमाणु अहण किये जाते हैं. उनका ज्ञानावरणादिक मूल 

प्रकृतियों और उनकी उत्तर प्रक्ृतियोंम शास्त्रमं जैसे कहा हे वैसे वट्वारा होता है । ] 
उस वस्वारेके अनुसार परमाणु उन प्रकृतिरूप स्वयं ही परिणमच कर जाते हैं। 
विशेष इतना है कि योग शुम और अशुभ भेद से दो प्रकारका हैं। धर्मके अंगोंमें मत वचन 
योगकेआभाशुम भेद ** न मत होनेको तो शुभयोग कहते हैं। जौर अधर्मके अंगोर्मे मन 
ओर उससे प्रकृति चेन कायकी अबृत्तिको अशुभयोग कहते हैं। इनमेंसे शुभ योग हो या 
प्रदेश वंध का अशुभयोग हो घातिया कर्मोकी सव प्रकृतियोंका निरन्तर बंध होता ही रहता 
निरूपण हैं। किसी समय किसी भी ग्रकृतिका वंघ हुये बिना नहीं रहता । हाँ. 
मोहनीयकी हास्य शोकमेंसे एक, रति अरतिमेंसे एक तथा तीनों वेदॉमेंसे एक ही प्रकृतिका 
“एक समय वंधघ होता हे। तथा अधघातियाकी ग्रकृतियोमेंसे शुभयोग होनेसे साता वेदनीय 
आदि पृण्य प्रकृतियोंका ही बंध होता हे। और अशुभ योग होनेसे जसाता वेंदनीय आदि 
पाप ग्रकृतियोंका ही वंध होता हे। मिश्रयोगसे कुछ पुण्य प्रकृति और कुछ पाप ग्रक्ृतियोंका 
कपाय और उससे स्थिति "में होता हे । इस तरह योगोंके निमित्तसे कर्मोंका आगमन होता हे | 
अनुभाग वंधका. योग ही आश्रव हे। योगसे अहण किये हुये कर्म परमाणुओंको मदेश 
निरूपण कहते हैं | योगके निमित्तसे ही उनका वन्ध होता है. और उनमें मूल 
प्रकृतियोंका विभाग होता है, इसलिये योगोंसे प्रदेश वंध और प्रकृति बंध समझना चाहिए | 
मोहके उद्यस मिथ्यात्र क्रोधादिक भाव होते हैं, सामान्यपनेसे उन सत्रका नाम कपाय है| 
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आओऔपाधिक भाव ही 
नवीन वंधके कारण हैं 


२६ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


उस कपायसे उन कर्मोकी स्थिति वँधती हैं। [ जितनी स्थिति'वँधती हे उसमें आवाधा कालको 
छोड़कर जवतक वँधी स्थिति पूर्ण होती हैं. तबतक प्रति समय उस ग्रकृतिका उदय आबा ही 
करता है ]। देव, मनुप्य और तिर्यश्वायुके सिवा अन्य सव घातिया अघातिया ग्रकृतियोंका मन्द 
कपायसे थोड़ा स्थितिवंध होता हे और तीत्र कपायसें अधिक स्थितिबंध होता हे। इन तीन 
आयुओंका मन्द कपायसे बहुत और बहुत कपायसे अल्प स्थितिबंध होता हे । इन कपायोंसे 
ही उन कर्म प्रकृतियों म॑ अनुभाग शक्ति आती हे। जैसा अनुभागबंध होता है वेसा ही 
उदय काम उन प्रकृतियोंका अधिक या थोड़ा फल होता है | घाति कर्मोंकी सब प्रकृतियोंमें और 
अधाति कर्मोक्री पाप प्रकृतियोम मन्दकपाय होनेसे थोड़ा अनुभाग वंधता है और वहुत कपाय होने- 
से बहुत अनुभाग वंघता है। तथा पुण्य प्रकृृतियोम मन्‍्द कपाय होनेसे वहुत अनुभाग वंध होता 
है और अधिक कपाय होनेसे थोड़ा अनुभाग वंध होता है। इस तरह कपायोंसे कमे-प्रकृतियोंमें 
स्थितिबंध और अनुभाग वंध होता है। जैसे मदिरा बहुत होकर भी यदि उसमें उन्मादक 
शक्ति थोड़ी है और वह थोढ़े ही समय तक रहती है तो वह मदिरा हल्की कहलाती है। 
और मदिरा थोड़ी होकर भी यदि उसकी उन्मादक शक्ति अधिक है और वह अधिक समय 
तक रहती है तो वह मद्रि तेज कहछाती है। उसी प्रकार कमपरमाणु अधिक होकर भी 
यदि उनमें थोढ़े ही समय तक थोड़े ही फल देने की शक्ति हे तो वे कर्म मकृृतियां हीन कही 
जाती हैं और कर परमाणु कम होकर भी यदि उनमें फल देनेकी शक्ति अधिक है और चह 
अधिक समय तक रहती है तो वे कर्म प्रकृतियां तीत्र कहलाती हैं | इस तरह यागेसि होनेवाला 
प्रकृति वंध और प्रदेश बंध बलवान नहीं है किन्तु कपायोंसे होनेवाल स्थितिबंध और अनुमागवंध 
ही वढवान हे अतः खास करके कपाय ही बंधका कारण है ? जो कर्म वन्धको रोक़ना चाहते हैं 

उन्हें कपाय नहीं करना चाहिए । 
प्रइन-पुदूगछ परमाणु तो जड़ हैं, उन्हें कुछ ज्ञान नहीं वे यथायोग्य प्रक्ृति-रूप कैसे 

परिणमन कर जाते हैं १ 

उत्तर-भूख़ छूगने पर मुख द्वारा अहण किया गया भोजन रूप पुद्गरूपिंड जैसे 
मांस, शुक्र, शोणित आदि घातुरूप परिणमन करता है और उस भोजनके परमाणुओंमेंसे यथा- 
बह परम हे यंग योग्य किसी घातुहुप कम और किसी घातुरूप अधिक परमाणु हो जाते 
प्कतिहप कैसे परि-... !, 3 सम भी वहुतसे परमाणुओंका संबंध अधिक समय तक रहता है। 
णमन करते हैं... पक कम समय तक रहता हैं। तथा उनमेंसे कुछमें तो अपना 
कार्य करनेकी शक्ति अधिक होती है, कुछमें कम होती है इस तरह 
होनेंमें उस भोजनहूप पुदूगछ पिंडके कुछ ऐसा ज्ञान नहीं हे कि मैं इस तरह परिणमन कह 
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और न जन्य कोई उसको परिणमन करानेवाछा हे किन्तु उनके ऐसा ही निमित्त नमित्तिक संबंध 
है जिससे वे उसी म्रक्र परिणमन करते हैं। बेस ही कपाणोंके होते हुए योगों द्वारा अहण किया 
यया कार्माण वर्गणारूप पृदृगरूपिंड ज्ञानावरणादि अकृतिझुम परिणमन करता है। उन कर्मपरसा- 
णुर्मेमिंस बयावोन्य किसी प्रकृतिरूप थोड़े और किसी म्क्रृतिरृप अधिक परमाणु होते हैं। उनमें 
भी किन्हीं परमाणुओंक्ा संतंध अधिक समय तक और झिन्‍्हींका थोड़े समय तक रहता ह। तथा 
उनमें कुछ तो अपना कार्य करने की अधिक झक्ति रखते हैं कुछ कम शक्ति रखते हैँ। ऐसा 
होनेमें ऋर्म परमाणुरूप पुद्गरूपिंइको भी ऐसा शान नहीं है कि में इस तरह परिणमन कहँ। 
क्ेदल निमित्त नमित्तिक संदंध ह। जिससे वे उस अकारस परिणमन करते हैं। लोक इस 
प्रकारके लनेक निमित्त नमित्तिक संबंध मौजूद हैं। जैसे मंत्रक निमित्त जलादिकर्म रोगादिक 
दूर करनेकी झक्ति हो जानी है अथब्य कंकरी आदि में स्पांदि रोकनेकी भक्ति हो जाती है वेसे 
ही जीवोंके भावोंके दिमित्तत पुदंगछ परमाणुओंम ज्ञानावरणादि रूप शक्ति हो जाती ह। अगर 
कमेंससमाणुपिंद विचारकर अबन्नपृर्वेक कार्य करे तो उसमें जानकी आवश्यक्रता हो सकती हैं। किन्तु 
शा न ०. श्े ०० [ 


० कील #० थे स्वयमेत के लजक प्रयोगन नहीं रे 
याद जता नाम महू खबमंत उस तनह पारणमन कर ता ज्ञानका कुछ प्रयोजन नहीं ह। 
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वे उदय कालके जनेस पहले जीवके प्रदेशोंके 

साथ एक क्षेत्रावगाह रूप होकर रहते हैं उस समय जीवके भावोंकों निमित्त पाकर कितनी ही 
_. प्रकृतियोंकी बंदर भी जाती ह। अर्थात्‌ णुक मरक्ृतिके 

भावनिनित्तक कर्मों- परमाणु संक्रमग्य होकर अन्य ग्रकृतिरृप हो जाते हैं। बिन 
की संक्रमण आद्रि ं हि की ० ९ 
अं ल्याए प्रकृतियोंका स्थिति अनुमाग बहुत होता है उनका अपक्षण 
होकर थोह्ा रू जाता है। जिनका थोड़ा होता है तो उत्कषण 


हक होकर ज्र्े जाना है दर बन 2 कमोकी ध जीवके पे 
होकर ऋहुन दवा जाता हू। इस तरह पृत्रग्त वध हुए क्माका अवस्था भी जावके 
भावोके 3 > मित्तम े (“अ ञैँ < ० ० 
वाक निम्तिस परहुटता रहता 


जब कर्म प्रकृतियांका उदय कार आता ह तब स्व ही उन प्रकृतियोका अनुभागके 
नुसार कार्य होता है। कर्म उनके कार्यक्नों यद्धा नहीं करता | उदयकाल आने पर अमुक् 


होता है दस इतना ही निमित्त नैमित्तिक संत्रंध हे। जिस समय 
5 कक [ चुकता है उसके अनंतर समय ही अनुभाग शक्तिका 
सामत्तिक हक अभाव होनेसे स् पृदगरोंका 2गलोक कमपना भी जाता रहता हं। वे पुद्ंगल 
02 सन्य पर्वाय रूप परिणमन कस्ते हैं। इसीका नाम सविषाक विर्गरा है। 


फल देकर कम खिरते रहते हैं. कमपना नष्ट होनेके वादे वे परमाणु उसी 





इस तरह हर समय 
स्कंपम रहे था भरूग हो जाय इसत कुछ मततरंव नहा है| 
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यहाँ इतना और समझना चाहिए कि जीवके प्रति समय अनंत परमाणु वंधते हैं और 
वे आवाधा कालेकी छोड़कर अपनी स्थितिके जितने समय हों उनमें ऋ्रमसे उदय आते हैं। तथा 
के अनेक समयोंमें वंधे जो परमाणु एक समयमें उदय आनेके योग्य होते हैं 
0 हलक देय थे इकट्टो होकर उदय आते हैं इन सब परमाणुओंका मिलकर जितना 
सत्य रूप॑ अवस्था न ० मे 2०७ 
अनुभाग होता है उतना फल मिलता है। तथा अनेक समयों में वंधे 
कर्म परमाणु बंध समयसे छगाकर उदय समय पर्यत कर्म रूपसे जीवके साथ संबंधित रहते हैं । 
इस तरह कर्मोंकी वन्‍्ध उदय और सत्तारूप अवस्था जानना चाहिए । [ प्रति समय एक समय- 
प्रवद्धमात्र परमाणु वंधते हैं और एक समयग्रवद्धमात्र परमाणुओं की निर्णगा होती हे। कुछ 
कम डेढ़ गुण हानिसे गुणित समयप्रवद्धमात्र परमाणुओंकी सत्ता रहती है ]। इन सबको 
विशेष रूपसे आगे कर्म अधिकारमें लिखेंगे वहाँसे समझना चाहिए । 
इस तरह यह कर्म परमाणु रूप अनंत पुदूगल द्वव्योंका कार्य है अतः इसे द्रव्य कम 
कहते हैं । तथा मोहके निमित्तसे मिथ्यात्व क्रोधादि रूप जीवका जो परिणाम होता है वह सब 
अशुद्ध भावोंका कार्य है. अतः इसका नाम भावकर्म है। द्रव्यकर्मके 
'निमित्तते भावकर्म ,.होता है और भावकर्मके निमित्तसे द्वब्यक्मका 
बंध होता है। इस प्रकार द्वव्यकमंसे भावकर्म और , भावकर्मसे द्रत्य- 
कर्म यों परस्पर कार्यकारणमाव होनेसे संसारचक्रमें परिश्रमण होता है। विशेष यह है कि 
तीव्र मंद बंध होनेसे अथवा संक्रमणादि होनेसे अथवा एक कालमें बंधा हुआ कर्म अनेक काहमें 
या अनेक कालमें बंधा हुआ कर्म एक कालमें उदय आने से जब तीत्र उदय होता है तव तीज्र 
कृषाय होती है और तब तीत्र ही नवीन बंध होता हैं। और जब मन्द उदय होता है तब 
कषाय भी मंद होती है और नवीन बंध भी मंद ही होता है। उन तीत्र मन्द कपायों ही के 
अनुसार पहले बंधे कर्मोका संक्रणादिक भी यदि होना होता है तो होता है। इस प्रकार 
अनादि से लेकर द्वव्यक्म और भावकर्मकी प्रवृत्ति चही आ रही है। 


नामकर्मके उदयसे शरीर होता है। वह शरीर द्वव्यकर्मकी तरह किंचित सुख दुखका 

कारण है | इसलिए शरीरको नोकम कहते हैं। यहाँ “नोशब्दका” अर्थ #इंपत्‌” अर्थात्‌ थोड़ा 
शरीरकी नोकमे अबस्था है। शरीर पृुद्गल परमाणुओंका पिण्ड है | तथा द्रन्य इन्द्रिय, द्वत्यमन, 
और उसकी नसि: इवासोच्छवास वचन ये भी सब शरीरके ही अंग हैं। इसलिए इन्हें 
भी पुदूगल परमाणुओंका ही पिण्ड समझना चाहिए । इस शरीरका 

और द्वव्य कम संबंध सहित जीवका एक क्षेत्रावगाह रूप बंधन होता है। जन्मसमयसे लगा 
कर जितनी अपनी स्थिति है उत्ते समय तक शरीरका संबंध रहता है। आयु पूर्ण होने पर जब 


द्रव्य और भावकम- 
का स्त्ररूप 





६ ] 
१--केमरूपसे आया हुआ द्रत्य जब तक उदय या उदीरणा रूपमें नहीं आता तब तक का समय 
आवाधा काल कहलाता है। " 


अध्याच--* २5 
मरण होता है तव उसका सम्बंध छूट जाता है अर्थात्‌ शरीर और जात्मा जलूग २ हो जाते हैं। 


दे 


तथा उसीके अनंतर समय या दूसरे तीसरे चोथे समयर्भ जीव कर्नाब्यके निम्त्तित नवीन झरीर 
घारण कर लेता हे। वहाँ भी ऊपनी आयु परत उसका देसा 
होने पर वह संबंध छूट जाता ह। इसी प्रकार पहले झरीर क्ञा 
करना अनुक्रमसे हुआ करता ह। वह जाला 


र्‌ 


(0८ 


चंद्रध रहता ह। तथा भमरण 
और नदीन झरीरकों अहण 
है परन्तु संकोच विस्तारके 
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अनुसार ही जआात्मप्रदेश रहते हैं। शरीरके अंगमृत हत्य 
में जाननेकी प्रवृत्ति देखी जाती ह। तथा शरीरकी अवस्थाके अनुसार नोहके 


( पे 


इच्छाक अनुसार शरारका ग्रद्ठात्त 
होती ह। कभी जीवकी इच्छा कुछ होती 


जे उ >> अप ०. जानना 


अवस्था कुछ हता ह इस तरह इस नाकमंका प्रज्गाद्ध जानना चाहिये । 


हक उद्यतस जाब चुर्धा 
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अनादिसे लेकर तो पहले इस जीवका संत्ंध नित्यनिगोदके झरीरसे 
नित्यनिगोदका घरीर घारण कर मरता है तो फिर नित्य निगोदम ही पेदा होता है | इस तरह 
नित्यनिनोद इतर- “नतनंत जीवराशि जनादिसे तो नित्यनिगोद्र पर्यावर्मे ही जन्म मरण 
निर्गो्द किया करती ह। वहाँसे एक महीने आठ समयने ६०८ जीव निकलते - 

हैं और निकल कर दूसरी पर्याय में पहुँते हैं। तथा पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु प्रयेक वनस्पति 
रूप एकेन्द्रिय पर्यावर्म अथवा दो इन्द्रिय, तीन इन्त्रिय, चार इन्द्रिय पर्वावोर्म था नरक, तिर्वद्ध, 
मनुप्य और देवरूप पंचेन्द्रिय रूप पर्यावोर्म अमण करते हैं। वहाँ कितने ही काल तक अमण कर 
फिर निगोद पर्बाबकों प्राप्त करते 


फिर अन्यपयायास अमण करते 


0] 


उसका नाम इतरनिंगोद है| वहाँ भी कितने ही समय रहकर 
। वहाँ पृथ्वी आदि स्थावरोम। अमण करने का उत्कृष्ट ,काल 
। तथा दो इन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय पर्यन्त असम 
अधिक दो हजार सागर ह और [ इतर निगोदमें 
पुद्रंगलपरिवतेन मात्र है जो अनंतकारूके वरादर 

तथा इतर निगोदले निकरलनेके आाद स्थावर पयाव श्राप्त कर फिर निगोदर्न चले 
जाते हैं। इस तरह एकेन्द्रिय पर्यायोर्मे घूमनेका उत्कष्टकाल जसंख्यात पुद्यछ परिवतेन मात्र है । 
तथा अवन्यक्ारू सत्र जगह एक अन्तमुहते मात्र हैं। इस ग्रक्रा अधिकता तो एकेन्द्रिय पर्याय 
ही घारण करना पड़ती हे दूसरी पर्याय तो काक्तालीय न्यावके समान कद्ाचित्‌ मिलती ह। यों 
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इस जावके अनादिस हा कर्म अन्धनक्ूप रोग लगा ६ | 
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तरस स्थावराम अ्रनण हि 
करनेका जचन्यो- अमण करनेका काल 
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(१ ध + मिल 4 
कम बन्धन रूप रोगसे जीवकी अवरुथा 


अब इस कर्मवन्धनकूपी रोगके निमित्तते जीवकी जो अवस्था हो रही है चह बतलाते 
हैं | जीवका स्वभाव चैतन्य है वह सभीके सामान्य विशेष स्वरूपका जानने वाला है । पदार्थोंका 
जो स्वरूप है वह उसे ग्रतिभासित होता है। इसीका नाम चैतन्य है 

जीवका स्वभाव और हा के धर विशेष 
उसपर कर्मोका..[ उनमें से सामान्य रूपके अवलोकनका नाम दशशन है और विशेष रूपके 
आवरण प्रतिमासनका नाम ज्ञान है ] अपने इसी स्वमावसे त्रिकालवर्ती संपूर्ण 
पदार्थोकी उनकी समस्त गुण पर्यायों सहित, अ्रयक्ष, एक साथ, विना किसी सहारेके, देखने और 
जाननेकी शक्ति आत्मामं सदा रहती है। परन्तु अनादिसे ज्ञानावरण और दर्शनावरण कमेका संबंध 
होनेके कारण यह शक्ति प्रकट नहीं होती । उन कमेंकि क्षयोपशमसे कुछ मतिज्ञान और श्रुतज्ञान 
पाया जाता है। और कभी अवधिज्ञान भी हो जाता है। इसी तरह अचक्लुदशन तो होता 
ही है पर कभी चक्षुदशन और अवधिदर्शन भी पाया जाता है। इनकी प्रवृत्ति कैसे होती है, 

सो भी सुनिये-- ; | 

मंतिज्ञान तो शरीरके अंगमूत जीम, जासिका, नेत्र, कान और स्पर्शन इन द्रव्येन्द्रियोंकी 
तथा हृदयमें अष्टदरू कमलके आकार बने द्वव्य मनकी सहायतासे ही जानता है। जैसे जिसकी 
मतिज्ञानकी पराधीन पेंट मंद होती है वह देखता तो अपनी आँखोंसे ही है परन्तु विना 
प्रवृत्ति चशमेकी सहायतासे नहीं देख सकता । वैसे ही अल्पज्ञानी आत्मा जानता 
तो अपने ज्ञानसे ही है परन्तु द्॒ब्येन्द्रिय और द्वव्य ममकी सहायताके बिना नहीं जान सकता | 
तथा जिस तरह नेत्र तो जैसे हैं वैसे ही हैं परन्तु चशमेमें अगर कुछ दोप है तो देख नहीं 
सकता अथवा थोड़ा देखता है या कुछका कुछ देखता. है, उसी तरह अपना क्षयोपशम तो . 
जैसा है वैसा ही है किन्तु द्रव्येन्द्रिय और द्वव्य मनके परमाणुओंमें कुछ विकार आ गया हो तो 
जान नहीं सकता अथवा थोड़ा जानता .है या कुछका कुछ जानता है । क्योंकि द्॒व्येन्द्रिय अथवा 
मनरूप परमाणुओंके परिणमनका और मतिज्ञानका निमित्त नैमित्तिक संबंध है। इसलिये उनके 
परिणमनके अनुसार ज्ञानका परिणमन होता है। उदाहरणके लिये जैसे मनुष्यादिकोंके वाल वृद्ध 
अवस्थामें जब द्रव्येन्द्रिय अथवा मन जिथिल होते हैं तब उनका जानना भी शिथिल हो 'जाता 
है। अथवा शीत वायु आदिके निमित्तसे जब स्पशनादिक इन्द्रियों अथवा मनके परमाणुओंमें 
विकार आ जाता है तब उनका जानना भी नहीं होता या थोड़ा जानना होता है अथवा अन्यथा 
जानना होता है | तथा इसी तरहसे इस ज्ञान और वाह्मद्वव्योंमें भी निमित्त नैमित्तिक संबंध पाया 
_ जाता है। अगर आँखों के सामने अंधकार हो, फूछा आदि हो जाये या पत्थर सामने आ जाय 
तो दिखाई नहीं देता । अगर छाछ कांच, सामने हो तो सब्र लाल दिखाई देता है, हरा काँच 
होतो गा देता है। इसी प्रकार अगर दूंरवीन या चशमा छगा हो तो बहुत दीखने 
लग जाता है। प्रकाश, जल, काँच इत्यादि सामने हो तो जैसा है वैसा दीखता है। इसी तरह . 
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दूसरी इन्द्रियों और मनके भी यथासंभव निमित्त नेमित्तिक संबंध जानना चाहिये | कभी कभी 
मंत्रादिकक प्रयोगसे, शराब पीनेसे, भूतादिकके वाधा देनेसे भी नहीं जानना होता या थोड़ा 
जानना होता है अथवा अन्यथा जानना होता है। इस प्रकार ज्ञान वाह्य द्वव्यके भी अधीन है। 
इस ज्ञानसे जो कुछ जाना जाता है वह स्पष्ट नहीं जाना जाता । दूरसे कैसा ही . जाननेमें आता 
है, पासते कैसा ही, तत्काल कैसा ही, बहुत वार जाननेंके वाद कैसा ही। अथवा 
किसीकी संशयालद्ध होकर जानता है, किसीको अन्यथा जानता है, किसीको थोड़ा जानता 
है। निर्मल ज्ञान हो नहीं पाता । इस प्रकार यह मतिज्ञान पराधीनताको ढिये हुए इच्द्रिय 
और मन -द्वारा प्बृत्ति करता है। उनमेंसे इन्द्रियोंसे तो जितना उनका क्षेत्र है उतने क्षेत्र 
वर्तमान अपने जानने योग्य स्थूल पुदूगल स्कृधोंको जानता है। उनमें भी अलूग अलग इच्द्रियोंसे 
अलग अल्ग समयम किसी स्क्रंधके केवल स्पर्शादिकका ज्ञान होता हे। तथा मनसे अपने 
जानने योग्य त्रिकाल संवंधी थोड़ेसे दूरवर्ती या समीपवर्ती, रूपी या अरूपी द्वव्य पर्यायोंकी अत्यंत 
अस्पष्ट जानता है ।वह भी इन्द्रियोंसे जिसका ज्ञान न हुआ हो तथा अनुमानादिक जिसका 
किया हो उसीको जान सकता है। कभी कमी- अपनी कर्पनासे असतको ही जानता है। 
स्वप्नमं या जागते हुये जिसकी कमी कहीं नहीं देखा उसके , रूप आकारादिकका विचार करने 
लगता है। जो जैसा नहीं है उसे वैसा मानने लगता हे। इस तरह मनसे जानता है। 
यों इन्द्रिय और मनसे जो ज्ञान होता हे उसका नाम मतिज्ञान हैं। उसमें भी प्रथ्वी, जल 
अग्नि, वायु और वनस्पतिरूप एकेन्द्रियोंके स्पर्शका ही ज्ञान है। ल्ट, शंख आदि दो इन्द्रिय 
जीवोंके स्पर्श और रसफ्रा ज्ञान हैं। कीड़ी, मकोढ़ा आदि तीन इन्द्रिय जीवोंके स्परों, 
रस, गंधका ज्ञान-है भोंरा, मक्खी, पतंगे आदि चार इन्द्रिब जीवोंके स्पश, रस, गन्ध 
तथा वर्णका ज्ञान है। मच्छ, गाय, कबूतर आदि तियंच और मनुप्य, देव, नारकी जादि 
पंचेन्द्रिय जीवोंके स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण तथा शब्दका ज्ञान है। तिर्यचोंम कोई संज्ी हैं कोई 
असंज्ञी है। संज्ञी तिर्यचोंके मनोजनित छ्ञान होता है असंज्ञियोंके नहीं होता | मनुष्य, देव, 
नारकी सव संज्ञी हैं इनके भी मनोजनित ज्ञान है। इस पकार मतिज्ञानकी प्रवृत्ति होती है। 
मतिज्ञानसे जिस पदार्थों जाना है उसके संवंधसे अन्य पदाथंका ज्ञान जिसके द्वारा 
हो उसे श्रुतज्ञान कहते हैं-। वह दो प्रकारका हे अक्षरात्मक और जनक्षरात्मक । जैसे घट! 
इन दो अक्षरोंका सुनना या देखना तो मतिज्ञान हुआ और उसके संबंधसे 
जो घट पदा्थका ज्ञान हुआ वह अक्षरात्मक श्रुतज्ञान हुआ इस ग्रकार 
जौर भी समझना । तथा जैसे स्पर्शले शीतका जानना तो मतिज्ञान हे और उसके संबंधसे यह 


श्रुतज्ञानकी प्रवृत्ति 








१--मभादिसे सतलूव रस, यन्ध, वर्ण, झब्दको लेना चाहिए. । २--यहाँ 'न' शब्द अज्द माल्स 
पड़ता है कारण मन उसे ही नहीं जानता जिसका इन्द्रियोंसे शान न हुआ हो बल्कि उसे भी जानता हैं 
जिसका इन्द्रियोंसे ज्ञान हुआ हो । 
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हिंतकारी नहीं है इससे वचना चाहिये इत्यादि रूप ज्ञान होना अनक्षरात्मक श्रुतज्ञान है | यह 
अनक्षरात्मक श्रुतज्ञान एकेन्द्रियादिक असंज्ञी जीवोंके ही होता है तथा संज्ञी पश्चेन्द्रियोंके दोनों ही 
श्रुतज्ञान होते हैं । यह श्रुतज्ञान -पराधीन मतिज्ञानके भी आधीन है और अन्य कारणोंके भी 
आधीन है । इसलिये महापराधीन है । । 

अपनी मर्यादाके अनुसार क्षेत्रकालके प्रमाणकी लेकर रूपी पदार्थोकी जिसके ढ्वारा स्पष्ट 
जाना जाय उसे अवधिज्ञान कहते हैं । यह देव नारकियोंमें तो सबके पाया जाता है। संज्ञी 
पश्चेन्द्रिय तिर्यश्वन और मनुप्योंमं किसी किसीके पाया जाता है । असंत्ञी 
है 3 के जीवोंके यह होता ही नहीं | यह भी शरीरादिक पुद्गछोंके आधीन है । 

202 अवधिज्ञानके तीन भेद हैं, देशावधि, परमावधि, सर्वावधि । इनमें 

देशावधि तो थोड़े क्षेत्रकालकी मर्यादापूर्वक किंचिन्मात्र रूपी पदार्थोकी जानता हे वह भी किसी ही 
जीवके होता है। और परमावधि, सर्वावधि तथा मनःपर्यय ज्ञान मोक्षके मार्गमें रंगे हुए 
मुनियोंके ही प्रकट होते हैं । केवल ज्ञान मोक्षमार्ग स्वरूप ही है । इसलिये इस अनादि संसार 
अवस्थाम इन ज्ञानोंका सद्भाव नहीं हैं। इस तरह ज्ञानकी प्रवृत्ति पाई जाती है । 

इन्द्रिय और मनका स्पर्शादिक विषयके साथ संबंध होनेपर पहले , समय मतिज्ञानके 
पहले जो स्तामात्र अवोकनरूप प्रतिमास होता है उसका नाम चक्षुदश वा अचदछ्लुदर्शन हैं। 
चक्षुसे जो दर्शन होता है वह तो चक्षुदशन हैं। वह चौइन्द्रिय और 
पंचेन्द्रिय जीवॉके होता है तथा स्पशन, रसना, प्राण, श्रोत्र इन चार 
इन्द्रियों और मनसे जो दर्शन होता हैं उसका नाम अचक्षुदु्शन है वह 
यथायोग्य एकेन्द्रियादिक जीवोंके होता हैं । 


चजछ्चु आदि दशेनोंका 
स्वरूप 


अवधिज्ञानका विपयसंबंध होनेपर अवधिज्ञानके पहले जो सत्तामात्र अवलोकनरूप 
प्रतिमास होता हैं उसे अवधिदर्शन कहते हैं । जिनके अवधिज्ञान होता हैं उन्हींके अवधिदर्शन 
होता हैं। ये तीनों ही दर्शन मतिज्ञान और अवधिज्ञानकी- तरह पराधीन 
समझने चाहिये । केवलदशन मोक्षस्वरूप है उसका यहाँ सद्भाव नहीं 
है। इस प्रकार ज्ञान और दरशशनका सद्भाव ज्ञानावरण और द्शनावरणके 
शयोपशमके अनुसार होता है । जब क्षयोपशम थोड़ा होता है तब ज्ञान और दर्शनकी शक्ति 
भी थोड़ी होती है। जब बहुत क्षयोपश्म होता है तब शक्ति भी बहुत होती है। क्षयोपशम 
शक्तिको यथावत्‌ वना रहनेपर भी परिणमनसे एक जीवके एक समयमें एक विपयका ही देखना 
अथवा जानना होता है। इस परिणमन हीका नाम उपयोग है। एक जीवके एक समयमें 
शानोपयोग या दश्नोपयोग ही होता है। तथा एक उपयोगमेंसे भी एक समयमें उसके एके 
भेदकी ही प्रवृत्ति होती है जैसे, जब मतिज्ञान होता है तव अन्य ज्ञान नहीं होता [ एक भेदकी 
अबृत्ति भी एक समयमें एक विपयर्म ही होती है अर्थात्‌ जैसे, जब स्पर्शको जानता है तो 


एक समयमें ए+ ही 
उपयोग 
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रसादिककी नहीं जानता । तथा एणुक विषब्मसे मी उसके किसी एक अँद्रकी ही जानता है। 
जैसे जब उप्ण स्पर्शको जानता है तब रुक्षादिकको नहीं जानता ]। यों एक जीवके एक 
समयमें एक ज्ञेव या एक ही दृ्यका ज्ञान वा दर्शन होता हैं। ऐसा देखा भी जाता है कि 
जब सुनने उपयोग लूगा हो तव आँखोंके सामनेका समीपवर्ती पदार्थ मी नहीं दीखता । इसी 
प्रकार और प़ूत्ति भी देखी जाती हे। तथा उपयोग जल्दी होता हे इसलिये कभी हम एक साथ 
भी अनेक पदार्थोक्रा जानना व देखना मान छेते हैं । पर वात्तवर्मं एक साथ नहीं होता, ऋमसे ही 
होता है। संस्कारवश उनका साधन रहता है। जैसे कौएके नेत्रके दो गोल्क हैं पुतली एक 
ह पर वह फिरती श्ीत्र है इसलिये दोनों गोलकोंका काम करती हे । वेसे ही इस जीवके द्वार तो 
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अनेक हूँ पर उपयोग एक ह, वह शीघ्र परिणमन करता हे इसलिये सव द्वारोंका साधन रहता हे। 
प्रइन-अगर एक समयमें एक विषयका ही जानना व देखना होता ह तो उतना ही 
क्षयोपशाम कहना चाहिये अधिक कहनेसे क्या मतलूव ? और क्षयोपद्यमसे शक्ति होना जो कहा हैं 
एक समयमें एकका ही सो शक्ति तो आत्मार्म केवछ ज्ञान और केवलदशनकी भी पाई जाती हे 
ज्ञान होनेपर अधिक उत्तर-जैसे किसी पुरुषमें बहुत गाँवोंमें जानेक्री शक्ति हे 
क्षयोपशमकी.. छेकिन क्िसीने उसे रोककर कहा कि पाँच गाँवोंमे जाओ, किन्तु एक 
समता दिन एक ही गाँवमें जाओ | यहाँ उस पुरुषके बहुत गाँवोमे जानेकी 
शक्ति तो द्रव्य अपेक्षा मौजूद है, अन्य समयमें वह सामथ्य कार्यकूप हो सकती हे किन्तु वर्तमान 
में कार्यकृूप नहीं हे। वर्तमानमें तो वह केवल पाँच गाँवोंमिं ही गमन कर सकता है। यह 
पाँच गाँत्रोंमिं जानेकी वर्तमान सामय्थन्‍ूप शक्ति पर्याव अपेक्षासे मौजूद हे किन्तु उसका प्रगटपना 
एक दिनमें में एक गाँवकी जाने रूप ही पाया जाता है। वैसे ही इस जीवके सबके देखने जाननेकी 
शक्ति है परन्तु इसे कमेने रोक रखा है| केवल थोड़ा सा क्षयोपद्षम ह उसके द्वारा स्पर्शादिक 
विषयोंक्री जानता देखता तो ह छेकिन एक समयमें एक ही को जानता व देखता है । - यहाँ इस 
जीवके सत्रके देखने जाननेकी शक्ति दुव्य अपेक्षा मौजूद है दूसरे समयमें वैसी सामथ्य हो 
सकती ह परन्तु वर्तमानमें सामथ्यरूप नहीं हे वर्तमानमें तो अपने योग्य विपषयोंको ही देख व 
जान सकता हें। यह अपने योग्य विषेयोंको जानने व देखनेक्की वर्तमान सामथ्यरूप शक्ति पर्याय 
अपेक्षा मौजूद है उसकी व्यक्तता एक काछमें एक हीको जानने व देखने की पाई जाती है । 
अश्न-यह तो ठीक ह लेकिन यह बताइये कि क्षयोपशम होनेपर भी वाह्य इन्द्रियादिक 
का अन्यथा निमित्त मिलनेपर देखना जानना नहीं होता वा थोड़ा होता हे या अन्यथा होता है । 
«_._ . : अतः इसमें कर्म ही तो निमित्त नहीं रहा 
ही कि कक उत्तर-जैसे रोकने वालेने यह कहा कि पाँच गाँवमेंसे एक 
कल आ दिनमें एक ही गाँवमें जाओ । परन्तु इन नौकरोंको साथ लेकर जाओ | 
अब यदि नौछर रास्तेमें विगड् जाँय तो जाना नहीं होता या थोड़ा जाना होता है या अन्यथा 
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जाना होता है। वैसे ही कर्मका क्षयोपशम ही ऐसा होता है कि इतने विषयोंमें से एक काहमें 
एक विषयको देखो और जानो परन्तु इन बाह्य द्रव्योंके सहारेसे जानो । अब यदि बाह्य द्वव्योमें 
विकार आ जाता है तो देखना जानना नहीं होता या कम होता है या अन्यथा होता है। इस 
तरह यह कर्मेकि ही क्षयोपशमकी विशेषता है। इसलिये कर्मको ही निमित्त समझना चाहिये । 
जैसे किसीकी अंधकार सामने आ जानेपर नहीं दीखता किन्तु उल्छ, विह्छी आदिकोंको अंधेरेंमें 
भी दीखता है यह क्षयोपशमकी ही विशेषता है। जैसा क्षयोपशम होता है वैसा वैसा 
ही देखना जानना होता है। इस प्रकार इस जीवके क्षायोपशमिक ज्ञानकी अबृत्ति पाई 
जाती है। 
मोक्षके मार्गमें गे हुए जीवोंको जो अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान होते हैं वे भी 
क्षयोपश्म ज्ञान ही हैं। उनमें भी एक समयमें एकका ही प्रतिमासन होता है तथा वे भी 
परद्वव्यके आधीन हैं। तथा जो विशेष बात है वह विशेषरूपसे जानना । इस प्रकार ज्ञानावरण 
और दनावरणके उदयसे ज्ञान और दर्शनके बहुत अंशोंका तो अभाव है और उनके क्षयोपशमसे 
थोड़े अंशोंका सद्भाव पाया जाता है । 
इसी तरह इस जीवके जब मोहका उदय होता है तब मिथ्यात्र और कपायभाव होते 
हैं। मिथ्यात्व भाव तो दर्शन मोहके उदयसे होता है जिससे यह जीव अन्यथा प्रतीतिरूप 
. अतत्व श्रद्धाव करता है। तत्व जिस प्रकार हैं उस प्रकार तो 
0 पक नहीं मानता, जिस प्रकार नहीं है उस प्रकार मानता है। आप 
स्वयं अमूर्तिक म्रदेशोंका पुल् है, प्रसिद्ध ज्ञानादि गुणोंका धारक है, 
अनादि निधन है। और जिनका जीवसे नया सम्बन्ध हुआ है ऐसे शरीरादिक मूर्तिक पुद्गल 
द्रव्योंके पिण्ड हैं, ज्ञानादि गुणोंसे हीन हैं, और जीवसे भिन्न हैं। इनके संयोगसे 
नाना प्रकार मनुष्य तियश्वादिक पर्यायें होती है, उन पर्यायोंमें यह जीव जहं बुद्धि रखता है। 
स्व और परका भेद नहीं कर सकता । जो. पर्याय पाता है उसोको यह में हूँ” ऐसा समझता है | 
पाई हुईं उस पर्यायमें जो ज्ञानादिक हैं वे तो अपने निजके गुण हैं और जो रागादिक हैं वे कर्मके 
निमित्तते होनेवाले औषाधिक भाव हैं | तथा वर्णादिक अपने गुण नहीं हैं शरीरादिक पुद्गलोंके 
गुण हैं। इन वर्णादिकोंका या परमाणुओंका शरीरादिक पुद्गछोंमें ही अनेक प्रकार जो परिवर्तन 
होता है वह पुदूगलकी ही अवस्था है। किन्तु यह जीव इन सभीको ही अपना स्वरूप समझता 
है । स्वभाव परभावक्रा इसको विवेक नहीं होता । यहाँ तक कि मनुष्यादि पर्यायोंमें कुठुम्ब धनादि 
जो प्रत्यक्ष अपनेसे भिन्न है और जो अपने आधीन होकर परिणमन भी नहीं करते | उनमें भी 
यह अपनापन करता है। हालाँकि वे किसी प्रकार अपने नहीं है किन्तु यही अपनी कल्पनासे उन्हें 
अपना मानता है। कमी मनुष्यादिक पर्यायमें देवादिक तस्त्वोंके कल्पित अन्यथा स्वरूपका तो 
विश्वास करता है किन्तु यथार्थ स्वरूप जैसा है वैसा विश्वास नहीं करता | इस तरह दर्शन 
मोहके उदयसे जीवके अतत्त्व अद्धाव रूप मिथ्यालमाव होता है। जहाँ तीब्र उदय होता है वहाँ 


अध्याय--२ इ्५ 


सत्य श्रद्धान से वहुत विपरीत ऋद्धान होता हैं जब मन्द उदय होता हे तव सत्य अद्धानसे कम 
विपरीत श्रद्धान होता है । 


इसी मकार चारित्र मोहके उदयसे इस जीवके कपायमाव होते हैं। तत्र यह देखता 

जानता हुआ भी पर पदाशरेमिं इष्ट अनिष्टकी कल्पना करके क्रोधादिक करता है। क्रोधके उद्यसे 
: पदार्थेमिं अनिष्टपनेकी कल्पना करके उनका बुरा होना चाहता हे। कोई 

मंदिर आदिक अचेतन पदार्थ यदि बुरा छगता है तो उसका द्रटना 

फूटना चाहता है | जब शत्र आदिक सचेतन पदार्थ बुरे छगते है तब 
वध वन्धनादिकके द्वारा दुःख देकर उनका बुरा चाहता हे, इसी प्रकार अपना या अन्य किसी 
चेतन अचेतन पदार्थका कोई परिणमन जब अपनेकी बुरा रूगता है तब उस परिणमनका अन्यथा 
परिणमन करके उसका बुरा चाहता है। इस तरह क्रोघके उदयसे बुरा चाहनेकी इच्छा तो होती 
है पर बुरा होना होनहारके आधीन मानके उदयसे किसी पदार्थों अनिष्टपना मान 
कर उसे नीचा दिखाना चाहता है आप ऊँचा होना चाहता है। मैठ घल आदि अचेतन पदार्थो्मे 
घृणा या निरादर करके उनकी हीनता और अपनी उच्चता चाहता हे | तथा पुरुषादिक सचेतन 
पदार्थोक्री झुकाकर अपने आधीन करके उनकी हीनता और अपनी उच्चता चाहता हैे। लोकमें 
अपनेकी ऊँचा वतलनेक लिये उसीके अनुसार अपनी वेषभूषा वनाकर घन खच्चे करके औरोंको 
हीन दिखाकर स्वयं उच्च होना चाहता है। अपनेसे ऊँचा कार्य करने वाले को किसी उपायसे 
नीचा दिखाता है और अपने नीच कार्यकों ऊँचा दिखाता हे। यों मानसे अपने वड़प्पनकी इच्छा 
होती हे परन्तु वढ़ा होना होनहार के आघीन है । 

मायाके उदयसे किसी पदार्थी इष्ट मानकर अनेक छलोंसे उसकी सिद्धि करना चाहता 

है | रलसुवर्णादिक अचेतन पदार्थोक्री या दासीदासादिक सचेतन पदार्थोकी सिद्धिके लिये अनेक 
छल करता ह उनके लिये अपने अनेकरूप वनाता हे और अन्य अचेतन तथा सचेतन पदाथोंका 
रूप बदलता हैं। इस अकार मायासे इष्टसिंद्धिकिे लिये छल तो करता हे परन्तु इृष्टसिद्धि होना 
भवितव्यके ऊपर है | 


चरित्रिमोहसे कपाय 
9०. 
भसावोंकी प्रवृत्ति 


लोमके उदयसे पदार्थोक्री इष्ट मानकर उन्हें पाना चाहता हे, वल्वामरण घनवान्या- 
दिक अचेतन पदार्थोकी तृ्ण होती है, ख्रीपुत्रादि सचेतन पदार्थोंकी ठृष्णा होती है । अपने व 
अन्य चेतन अचेतन पदार्थेकि इच्छित परिणमनक्की आवश्यकता समझ कर उनकी उसी रूप 
परिणमन कराना चाहता हे । इस पकार छोभसे इष्ट प्राप्तिकी इच्छा तो होती ह परन्तु इष्ट प्राप्त 
होना भमवितव्यके आधीन है। यों क्रोघादिकते आत्माक्रा परिणमन होता हे। उन क्रोघादिक 
कपायेंमें भी एक एकके चार चार मेद हैं । 

अनंतानुवंधी १ अग्रत्याख्यानावरण २ प्रत्यास्यानावरण ३ और संज्वलन ४ जिनके 
उद्बसे आत्माके सम्यवत्व न हो तथा स्वरूपाचरण चारित्र न हो सके वे जनंतानुवंधी कपाय हैं । 


$६ मौक्षमार्ग-प्रकाशं 


जिनके उदयसे देशचारि्ररप थोड़ा भी त्याग न हो सके वे अप्रत्यास्यानावरण कपाय हैं । 
जिनके उदयसे सबका त्यागरूप सकल चारित्र हो सके वे प्रत्याख्यानावरण 
कपायोंके उत्तर भद ६ थ॒य्र हैं | जिनके उदयसे सकछ चारित्रमें दोष पैदा हों और यथाख्यात- 
और उनका दा खचिन हो सके वे संज्वलन कपाय हैं । अनादि संसार अवस्थामें इन 
चारों कपायोंका निरंतर उदय पाया जाता है। जहाँ परम कृष्ण लेश्यारूप तीत्र कृपाय हों वहाँ भी 
और जहाँ शुबल लेश्यारूप मंदकपाय हों वहाँ भी निरंतर चारों ही का उदय रहता है। वर्योकि 
तीव्रमंदकी अपेक्षा अनंतानुबंधी आदि भेद नहीं हैं । किन्तु सम्यक्त्वादिको घातनेकी अपेक्षा ये भेद 
हैं । इन कपायोंकी मक्रृतियोंके तीव्र अनुभागका उदय होने पर तीत्र क्रोधादिक होते हैं मंद 
अनुभागका उदय होने पर मंद होते हैं । तथा मोक्षमारगमँ छगनेपर चारोंमेसे क्रमशः तीन दो 
और एकका उदय होता है बादमें चारोंका अभाव हो जाता है। क्रोधादि चारों कपायेंमिंसे एक 
समयमे एकका ही उदय रहता है। इन चारों कपायोंका परस्परमें कार्यकारण भाव है | क्रोघसे 
मानादिक हो जाते हैं मनसे क्रोधादिक हो जाते हैं। इसलिये कभी तो उनमें मिन्नता मालूम 
पड़ती है कभी भिन्नता नहीं माढम पढ़ती | इस तरह कपाय रूप परिणमन समझना चाहिये । 
चारित्रमोहके ही उदयसे नोकपाय होती हैं | हात्यके उदक्‍से कहीं इृष्टपता मानकर 
प्रफुल्लित होता हे हर्ष मनाता है। रतिके उदयसे किसीकेशद्रण मानकर प्रीति करता है । उससें 
आसक्त होता है | अरतिके उदयसे किसीको अनिष्ट मानकर अप्रीति करता है उसमें उद्गेगरूप 
होता है | शोकके उदयसे कहीं अनिष्टपना मानकर दिलगीर होता है विपाद करता है। भयके 
उदयसे किसीकी अनिष्ट मानकर उससे डरता है उसका संयोग नहीं चाहता । जुग॒ुप्साके उदयसे 
किसी पदार्थकी अनिष्ट मानकर उससे घृणा करता है उसका वियोग चाहता है | इस तरह हात्यादिक 
छः कपाय तो ये हैं | तथा वेदके उदयसे इसके कामरूप परिणाम होते हैं। उनमेंसे र्लीवेदके उदयसे 
पुरुषसे रमण करनेकी इच्छा होती है | पुरुष बेदके उदयसे ख्लीसे रमण करनेकी इच्छा होती है । 
नपुंसक वेदके उदयसे एक साथ दोनोंसे रमणकी इच्छा होती है। इस प्रकार ये नव नोकपाय 
। क्रीधादिकके समान ये बलवान नहीं हैं इसलिये इनकी ईपत्कपाय कहते हैं । यहाँ 'नो' शब्द 
का अर्थ इपत! समझना चाहिये | उन क्रोधादिकके साथ इनका यथासंभव उदय होता है | इस 
प्रकार मोहके उदयसे मिथ्यात्व व कृपाय भाव होते हैं । ये ही संसारके मूल हैं | इन्हीसे वर्तमान 
काल्में जीव दुखी है और आगामी कम वन्धनके भी ये ही कारण हैं तथा इन्हींका नाम 
राग द्वेप और मोह हैे। उनमेंसे मिथ्यात्वका नाम मोह है| क्योंकि मिथ्यालवमें सावधानी 
नहीं है। माया और लोम कपाय तथा हात्य और रति तथा तीन वेदोंका नाम राग है 
क्योंकि वहाँ इष्ट चुद्धि से अनुराग पाया जाता है। क्रोध तथा मान कृपाय जौर अरति शोक 
भय जीर जुग॒ुप्सा इनका नामद्वेष है कारण अनिष्ट बुद्धिसि इनमें द्वेष देखा जाता है । 
पिन मम पक 22 जि ९ 
(--क्रोध दोष है, क्योंकि क्ोधके करनेसे शरीरमें संताप होता है, शरीर कांपने रूगता है उसकी 
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उदयसे मिला हुआ जैसा वस्र खुखका कारण है। दूसरेकी असाता वेदनीबके उदयसे मिला हुआ 
चैसा ही बस दुःखका कारण होता है इसलिये वाह्य वस्तु सुखदुःखका निमित्तमात्र ही है। सुखदुःख 
तो मोहके उद्यसे होता है। निर्मोही सुनियोंके अनेक ऋद्धि आदि, तथा परीषहादि कारण मिलते हैं 
तो भी सुखदुःख नहीं होता । किन्तु मोही जीवके कारण मिले या न मिले, अपने संकल्पसे ही 
सुखदुःख हुआ करते हैं। उसमें भी तीव्र मोहीके जिस कारणके मिलनेपर तीत्र सुखदुःख होता है . 
उसी कारणके मिलनेपर मन्दमोहीके मन्द सुखदुःख होता है। इसलिये सुखदुःखका मूल वलवान्‌ 
कारण मोहका उदय है। अन्य वस्तु वलवान्‌ कारण नहीं है। परन्तु अन्य वस्तु और मोही जीवके 
परिणामोमें निमित्त नैमित्तिक संबंधकी मुख्यता हैं इसलिये मोही जीव अन्य वस्तुकी ही सुखदुःखका 
कारण मानता है। इस तरह वेदनीयके द्वारा सुखदुःखका कारण पैदा होता हैं । 

इसी प्रकार आयु कर्मके उदयसे मनुष्यादि पर्यायोंकी स्थिति रहती है। जबतक आयुका 
उदय रहता है तबतक अनेक रोगादिक होनेपर भी शरीरसे संबंध नहीं छूटता । जब आयुका 
उदय नहीं होता तब अनेक उपाय करने पर भी शरीरसे संबंध नहीं रहता । उसी समय आत्मा 
और शरीर जरूग हो जाते हैं। इस संसारमें जीवन मरणका कारण आयु कर्म ही हे । जब 
नवीन आयुका उदय होता है तब नवीन पर्याय जन्म होता है। और जबतक वह आयु रहती 
है तबतक उस पर्यायरूप प्राणोंके घारण करनेसे जीना होता है। तथा जब उसका क्षय होता है 
तव उस पर्यायरूप प्राणोंके छूट जानेसे मरण हो जाता है। स्वभावतः इस अकार आयु क्मका 
निमित्त है। कोई और पैदा करनेवाछा, मारनेवाढा या रक्षा करनेवाछा नहीं हे यह निश्चय 
समझना चाहिये । जिस प्रकार नये कपड़े पहनकर भी कुछ समय तक ही उनका पहरना होता है 
वादमें उनकी छोड़कर नये कपड़े पहने जाते हैं उसी प्रकार यह जीव नवीन शरीर धारण करनेपर 
भी कब तक उसे धारण किये रह सकता है ? उसे छोड़ वह अन्य शरीर धारण करता हैं। इसलिये 
शरीर संवंधकी ही अपेक्षा जन्मादिक हे। जीव तो जन्मादिरहित नित्य है। फिर भी मोही 
जीवके भूत और भविप्यका विचार नहीं है इसलिये पर्याय रहने तक ही अपना अस्तित्व मानकर 
पर्याय संबंधी कार्योमें ही लगा रहता है । इस प्रकार आयुसे पर्यायक्री स्थिति जाननी चाहिये । 

नामकर्मके उदयसे यह जीव मनुष्यादि गतियोंमं जाता है और उसी पर्याय रूप उसकी 
अवस्था होती है। वहाँ भी त्रस स्थावरोमें विशेष जन्म लेता है और एकेन्द्रियादि जातिको 
घारण करता हैं | इस जाति नाम कर्मके उदयका और मानिज्ञानावरणके क्षयोपशमका निमित्त 
नैमित्तिक संबंध समझना चाहिये जैसा क्षयोपशम हो वैसी ही जाति प्राप्त होती है। इस जीवका 
और शरीरका जव संबंध होता है तव शरीरके परमाणु और अत्माके प्रदेश्ोंका एक वँघन होता है 
और संकोच विस्तार रूप होकर यह आत्मा शरीरके वरावर ही रहती है। नोकर्मरूप शरीरमें 
अंगोपांगादिक भी अपने योग्यस्थान और योग्य परिमाणकी लेकर होते हैं। इस हीसे स्पर्शन 
रसना आदि द्रव्येन्द्रियां पैदा होती हैं तथा' हृदय स्थांनमें आठ पांखडीका खिले हुए कमलके 
आकारका द्वव्यमन होता है। उस ही शरीरमें आकार वर्ण स्थूल सुक्ष्मल आदि कार्य भी पैदा होते 
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है यह सूव शरीरके परमाणुओंके ही परिणमनका परिणाम है जो झ्वातोच्छात तथा स्वर हैं 
यह भी पुदगलके पिंड हैं और घरीरके ही एक बंध रूप हैं, इनमें भी आल्लाके मरदेश व्याप्त 
हैं। जिससे ब्वासोच्छवास तो पदन ह और अह्ारको लेने तथा नीहारकों छोड़नेसे जैसे जीवन 
रहता है वैसे ही वाहरकी पवनको लेने तथा भीतरकी पवनको छोड़नेंसे ही जीवन रहता है । 
इसीलिये इवातोच्छवात् जीवनका करण है । इस शरीरमें जो स्थिति हड्डी मांसादिककी हैं वहीं 
पवन की हैं। तथा हाथ आदिकते कार्य करनेकी तरह पदनतले भी कार्य >मशल 


होने 


सर घव्द रूप ही ६है। जैसे वीणाके तारकी हिलाने पर भाषा रूप होने योग्य पुद्ुगलत्कंध 


3 
साक्षर और सनझ्षर झब्द रूप परिणमन करते हैं. वेसे ही ताड़ ओठ जादि जज्लोंके हिलाने पर 
भाषा पर्वाप्िके छारा अहण किए गए पुदुगल स्कुंध साक्षर तथा अनक्षर शब्दरूप परिणमन करते 


हैं| गमन भी शुभ अशुभ रूप होता है। जैसे एक वेड़ोंमे वँधे हुए दो पुरुमेमिंस यदि एक गमन 
करना चाहे और दूसरा भी उसके साथ गमन करे तो गमनादि होते हैं। दोनोंमेंस एक बैठ जाय 
तो गननादि नहीं होते । अथवा दोनोंमं एक वलूवान हो और वह दूसरेंको घत्तीट ले जाब तो 
गमन होता है उसी अकार जात्मा और दारीराडि पुदगलका एक क्षेत्रावगाह रूप बंधन है। यदि 
आत्मा हलन चूम करना चाहें और पुदुगलमें वैत्ती शक्ति न हो तो हलन चलन हो नहीं 
सकता । अथवा पुद्ुगल्में तो शक्ति हो और आक्ाकी इच्छा नहो तो भी हल्‍न चलन नहीं 
होता । और यदि पुदूगल चलवाव हो और हलन चलन करे तो उसके साथ जाता बिना इच्छाके 
सी हलून चलन करता हैं । 
आलत्माक्ना सपयश याद 

मोहके अनुसार आत्मा खुख्ी दुखी होता है 
प्रकारकी रचना होती हैं चाल्म 

नहीं। गोत्र कर्मसे ऊँचे नीचे कुलमें जन्म होता हैं और उसीके अनुत्तार मोहके निमित्तसें जीव खुली 
या दुखी होता है। यों अषाति नि 











की अवस्था होती है, इसलिए हे भव्य ! जपने जंतरहमें विचार करके देख कि ऐसा है कि नहीं ? 
विचार करने पर यही ग्रत्तीत होता है क्लि ऐसी अवस्था हैं। इसलियि तू ऐसा समझ क्रि तुझे 
नांदिस यह धार रूपी रोग रूया है आर उसके वाथका तठझे उपाय करना हैं। इस विचारसे 
तेरा कल्याण होगा । 
इस प्रक्नार मोक्षमार्ग मक्राश नामक शालम संसार जवत्वाक्रा निरूपण 
करने वाला द्वितीय अध्याय पूर्ण हुआ । 
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संसार और मोक्ष सुखका निरूपण 


सो निज भाव सदा सुखद अपना करो प्रकाश | 
जो बहुविध भव दुखनिको करि हे सत्तानाश ॥ 


अब इस संसार अवस्थामें होनेवाले नाना प्रकारके दुःखोंका वर्णन करते हैं क्योंकि यदि 
संसार सुख हो तो संसारसे मुक्त होनेका उपाय क्यों किया जाय £ अतः संसारमें अनेक दुःख 
.. ._ हैं इसीसे उससे मुक्त होनेका उपाय किया जाता है। जैसे वैद्य रोगका 
संसार हरी के निदान और उसकी अवस्थाका वर्णन कर रोगीको रोगका निश्चय कराता 
करनेकी अतिजश्ञा है और रोगके इलाज करानेकी उसमें रुचि पैदा करता है, वैसे ही 
यहाँ संसारका निदान और उसकी अवस्थाका वर्णन करके संसारीकी संसार रोगका निश्चय कराते 
हुए उसके उपायकी रुचि उलन्न की जायगी। जैसे रोगी रोगसे दुखी है परन्तु उसका मूल 
कारण नहीं जानता, सच्चे उपायका उसे ज्ञान नहीं है और दुःख भी उससे सहा नहीं जाता तब 
स्वयंकी जैसा दीखता हैं वैसा उपाय करता है लेकिन उससे दुःख दूर नहीं होता, तड़प तड़प कर 
पराधीन हो दुःख उठाता है तब वैध उसे दुःखका मूछ कारण बताता हैं, दुखका स्वरूप बताता 
हैं और उसके ढिये उपायोंकी झ़ा दिखाता है इसके बाद सच्चा उपाय करनेकी उसकी 
रुचि होती है। उसी प्रकार यह संसारी संसाररोगसे दुखी हो रहा है परन्तु उसका मूल 
कारण जानता नहीं और सच्चे उपायका उसे ज्ञान नहीं है तथा ढुः/ख भी सहा नहीं जाता, तब 
उसे जो दीखता है वह करता है लेकिन उससे दुःख दूर नहीं होता, तड़प तड़प कर परवश 
हो दुःख उठाता है। ऐसी हाल्तमें अगर इसे दुःखका मूल कारण और दुःखका स्वरूप बता दिया 
जाय तथा इसके किए उपायोंकी झूठा सिद्ध कर दिया जाय तो सच्चा उपाय करनेकी इसकी 
रुचि हो सकती है इसलिए यह वर्णन यहाँ किया जाता है। , 
सव दुःखोंका मूछ कारण मिथ्यादर्शन, अज्ञान और असंयम है। दुशन मोहके उदयसे 
जो आतत्न अरद्धान होता है उसका नाम मिध्यादर्शन है, उससे वस्तु स्वरूपकी यथाथ प्रतीति 
नहीं होती बल्कि अन्यथा म्रतीति होती है । उसी मिथ्याद्शनके निमित्त 
से क्षयोपशमरूप ज्ञान मिथ्याज्ञान हो रहा है। उससे यथार्थ वस्तु 
स्वरूपका ज्ञान नहीं होता वल्कि अन्यथा ज्ञान होता है। तथा चारित्रमोहके उदयसे उत्पन्न 
हुए कपायभावका नाम असंयम है उससे जैसा वस्तुका स्वरूप है वैसी प्रवृत्ति नहीं करता है जन्यथा 


दुश्खोंका मूल कारण 
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किक 


प्रवृत्ति करता है । इस तरह यह मिव्यादर्शनादिक ही सब दुःखॉँके मूलकारण हैं इसीको आगे 
स्पष्ट करते हैं । 


रिथ्यादर्शनादिकसे जीवके स्वपर विवेक नहीं हो सकता । स्वयं आत्मा और अनंत 

पुदग परमाणुमय शरीरके संयोगरूप जो मनुप्यादि पर्याव उत्तन्न होती हे, उंसीकी यह अपना 

है अल रूप मानता है। आत्माके ज्ञान दर्शनादिक जो स्वभाव हैं उनसे यह 
पमशथ्यादशनका गअ्रभातव॒ ...._ 

किंचित्‌ जानता देखता हैं और इसके परिणाम कर्म उपाधिसे उत्पन्न 

क्रोधादिक मावरूप पाए जाते हैं। झरीरका स्पर्श, रस, गंध और वर्णरूप स्वभाव सबके प्रत्यक्ष 

ही है, इसका स्थुल कृश होना इसके स्पर्शादिकक्ा पलटना आदि अनेक इसकी अवस्थाएँ भी 

इन सबकी यह अपना स्वरूप समझता ह। चूँकि ज्ञानकी प्रवृत्ति इन्द्रिय और मनके 

होती है इसल्यि यह खाल, जीम, नाक, नेत्र, कान और मनकी अपना अंग मानता है । 


देखता जानता हैँ यह मानकर इन्द्रियोंसे प्रीति करता ह। 


/0५/ 
श्र 


- 7! 4 हे 


नण्य को 
ल्थ 
जा 

॥/ 


मोहके आवेशसे उन इन्द्रियों द्वारा विषय अहण करनेकी इसकी इच्छा होती है। 
जब इन्द्रिय द्वारा विषय अहण करनेके वाद इच्छाएँ तृप्त हो जाती हैं तब निराकुछ होकर 
पहके निमित्तस.. गीता है। जैसे, कुत्ता हड्डी चावते समय अपने सुँहसे निकलते 
मादक नमन 2 हुये छोहके स्वादकों हड्डीका स्वाद मानता है, वैसे ही यह जीव विषयोंको 
जानते समय अपनी ही ज्ञानकी प्रदृत्तिके स्वादकी विषयोका स्वाद मानता 
ह। किन्तु विषयोंमें स्वाद नहीं हे, यह स्वयं ही इच्छा करता हैं, स्वयं ही जानता है, स्वयं ही 
आनन्द मनाता है परन्तु में अनादि अनंत ज्ञानत्वहूप आत्मा हूं ऐसे शुद्ध ज्ञानकक्षा अनुभव इसे 
नहीं होता । मैंने नृत्य देखा, राग सुना, फूछ सूंघा, पदार्थका स्पर्श किया, स्वाद चखा, मुझे यह 
जानता ह। इस प्रकार ज्ेय मिश्रितज्ञानके अनुमवसे भी प्रधानता भासित होती है । इस तरह 
इस जीवके मोहके निमित्तसे विषयोंक्ी इच्छा पाई जाती हैं । 

इच्छा तो इसके त्रिकाल्वर्ती सव विषयेकि अहण करनेकी हैं, कि में सबको स्पर्शन 
कहूँ, सबका त्वाद रू, सबको संधू', सबको देखू', सवको सुन और सबको जानू | थों इच्छा 
इतनी अधिक ह और शक्ति इतनी ही है कि इन्द्रियोँके सन्मुख आए 
हुए वर्तमान स्पर्श, रस, गंध, वर्ण, और शब्दोंमें से किसी एक को 
थोड़ा सा अहण करता है अथवा स्मरण पूर्वक मन द्वारा थोड़ा जानता 
है और वह भी जानना वगैरह चाह्ममें अनेक कारण मिलने पर होता हे। 
इसलिए इच्छा कभी पूर्ण नहीं होती । उक्त इच्छा तो केवलज्ञान होने पर पूर्ण होती है । 
क्षयोपश्म रूप इन्द्रियोंके द्वारा वह इच्छा पूर्ण नहीं होती । इसलिये मोहके निमित्तसे इन्द्रियोंकि 
अपने-अपने विषय अहण की इच्छा निरन्तर रहा ही करती हैं। उसीसे व्याकुछ होकर यह 
दुखी रहता हैं । और इतना दुली रहता हे. कि किसी एक विषय की ग्राप्तिके लिये यह अपना 

छ 


शक्ति कम होनेसे इच्छा- 
जुसार विपय न भोग 
सकनेस दुख 


२ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


मरण भी नहीं गिनता । जैसे हाथीको कपटकी हथिनीका शरीर छूनेकी, मच्छकी काटे में छुगे 
हुए मांस खानेकी, अमरकी कमरकी सुगंध लेनेकी, पतंगकी दीपकक्ी चमक देखनेकी और हिरणको 
गीत सुननेकी ऐसी इच्छा होती है कि तत्का७5 मरण दिखाई देता है तो भी उस मृत्युको नहीं 
गिनता और इच्छाकी ही पूर्ति करता है। क्योंकि सृत्युकी पीड़ासे इन्द्रियों द्वारा विषय सेवनकी 
पीड़ाको अधिक महसूस करता है। इन इन्द्रियोंकी पीड़ासे दुखी होकर जैसे विनाही विचारे कोई 
दुखी, पर्वतसे गिर पढ़ता है वैसे ही यह जीव इन विषयोंमें कूद पढ़ता है। अनेक क्ठोंसे 
कमाया हुआ घन इन विषयोंमें ही खो देता है। विषयोंके लिये जहाँ म्युकी संभावना है वहाँ भी 
पहुँचता हैं। नरकादिके कारण हिंसादि कार्योकी भी करता है, क्रोधादि कपायोंकोी भी पैदा करता 
है। करे भी तो क्या इन्द्रियॉंकी पीड़ा सही नहीं जाती इसलिए फोई दूसरा उपाय भी नहीं 
सूझता । इन्द्रादिक भी इसी पीड़ाले पीडित हो विपयोंमें अत्यंत आसक्त रहते हैं। जैसे खाजरोय- 
से पीड़ित मनुष्य आसक्त होकर खुजाता है अगर वहाँ पीड़ा नहीं है तो क्यों खुजाता है वेसे 
ही इन्द्रिय रोगसे पीड़ित हुए इन्द्रादिक आसक्त हो इन्द्रिय विषयोंका सेवन करते हैं | अगर 
उन्हें पीड़ा न हो तो वे विषयोंका सेवन क्यों करें | इस तरह ज्ञानावरण, दर्शनावरणके क्षयोप- 
शमसे उत्पन्न इन्द्रिय जनित ज्ञान मिथ्यादशनादिकके निमित्तते इच्छा सहित हो कर दुखका 
कारण वन गया है।.. ४“ 
अब यह जीव इस दुःखके दूर करनेका क्या उपाय करता है । यह बताते हैं- 
इन्द्रियोंके ढ्वारा विषय सेवन करनेसे मेरी इच्छा पूर्ण होगी ऐसा जानकर पहले तो नाना 
प्रकाके भोजनोंसे इच्दियोंको अ्गरछ करता है और समझता भी यही है कि यदि मेरी इन्द्रियाँ 
प्रचक् रहेंगी तो मेरे विषय अहणकी शक्ति भी विशेष होगी। इसके 
लिये आवश्यकतानुसार अनेक वाह्मकारणोंको मिलाता है, और चू'कि 
इन्द्रियां सन्‍्मुख आये हुए विषयकी अ्रहण करती हैं इसलिये अनेक वाह्म 
उपायोंसे विषय और इन्द्ियोंका संयोग मिलाता है। अनेक प्रकारके व, भोजन, पुष्प, मह॒रू, 
आभूषण, गायक वादित्र आदिका संयोग मिलानेके लिए खेद खिन्न रहता है। जब तक विषय 
इन्द्रियोंके सन्‍्मुख रहते हैं तब तक उनका कुछ स्पष्ट जानना होता है। बादमें मन द्वारा उनका 
स्मरण मात्र रह जाता है। समय बीत जानेपर स्मरण भी मंद होता जाताहै। इसलिये उन विषयों 
को अपने आघीन रखनेका उपाय करता है। इसना ही नहीं बल्कि यथा शीघ्र बार बार उन 
विषयोंका अहण करता है क्योंकि इन्द्रियाँ तो एक समयमें एक ही विपयका ग्रहण करती 
है जौर यह बहुत विषयों का ग्रहण करना चाहता है। इसलिए उतावरा होकर 
बहुत शीघ्र एक विषयको छोड़ दूसरेको, दूसरेकी छोड़ तीसरेको अहण करता है, इस तरह यह 
झपड् मारता है। जो उपाय सूझता है वह करंता है पर वास्तवमें यह उपाय झूठा है। 
पहले तो इन सबका इसी प्रकार ( इच्छानुकूछ ) होना अपने अधीन नहीं है अतः महा कठिन 
है। और कभी उदयके अनुसार ऐसी विधि मिल भी जाय तो इन्द्रियोंकी सबक करनेसे कुछ 


दुःख दूर करनेका 
झूठा उपाय 
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विषय अहणकी शक्ति वढ़ती नहीं है । यह शक्ति तो ज्ञानदर्शनके वढ़नेपर वढ़ती है और वह 
कमके क्षयोपशमके आधीन है। किसीका शरीर पुष्ट होनेपर भी ऐसी शक्ति कम देखी जाती 
है। क्िसीका शरीर दुर्वल है उसके अधिक शक्ति देखी जाती है। इसलिए मोजनादिकसे 
इन्द्रियोंकी पुष्ट करनेमें कुछ सिद्धि नहीं हे। कपाबोंके घटनेसे कर्मोका क्षयोपशम होनेपर 
ज्ञानद्शन बढ़ते हैं तव विषय ग्रहणकी शक्ति चढ़ती हे । यह विषयोंका जो संयोग मिलाता हैं 
वह भी बहुत काल तक नहीं रहता। अथवा संपूर्ण विषयोंका संयोग मिलता ही नहीं, इसलिये 

यह व्याकुल ही रहता है। उन विपयोंको अपने आघीन रखकर उन्हें जल्दी जल्दी अहण करता 
हे लेकिन वे आधीन नहीं रहते। वे सब मित्र मिन्न द्रव्य हैं अतः अपने ही आधीन होकर 
परिणमन करते हैं अथवा कर्मोदयके आघीन हैं परन्तु इस ग्रकारका कर्मवन्ध यथायोग्य शुभ भावोंके 
होनेपर ही होता हे वादमें वह उदय जाता है यह प्रत्यक्ष देखा जाता हैं। अनेक उपाय 
करनेपर भी कर्मोका निमित्त मिले विना सामग्री नहीं मिलती । अतः एक विपयको छोड़कर 
दूसरेके सेवनके लिए जो झपट्टा मारता हैं उससे कुछ सिद्धि नहीं होती। जिसे मन भरकी 
भूख है उसे एक दाना मिल जानेसे जैसे तृप्ति नहीं होती वैसे ही जो सव अहण करना चाहता 
है उसकी इच्छा एक विषयके अहण करनेसे कैसे मिट सकती है ? और इच्छा मिटे विना सुख 
नहीं होता | इसलिए यह उपाय झूठा है । 

प्श्न-इस उपायसे कोई कोई जीव खुखी भो होते देखे गए हैं, आप इसे सर्वथा 
झूठा कैसे कहते हैं ! 

उत्तर-वे खुली नहीं होते किन्तु अमसे सुख मानते हैं। छुख्ली जीवके अन्य विषयों- 
की इच्छा ही कैसे रहेगी । रोग मिटने पर जैसे अन्य औषघकी चाहना नहीं रहती वैसे ही दुःख 
मिटने पर अन्य विषयों की चाहना भी नहीं रहना चाहिए । खुख तो तब माना जाय जब विषय 
गहण करनेसे इच्छा रुक जाय लेकिन वह तव तक रहती है जब तक कि विषयका अहण नहीं 
होता और ज्योंही एक विषयका अहण हुआ उसी समय अन्य विषयके अहणकी इच्छा पैदा हो 
जाती हैं। मला फिर यह सुख कैसे माना जाये । जैसे कोई महाभूखा गरीब अन्नके एक कणका 
भक्षण कर अपनेकी सुखी मानता है वैसे ही यह महातृप्णावान्‌ एक विषयका निमित्त मिलने पर 
उसके ग्रहण करनेमें ही अपनेको सुखी मानता हैं । किन्तु परमार्थतः वह सुखी नहीं है । 

प्रश्न-जैसे कण कण खाकर कोई अपनी भूख मिय सकता है। वैसे ही एक एक 
विषयका अहण कर कोई अपनी इच्छा पूर्ण करे तो क्या दोष है? ..- - 

उत्तर-अगर कण इकट्ठे हो जायेँ तो यह भी माना जा सकता है परन्तु दूसरे कणके 
मिलने तक यदि पहला कण भी जाता रहे तो भूखका मिटना नहीं हो सकता । ठीक उसी त्तरह 
अगर एक विषयको जानते समय दूसरे विषयोंका अहण इकझ्ा हो जाय तो ठीक है परन्तु दूसरे 
विषयके अहण करने तक यदि पहले विषयके अहणका जानना न रहे तो इच्छा का मिटना कैसे 
हो सकता है और इच्छा पूर्ण न हो तो आकुल्ता नहीं मिठ्ती और आकुछता मिटे बिना छुख 
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कैसे कहा जा सकता है | तथा एक विषयका अहण भी मिथ्यादर्शनादिकके सद्भावसे करता है । 
इससे आगामी अनेक दुःखके कारण कर्मोका वंध होता है। इसलिये न तो यह वर्तमानमें ही 
सुख है और न आगामी सुखका कारण ही है अतः दुःखरूप ही है। प्रवचनसारमें भी यही 
छिखा हैं--- 
सपरं वाधासहिय' विच्छिण्णं बंधकारण विसम॑ | 
य॑ इंदिएहिं लड़ त॑ सोक्‍्ख दुःखमेव तहा ॥ 
[ अ० १ गा० ७६ ] 
अर्थात्‌ इन्द्रियों द्वारा ग्राप्त सुख पराधीन है, बाधा सहित है, विनाशीक है, बंधका 
कारण है, विषम है अतः ऐसा सुख दुःख ही है। इस तरह इस संसारी छ्वारा किया गया 
उपाय झठा समझना चाहिए | 
प्रइन-तो सच्चा उपाय क्‍या है ! 
उत्तर-जत्र इच्छा तो दूर हो जाय और सब विषयोंका युगपत्‌ अहण होने छगे तब यह 
दुख मिट सकता है। परन्तु इच्छा तो मोहके नष्ट होनेपर ही मिट सकती है और सबका 
युगपत्‌ अहण केवलज्ञान होनेपर हो सकता है। अतः इसका उपाय 
सम्यदशनादिक है और वहीं सच्चा उपाय समझना चाहिए | इस 
तरह मोहके निमित्तसे ज्ञानावरण, दरशनावरणका क्षयोपशम भी दुख- 
दायक है इसका वर्णन किया | 
प्रइन-ज्ञानावरण दशनावरणके उदयसे जो अज्ञान भाव है उसे ही दुखका कारण 
कहना चाहिए आप क्षयोपशमको दुखका कारण कैसे कहते हैं ? 


उत्तर-अगर अज्ञान दुखका कारण हो तो पुदूगठके भी दुख समझना चाहिए । 

इसलिये दुःखका मूल कारण तो इच्छा है [ वह इच्छा क्षयोपशमसे ही होती है, अतः क्षयोपशम 

की दुखका कारण कहा है ] वास्तवसें तो क्षयोपशम भी दुखका कारण नहीं है वल्कि मोहसे जो 

विषय अहणकी इच्छा होती है वही दुःखका कारण है। और मोहका उदय दुखरूप ही है । 
वह दुःखरूप किस प्रकार है यह बतांते हैं--- 

पहले तो दर्शन मोहके उदयसे जो मिथ्यादशन होता है उससे इसके जैसा श्रद्धान 

होता है वैसा पदार्थ नहीं होता और जैसा पदार्थ है वैसा यह मानता नहीं है अतः इसके 

व व पक आकुरता ही रहती है। जैसे कोई पागरू किसीके द्वारा वल्र पहरानेपर 

बांध ओर कम से ( वस्रकी ) अपना ही अंग समझ अपनेकी और उस वस्रको एक 

निवृत्तिका उपाय... नए है। वह वस्ल पहरानेवालेके आधीन है इसलिये पहरानेवाल्ा . 

कभी उसे फाड़ंता है कभी सीता है, कमी छीनता है कभी नया पहराता 

है इत्यादि अनेक चरित्र करता है। परन्तु यह पागक उसे अपने आधीन संमझ उसकी पराधीन 
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कियापर महा खेद खिन्न होता रहता है वैसे ही कमोंद्यने इस जीवका शरीरके साथ संबंध 
कराया है। यह जीव उस शरीरको अपना अक्ल समझ उसे और अपनेको एक मानता है। 
परन्तु शरीर कमंकी आघीनतासे कभी कृश कभी स्थूछ होता है कभी नष्ट होता है तो कमी 
नवीन पैदा होता है इत्यादि अनेक चरित्र होते हैं। लेकिन यह जीव उसे अपने आधीन समझ 
उसकी पराधीन क्रियापर ही महा खेंद खिन्न होता है । तथा जैसे पागछके पास कोई मनुष्य, 
घोड़ा या धनादिक कहींसे आकर इकट्ट हो जाँय तो यह उन्हें अपना समझता है। यद्यपि उनका 
आना जाना तथा परिणमन करना उनके ही आधीन है, परन्तु यह पागल उन्हें अपने अधीन 
समझ उनकी पराधीन क्रियापर खेद खिन्न होता है वैसे ही जहाँ यह जीव पर्याय धारण करता 
है वहाँ यदि कोई पुत्र, घोड़ा, धनादिक स्वयं आ मिले तो यह उन्हें अपना समझता है। उनका 
आना, जाना परिणमन करना तो उन्हींके आधीन है परन्तु यह जीव उनकी अपने आधीन मान 

उनकी पराधीन क्रियापर खेद खिन्न होता है । 
...ग्रश्न-कभी-कमी शरीर या पुत्रादिककी इस जीवके आधीन भी क्रिया होती है तब 

तो यह सुखी होता होगा ! 

उत्तर-शरीरादिकका वैसा होनहार हो और जीवकी इच्छा भी उस ढंगकी हो तब 
कोई कहीं इसकी इच्छानुसार परिणमन करता हैं. इसलिए कभी किसी समय उसीके विचारानुसार 
उसे सुखका आभास सा होता है परन्तु सब ही तो सब प्रकार इसकी इच्छानुसार परिणमन नहीं 
'करते । इसलिये अमिम्नायमें तो अनेक आकुलताएँ सदा रहती ही हैं। तथा कभी किसी प्रकार 
इच्छानुसार परिणमन देखता भी है तो यह जीव शरीर पुत्रादिकर्म अहंकार और ममत्व करता है। 
और इसी बुद्धिसे उनके पैदा करने, बढाने तथा रक्षा करनेकी चिंतासे निरंतर व्याकुछ रहता है । 
नाना प्रकार कष्ट सह कर भी उनका 'भछा चाहता है अतः विषयोंकी इंच्छाका होना कषायका 
होना, वाह्यसाभग्रीमें इष्ट अनिष्टपना मानना, अन्यथा उपाय करना, सच्चे उपाय पर विधास न 
करना अन्यथा कर्पना करना आदि सब वातोंका मूलकारण एक मिथ्यादशेन है। इसका नाश 
हो जाने पर सबका नाश हो जाता है इसलिये संपूर्ण दुखोंका मूछ यही मिथ्यादर्शन है। इस 
मिथ्यादर्शनके नाशका यह उपाय भी नहीं करता | भरा जब अन्यथा श्रद्धानकी सत्य श्रद्धान 
समझता है तब उपाय भी क्‍यों करे ? अगर कभी संझी पद्चेन्द्रिय पर्यायमें तल्वनिश्वयके उपायको 
सोचता है तो दुर्भाग्यसे कुदेव कुगुरु कुशाखका निमित्त मिलने पर इसके अतत्व श्रद्धानक्ी 
और पुष्टि हो जाती है। यह तो समझता है कि इनसे मेरा भला होगा परन्तु वे ऐसा उपाय 
करते हैं जिससे यह अचेत हो जाता है। वस्तुर्वरूपके विचारमें प्रयलशीक होता है परन्तु 
विपरीत विचार में और हृढ़ हो जाता है। तब विषय कषायकी वासना बढ़जानेसे अधिक दुखी 
होता है। और अगर कमी सुदेव सुगुरु तथा सुशाख्रका भी निमित्त मिर जाता है तो उनके 
निश्चय उपदेशका तो श्रद्धान नहीं करता केवल व्यवहार श्रद्धानले अतत्व श्रद्धानी ही बना रहता 
है। बहां अगर मंद कषाय हो और विषय इच्छा घटे तो थोड़ा सुखी होकर फिर जैसेका तैसा 
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हो जाता है इसलिये यह संसारी जो उपाय करता हैं वह झूठा ही होता है। इसके अतिरिक्त 
इस संसारीके एक यह उपाय है कि इसके जैसा श्रद्धान है उसीके अनुसार यह पदार्थका परिण- 
मन चाहता है अगर वे वैसा परिणमन करें तो इसका सच्चा श्रद्धान हो जाय परन्तु अनादिनि- 
धन बस्तुएँ अछग २ अपनी मर्यादाओंको लेकर परिणमन करती हैं । कोई किसीके आधीन नहीं । 
न कोई किसी के परिणमन करानेसे परिणमन करती है। अतः उनको परिणमन कराना यह उपाय 
नहीं है यह तो मिथ्यादर्शन है इसलिये सच्चा उपाय यह है कि जैसा पदार्थोका स्वरूप है वैसा 
ही श्रद्धान हो तो सब दुख दूर हो सकता है। जैसे कोई मोही प्राणी मुर्देको जीता माने अथवा उसे 
जिलाना चाहे तो आप ही दुखी होता है. लेकिन मुर्देकी मुर्दा मानना और जिलाने पर यह नहीं 
जीयेगा ऐसा विश्वास करना उस दुखके दूर होनेका उपाय है वैसे ही यदि मिथ्या दृष्टि प्राणी 
पदार्थौकी अन्यथा माने और अन्यथा परिणमन कराना चाहे तो आपही दुखी होता है, लेकिन उनको 
यथार्थमानना और परिणमन कराने पर यह अन्यथा परिणमन नहीं करेंगे ऐसा विश्वास करना उस 
दुखके दूर होनेका उपाय है। अमजनित दुखका उपाय अमको दूर करना ही है। भमके दूर 
करनेसे सम्यक्‌ श्रद्धान होता है और उसीको सत्य उपाय समझना चाहिए । ़ 

तथा चारित्र मोहके उदयसे क्रोधादि कपाय रूप अथवा हास्यादि नोकपायरूप जीवके 

भाव होते हैं। उस समय यह जीव क्लेशित हो दुखी होता हुआ विहलतासे कुकार्येमिं प्रवृत्ति 
भोहसे करता है। इसी बातका अब आगे वर्णन करते हैं जब इसके क्रोध 

'चरित्र मोहसे हुखकी मातति ५. देदा होती है तव दूसरेका बुरा करना चाहता है। उसके हछिए 

तथा उसकी निवृत्ति . ._ $ छेदी ज 

अनेक उपाय करता है। मर्म छेदी गाली देना आदि कुबचन बोलता 
है। अपने अंगोंसे या हथियार पत्थर आदिसे घात करता है। कष्ट सहकर धन खर्चकर मरण 
करके अपना भी बुरा कर दूसरेके बुरा करनेका प्रयल करता है। अथवा दूसरों 
द्वारा बुरा होता हुआ समझे तो दूसरोंसे बुरा कराता है। उसका स्वयं बुरा होता 
हो तो उसमें हु मानता है। उसका बुरा होनेसे अपना भले ही मतलब सिद्ध न हो 
तो भी उसका बुरा करता है। क्रोध होने पर कोई पूज्य या इष्ट बीचमें आते हैं तो 
उनकी भी बुरा कहता है, मारने छग जाता है कुछ विचार नहीं रहता । यदि अन्यका बुरा न 
हो तो अपने अंत्तंगमें स्वयं ही संतत्त होता है, अपने ही अंगों का. घात कर लेता है, विषाद 
करके मर जाता है। ऐसी अवस्था क्रोध से होती है। जब इसके मान कपाय पैदा होती है 
तब औरोंको नीचा और अपनेकी ऊँचा दिखानेकी इच्छा होती है। उसके लिए अनेक उपाय 
करता है, दूसरेकी निन्दा और अपनी प्रशंसा करता है। अनेक तरहसे औरोंकी महिमा मियता 
है अपनी महिमा प्रगट करता है। अत्यन्त कष्से कमाए हुए धनको विवाहादि कार्योमें खर्च 
करता है यहाँ तक कि ऋण करके भी खर्च करता है। मरनेके बाद मेरा यश रहेगा इस विचार- 
से मर कर भी अपनी महिमा बढ़ाता है। जो अपना सम्मानादि न करे उसे डर दिखाकर 
दुःख पैदाकर अपना सम्मान कराता है। जब मान का उदय होता है तो अपने पूज्य, बड़ोंका 
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भी सम्मान नहीं करता, कुछ विचार ही नहीं रहता । यदि दूसरेका नीचापनत और अपना ऊँचापन 
न ग्रकंट हो तो अपने अन्तरंगमें वढ़ा सन्तप्त होता हे, अपने अंगोंका घात कर लेता हे, विषादसे 
भर जाता हैं । ऐसी अवस्था मानसे होती जब माया कपावका उदय होता है तव छल्से 
कार्य सिद्ध करनेकी इच्छा होती है| उसके लिए अनेक उपाय करता हे। अनेक मकार कपटके 
बचन कहता हे। शरीरकी अवस्था कपटरूप कर लेता है। वाह्य वस्तुकी अन्यथा दिखाता है। 
जिनमें अपना मरण समझता है ऐसे भी अत्याचार करता है। कपट प्रगट होनेपर अपना बुरा 
होगा, सद्यु होगी, इन वातोंकों भी नहीं गिनता । मायाचार करते समय वीचमें कोई पूज्य या 
इष्ट आ जाएँ तो उनसे भी छल करता है, कुछ विचार नहीं रहता | अगर छलसे कार्य सिद्ध 
न हो तो स्य॑ वढ़ा क्लेशित होता है। अपने अंगोंका घात करता है, विषादसे मर जाता है। 
शेसी अवस्था मायाकी होती है। इसी म्रक्रार जब इसके लोभकृपाय पैदा होती है तब इसके इृष्ट 
पदार्थके लामकी इच्छा होती है। उसके लिये अनेक उपाय सोचता है। लोभ भरे वचनोंका प्रयोग 
करता है, शरीरकी अनेक चेष्टाएँ करता हे। वहुत कष्ट सहता है। सेवा करता है, विदेश जाता है, 
जिससे अपना मरण होता हो वह कार्य भी करता हे। अत्यन्त जिसमें दुःख हो ऐसे कार्योंकी भी प्रारंभ 
करता हे छोम होनेपर पूज्य या इष्टजनका कोई कार्य हो तो वहाँ भी अपना मतल्व साथता है। 
कुछ विचार नहीं करता। इष्ट वस्तुक्की म्राप्ति होनेपर उसकी अनेक प्रकारसे रक्षा करता है। 

यदि इश्टकी प्राप्ति न हो अथवा इंष्टका वियोग हो जाब तो स्वय॑ बहुत दुखी होता है, अपने 

संगोंका घात करता है, विपादसे मर जाता हे, ऐसी अवस्था लोभसे होती हैं। इस अकार 
कपाबोंसे पीड़ित हुए मनुप्यक्ी ये अवस्थाएँ होती हैं । 


थ्ड 


इन्हीं कपायोंकी साथो नोकपायें हैं। जब हात्य कपाय होती है तव खिलूखिलाकर 
प्रफुछि हो उठता है, जैसे सब्रिपातका रोगी अनेक रोगोंसे पीड़ित होकर भी किसी कल्पनासे 
हँसने रूग जाता हे, वैसे ही इस जीवके अनेक पीढ़ायें हैं तो भी किसी झूठी कल्पनासे अपनेको 
सुहानेवाले कार्यको देखकर हर्ष मानता हे । लेकिन वास्तवमें दुखी ही हे! सुखी तो कपाय 
रोग मिट्नेपर होगा। जब रति कपाय पैदा होती है तब इष्ट बस्तुमें अत्यंत आसक्त होता है 
जैसे विल्ली चूहेकी पकड़कर उसमें आसक्त होती हे, कोई मारे तव भी नहीं छोड़ती क्योंकि वह 
उसको इष्ट हे। वियोग होनेके अमिप्रायले ही आसक्ति होती हें इसलिए वह दुख ही है । 
जब अरति उत्तन्न होती दे तब अनिष्ट वस्तुका संयोग पाकर महा व्याकुल होता हे। अनिष्टका 
संबोग उसे सुहाता नहीं उसकी पीढ़ा सही नहीं जाती इसलिए उसके वियोगकी तड़फड़ाता है, 
अतः यह भी दुख ही हैे। जब शोक होता हे तब इष्टका वियोग और अनिष्टका संयोग होनेपर 
अत्यंत व्याकुल हो अपने अन्दर संताप पैदा करता हे, रोता चिल्छाता हे, अचेत हो जाता है, 
अपना अंग घातकर मर जाता है | कुछ सिद्धि नहीं होती तो भी स्वय॑ महा दुखी होता हे। 
जब॒ भय पैदा होता है तब किसीको इष्ट वियोग और अनिष्ट संयोगका कारण जान डरता है,” 
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अत्यंत विहल होकर भागता है, छिपता है, शिथिलू होता है, कष्टदायक स्थानको प्राप्त होता है, 
मर जाता है। अतः यह दुःखरूप ही है। जब जुगुप्सा होती है तब अनिष्ट वस्तुसे धणा 
करता है। उसका तो संयोग “हुआ ही लेकिन यह घृणाकर भागना चाहता है। खेद खिन्न 
होकर महादुःख उठाता है। तीनों वेदोंसे जब कामवासना पैदा होती है तब पुरुषवेदसे खरींके 
साथ और खीवेदसे पुरुषके साथ तथा नपुंसकवेदसे दोनोंके साथ रमण करनेकी इच्छा होती है, 
उससे अति व्याकुछ होता है, अंतरंगमें सन्‍्ताप करता है, निर्ूज्ज हो जाता है, घन खर्चे करता 
है। अपयशको नहीं देखता । बादकी दुख होगा या दंडादिक मिलेगा इसकी नहीं गिनता । काम 
पीड़ासे पागल हो जाता है यहाँ तक कि मर जाता है। रसमग्रन्थोमें कामकी दस दशाएँ बतलाई 
हैं' उनमें पागल होना और मरना भी है। वैद्यकशाल्रोंमं ज्वरके भेदोंमें कामज्वरकी मत्युका 
कारण लिखा है। कामसे प्रत्यक्ष मरण होते देखा गया है। कामांधके कुछ विचार नहीं 
रहता, पिता पुत्रीसे और मनुष्य तियश्वणी आदिसे भी रमण करने लग जाते हैं। इस प्रकार कामकी 
पीड़ा महादुःख रूप है। इस प्रकार कपाय और नोकपायोंसे अवस्था होती है । यहाँ यह सोचने 
की बात है कि अगर इन अवस्थाओंमें प्रवृत्ति न करे ते क्रोधादिक उसे पीड़ा देते हैं। और 
प्रवृत्ति करता है तो मत्यु पर्यन्त कष्ट ही भोगता है। लेकिन सृत्युपर्यन्त कष्ट भोगनेको तैयार है 
पर क्रोधादिककी पीड़ा सहन करनेको तैय्यार नहीं । इसलिए यह सिद्ध होता है कि मृत्यु आदिक 
से कषायोंकी पीढ़ा अधिक है। जब इसके कपायका उदय होता है तब कपाय किए विना रहा 
'नहीं जाता । फंषायोंके वाह्य कारण आ मिलते हैं तो उनके आश्रयसे कषाय करता है। नहीं 
मिलते तो स्वयं वैसे कारण मिलाता है। दृश्ान्तके लिए कपायोंका कारण व्यापारादि न हों तो 
जूआ खेलना क्रोधादिके कारण अनेक नाटक खेलना दुष्ट कथा-कहानी सुननी आदि कारण बनाता 
है। जब काम, क्रोधादिक पीड़ा देते हैं और शरीरमें उनके अनुसार काये करनेकी शक्ति नहीं 
होती तव औषध खाना आदि अन्य अनेक उपाय करता है। जब कोई कारण नहीं बनता तो 
अपने उपयोगमें कपायोंके कारण भूत पदार्थोका चिन्तन कर स्वयं ही कषायरूप परिणमन करता 
है। इस तरह यह जीव कषायभावोंसे पीड़ित हुआ महान्‌ दुःखी होता है। तथा जिस प्रयोजन 
को लेकर कषायभाव हुआ है उसकी सिद्धि हो तो मेरा दुख दूर हो जाय, में सुखी हो जाएँ 
इस विचारसे उस प्रयोजन सिद्धिके लिए जो उपाय करता है। उसे दुःख दूर होनेका उपाय 
मानता है। इसलिए यहाँ कपायभावोंसे जो दुःख होता है वह ते| सच्चा ही है। प्रलक्षमें 
स्वयं ही दुःखी होता है तथा उसका जो उपाय करता है वह झूठा है। क्योंकि क्रोध दूसरेके 
चुरा करनेका, मानमें औरोंको नीचा दिखानेका, अरतिमें अनिष्टके दूर होनेका शोकमें शोकका 
कारण मिटनेका, भयमें भयके मिटनेका, जुग़॒ुप्सामें जुगुप्साका कारण दूर होनेका, पुरुषवेदमें ख्रीसे 





१--१ दर्शन, २ आशक्ति, हे संकल्प, ४ निद्राछेद, ५ शारीरिक कृशता, ६ जी न छगना, 
७ निलुजता, ८ उन्माद, ९ मू््छा और १० सरण, ये कामकी दस दशाएँ हैं । 


अध्याय--रे ४५९ 


- रमण करनेका ख्री वेढमें पुरुषसे रमनेका तथा नपुंसक चेदमें दोनोंसे रमण करनेका प्रयोजन पाया 
जाता है। इनकी सिद्धि हो तो कपायोंके उपशमनसे दुःख दूर होकर यह सुखी हो सकता है। 
परन्तु इनकी सिद्धि इसके द्वारा किए गए उपायोंके आधीन नहीं है भवितव्यके आघीन हे। 
क्योंकि अनेक उपाय. करते हुए भी सिद्धि नहीं देखी जाती। तथा उपायक्रा बनना भी अपने 
आधीन नहीं है; होनहारके ही आधीन हे। क्योंकि अनेक उपाय करना चाहता है पर एक भी 
उपाय होता नहीं दिखाई देता । यदि काकतालीय न्यायसे म्रयोजनके अनुसार ही होनहार हो और 
उपाय भी वैसा ही हो तो उस कार्यकी सिद्धि हो भी जाती है, लेकिन उस कार्य संबंधी किसी 
कपायक्ा उपशम होने पर भी वहाँ अन्य कपायें रुक नहीं जातीं। जब तक कार्य सिद्ध नहीं होता 
तब तक तो उस कार्य संबंधी कपाय रहती हैं जब काये सिद्ध हो जाता है तब उसी समय अन्य 
कार्य संबंधी कपाय पेदा हो जाती हे। एक समय मात्र भी निराकुछुता नहीं रहती । जैसे किसीने 
क्रोधसे किसीका बुरा किया जब उसका बुरा हो जुका तो दूसरेसे क्रोधकर उसका बुरा चाहने 
लगा | जब थोड़ी ज्क्ति थी तब छोटोंका बुरा चाहता था जब अधिक शक्ति हुई तो बड़ोंका बुरा 
चाहने लगा । इसी अकार मान माया छोभादिकर्स विचारा हुआ कार्य जब सिद्ध हो जाता हे 
तब दूसरे कार्योमें मानादिक पैदा कर उनकी सिद्धि करना चाहता है। थोढ़ी शक्ति थी त्व छोटे 
कार्याकी सिद्धि करना चाहता था अधिक शक्ति हुईं तो वड़े कार्योकी सिद्धि चाहने लगा | कपायोंमें 
अगर कार्यक्रों उत्पन्न करनेकी कोई मर्यादा हो तो उस कार्यक्ी सिद्धि होने पर यह जीव खुखी हो 
सकता हैं, लेकिन मर्यादा हे नहीं, इच्छा बढ़ती ही जाती है। यही वात आत्मानुशासनमें भी कही है: 
आशागतः प्रतिग्राणि यस्मिनू विश्वमणपमस | 
कस्मिन्‌ कि. कियदायाति इथा वो विषयेपिता ॥! [ इछो० ३६ ] 

अर्थात्‌ “प्रत्येक म्राणीम॑ आशारूपी गड़ढ पाया जाता है। जिसमें सम्पूर्ण संसार एक 
अणुके समान हैे। जव जीव अनंतानंत हे तव एक अणु वरावर संसार किसके हिस्सेमें कितना 
आएगा ? इसलिए विषयोंकी इच्छा व्यर्थ ही हे ।” 

इच्छा पूर्ण होती ही नहीं है इसलिए किसी कार्यकी सिद्धि होने पर भी दुःख दूर नहीं 
होता । अथवा एक कपाय मिटती है तो उसी समय दूसरी कपाय पैदा हो जाती है। जैसे 
किसीके मारने वाले वहुत हैं जव॒एक मार चुकता हैं तब दूसरा मारने छूग जाता है। वैसे ही 
जीव को दुख देने वाली कपायें भी अनेक हैं। जब क्रोध नहीं रहता तो मानादिक कपायें पैदा 
होने लग जाती हैं और मान नहीं रहता तो क्रोघादि कपायें पैदा होने लग जाती हैं | इस तरह 
कपायोंका सद्भाव रहा ही करता हे। किसी भी समय कषाय रहित नहीं होता । इसलिये 
कपायका कोई कार्य सिद्ध होने पर भी दुख दूर कैसे हो सकता है? इसका अमिम्राय तो 
सव॒कपायोंके सम्पूर्ण प्रयोजनोंको सिद्ध करनेका है, यह कमी हो नहीं सकता इसलिये 
अंतरंगमें सदा दुखी ही रहता है अतः कपायों द्वारा प्रयोजनक्की सिद्धि कर अपने दुख दूर करनेका 
उपाय करना झाँठा ही है । 

५ 
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प्रदन--तो सच्चा उपाय क्या है ! 

उत्तर--सम्यन्दशन और सम्यज्ञानसे यथार्थ श्रद्धान और ज्ञान हो तो दृष्ट अनिष्ट 
बुद्धि मिट सकती है। उन्हींके बछसे चारित्र मोहका अनुमान भी कम हो सकता है इस तरह 
कषायोंका अभाव हो तो उनकी पीड़ा भी जाती रहती है और प्रयोजन भी कुछ नहीं रहता | 
'तब निराकुछ होनेसे जीव अत्यंत सुखी होता है । इसलिये सम्यग्दशनादिक ही इस दुखके दूर 
करने का सच्चा उपाय है । 


मोह द्वारा दान छाम भोग उपभोग वीर्य शक्तिका उत्साह उत्तन्न होता है लेकिन 
अंतरायके उदयसे नहीं हो पाता । उस सयय अत्यंत आकुलता होती है अतः यह दुःखरूप हीं 
| है। इसके लिये यह विष्नोंके वाह्य कारणोंको दूर करनेका प्रयत्न करता 
अंतरायसे ढुःखकी आप्ति है हक्निन यह उपाय झूठा है। उपाय करनेपर भी अंतरायके उदयते 
ओर उसकी निवृत्ति- | 
का सा उपाय. तने होते देखा गया है। और अंतरायका क्षयोपशम होनेपर बिना 
उपायके भी कार्यमें विध्न नहीं होता। इसलिए विम्रका मूक कारण 
अंतराय है। तथा जिस प्रकार पुरुषके द्वारा फेंकी हुई छाठी कुत्तेको छूगती हैं तो कुत्ता छाठीसे 
व्यर्थ ही ढ्वेष करता है उसी प्रकार अंतरायके निमित्तसे विप्नरूप हुए वाह्य चेतन अचेतन द्व्यसे 
यह जीव भी वृथा ही द्वेष करने ऊूगता है। वाह्य द्रव्य यदि कार्यमें विन्न डालना चाहे तो भी 
विप्त नहीं डाल सकते और यदि न चाहें तो भी विश्वरूप हो जाते हैं। इसलिए वाद्य द्रव्योंके 
वशकी बात कुछ नहीं हैं। उनसे लड़ना या द्वेष करना वृथा है। अतः यह उपाय झूठा है । 
इसके लिए सच्चा उपाय यह है कि मिथ्याद्शनादिकसे इच्छापूर्वक जो उत्साह पैदा होता है वह 
सम्फादर्शनादिकसे दूर हो सकता है । सम्यरदर्शनादिकसे ही अंतरायका अनुभाग घटता है। 
उस समय इच्छा मिट जाती है शक्ति बढ़ जाती है तब दुःख दूर हो निराकुछ सुख पैदा होता 
है। इसलिए सम्यग्दशनादिक ही सच्चा उपाय है । 


बेदनीयके उदयसे सुख दुःखके कारणोंका संयोग होता है उन कारणोंमें कुछ तो शरीर- 

की अवस्थाएँ हैं, कुछ शरीरकी अवस्थाके निमित्तमूत वाह्य संयोग है" और कुछ वाह्य वस्तुओंका 
संयोग है। सो असाताके उदयसे शरीरमें क्षुपा, ठृषा, उछबास, पीड़ा 

है. रोग इत्यादि होते हैं तथा शरीरकी अनिष्ट अवस्थाके कारणमूत वाह्म 
का सच्चा उपाय. गीत, उप्ण, पवन तथा बंधन वगैरहका संयोग होता है, शत्रु कुपुन्नादिक 
अथवा कुरूपतादिक सहित स्कंषोंका संयोग होता है। मोहसे इनमें 

अनिष्ट बुद्धि होती है | जब इनका उदय होता है तब मोहका काम भी ऐसा ही होता है जिससे 
परिणामोंमें अत्यन्त व्याकुलता होती हैं और इनकी दूर करना चाहता है। जबतक यह दूर नहीं 
होते तवतक दुखी होता है। इस तरह इनके होनेपर सब ही दुख मानते हैं | इसी तरह साताके 
उदयसे शरीर जारोग्य तथा बलवान होता है, शरीरकी इष्ट अवस्थाके निमित्तमूत खानपानादिक 
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अथवा सुहावने पवन आदिका संयोग होता है। वाद्य वस्तु मित्र, सुपुत्र, खी, फिंकर, हाथी, 
घोड़ा, घन, धान्य, मंद्रि व्लादिकका संयोग होतो है और मोहसे इनमें इष्ट बुद्धि होती है। 
जब साताका उदय होता है तब मोहका उदय ऐसा ही आता हैं जिससे परिणामोंमें सुख मानता 
है उनकी रक्षा चाहता है और जब तक ये वस्तुएँ रहती हैं तव तक सुख मानता है। लेकिन 
इसका सुख मानना ऐसा है जैसे अनेक रोगोंसे पीड़ित कोई मनुप्य किसी एक रोगके कुछ समय 
के ल्यि अच्छे हो जानेपर पहलेक्की अपेक्षा अपने आपको सुखी समझे । परन्तु वास्तवमें वह 
सुखी नहीं हैं। असाताके उदयसे जो कुछ होता है उससे तो वह जीव दुःख महसूस करता है 
अतः उसके दूर करनेका उपाय करता है साताके उदयसे जो होता है उसमें खुख मानता है 
और इसलिये उसके होनेका उपाय करता है, पर यह उपाय झूठा है। क्योंकि पहले तो इसका 
उपाय इसके आधीन नहीं वेदनीय कर्मके उदयके-आधीन है। असाताको मिटनेके लिए तथा 
साताकी प्राप्तिक लिए तो सब ही प्रयत्न करते हैं परन्तु किसीके तो थोढ़ा ही प्रयल करनेपर या न 
करनेपर भी उसकी सिद्धि हो जाती हे । किसीके बहुत प्रयत्न करनेपर भी उसकी सिद्धि नहीं 
होती । इसलिए यह सिद्ध होता हैं कि इसका प्रथत्त उसके आघीन नहीं हैं। यदि कभी. 
उपायके अनुसार उदय भी आया और कुछ कार तक किसी प्रकार असाताका कारण मिटकर 
साताका कारण मिला, तो भी मोहके सद्भावसे उनके मोगनेकी जो इच्छा होती है उससे आकुलित 
होता है। एक भोग्य वस्तुकी भोगनेकी इच्छा होती हे वह जवतक न मिले तबतक तो उसकी 
इच्छासे आकुल रहता ही है। और जब मिल जाती है तो उसी समय दूसरेको भोगनेकी इच्छा 
पैदा हो जाती है तब उससे व्याकुल होता है। जैसे किसीको एक वस्तुका स्वाद लेनेके वाद 
तत्काल दूसरी वस्तुके स्वाद लेने अथवा स्पर्शादि करनेकी इच्छा होती है । अथवा पहले एक ही 
वस्तुको अन्य अकार भोगनेकी इच्छा होती है और उसके न मिलने तक आकुल्ता रहती है जब 
मिल जाती है तब दूसरे प्रकार भोगनेक्ी इच्छा होती है। जैसे पहले ख्रीको देखनेकी इच्छा 
हुईं जब वह पूर्ण हुईं तो तत्कार उससे रमणक्री अमिराषा हो जाती है। तथा इस तरह 
' भोग भोगते हुए भी छोगोंके अन्य उपाय करनेकी आकुलता होती है। वादसें उन्हें भी छोड़ 
अन्य उपाय करने रछूग जाता है। इस तरह अनेक प्रकार आकुलछता होती है । देखो घन 
कमानेके लिये व्यापार आदि करनेसे और उसकी रक्षामं कितनी आकुछता होती है ? तथा भूख, 
प्यास, शीत, उप्ण, मल, कफ आदि असाताका उदय आया ही करता है उसके निराकरणसे सुख 
मानता है भला वह काहेका सुख है । यह तो रोगका इलाज है जबतक भूख रहे तवतक उसके 
मिटानेकी इच्छासे आकुल्ता रहती है और जब वह मिट जाती है तो दूसरी इच्छा उत्तन्न होनेसे 
आकुल्ता हो जाती है । जब भूख पैदा होती है तव आकुलता होती ही है | उपाय करनेसे यदि 
कभी असाता दूर हो साता हो जाती है तो वहाँ भी आकुछ्ता रहा ही करती है इसलिये साताके 
हृदयमें भी दुख ही रहता है। तथा साताका उदय भी सदा नहीं रहता, उपाय करते करते असाता 
का उदय ऐसा आता है कि उसका उपाय भी नहीं बनता | और उसका दुख इतना होता है 
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परिणामोंसे ही मुख दुख महतस हों । तथा यथार्थ विचारका अभ्यास्त कर सामग्रीके निमित्तसे 
जैसे वने वैसे सुखी दुखी न होनेका साधन करें। सम्बस्दर्शनादिक भावनाओंसे ही जब मोह 
मन्द हो जाता है तब ऐसी दग्या हो जाती हे कि अनेक कारण मिलने पर॒ भी अपने आपको 
सुख दुःख नहीं होता | जब कोई शान्त दशा रूप निराकुक होकर सच्चे सुखका अनुभव करता हे 


तव सारे दुःख दूर होने पर वह सुखी होता है | यही सच्चा उपाय है । 


क। 


आयु कर्मके निमित्तसे पर्यायक्रा घारण करना जीवन ह और पर्वाव का छूट जांना मरण 
है। मिथ्यादशनादिकके प्रमावतते यह जीव इस पर्यावकी ही आपसरूप अनुभव करता है इसलिए 
आय कर्मसे दःखकी जीवन रहने तक अपना अस्तित्व मानता हे और मरण होने पर अपना 
प्राप्ति और निवृत्ति- अभाव मानता हे। यही कारण है कि सदा ही इसे मरणका भय रहता 
का सच्चा उपांध हैं| और उस भयसे सदा आकुल रहता हैं। जिनकी मरणका कारण 
समझता है उनसे वहुत ढरता है। यद्दि कमी उनका संयोग हो जाता हे तो महा विहल हो 
जाता हे । इस तरह महा दुखी रहता हे । जब इसका उपाय करता है तो मरणके कारणोंको 
दूर रखता हे अथवा आप स्वयं उनसे भागता हैं। मरणसे वचनेके लिये औषधि आदिका सेवन 
करता है, किला, कोट आदि बनाता हे इस तरह अनेक उपाय करता है | पर यह उपाय झूठा 
है क्योंकि आयुके पूर्ण होनेपर अनेक उपाय सहायक होते हुए भी मरण होता ही 
है। एक समय मात्र भी नहीं जीता । और जब तक आायु पूर्ण नहीं होती तव तक अनेक कारण 
मिलने पर भी सर्वथा मरण नहीं होता । इसलिए उपाय करनेसे मरण नहीं मिट्ता। तथा 
आयुकी स्थिति पूर्ण अवश्य होती हे इसलिए मरण भी होता ही हे अतः इसका उपाय करना 
झूठा ही है । 
प्रन्‍न---तो सच्चा उपाय क्‍या हे ? 
उत्तर--सम्यग्दशनादिकसे पर्वायर्म जहंवुद्धि छूट जाय, अनादि निधन चेतन द्रव्यमें 
अहंबुद्धि उत्पन्न हो जाय, तथा पर्बावको स्वॉगके समान समझे तर मरणका भय नहीं रहता। 
सम्यग्दर्शनादिकसे ही सिद्ध पद आराुप्त होता ह. और तभी मरणका अमाव हो जाता हे। 
इसलिये सम्यग्दशनादिक ही सच्चा उपाय हे । 
नाम कर्मके उदयसे गति जाति दरीरादिक उत्पन्न होते हैं उनमें पुण्यके उदयसे जो 
वे खुखके कारण हैं और पापके उद्यसे जो होते हैं वे दुःखके कारण हे। इनमें 
नाम कर्मसे दुःखकी टैंल मानना अम है । तथा यह दुखके कारण मिठने और छुखके 
ग्राप्ति ओर निवृत्ति- कारण मिलनेका जो उपाय करता है वह झूठा हैं। सच्चा उपाय 
का सच्चा उपाय. पम्यग्दशनादिक हे और वह उसी तरह समझना चाहिये जैसा कि वेद- 
नीयका कथन करते समय निरूपण किया था। वेदनीय और नाम दोनों समान रूपसे सुख दुःखके 
कारण हैं। इसलिए नामका कथन वेदनीयके समान ही जानना चाहिए | 


बस चड 
हांत हृ 
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गोत्र कर्मके उदयसे यह जीव नीच या उच्च कुछमें पैदा होता है। उच्च कुलमें पैदा. 
होनेपर अपनेको उच्च मानता है और नीच कुलमें पैदा होनेपर अपनेको नीच मानता है। 
: शोत्र कर्मेसे दुःखकी कै पलटनेका उपाय तो इसे मास नहीं इसलिए जैसा कुछ मिलता है 
प्राप्ति और निब्त्ति- उसीमें यह अपनापन मानता है। परन्तु कुलकी अपेक्षा अपनेको नीचा 
का सच्चा उपाय या ऊँचा मानना अम है। ऊँचे कुछका फोई नि कार्य करे तो वह 
नीचा हो जाता है और नीच कुलमें कोई अच्छा कार्य करे तो वह ऊँचा हो -जाता है। 
लोभादिकसे उच्च कुछ वाछा नीच कुछ वालेकी सेवा करने लग जाता है। तथा कुछ रहता ही 
कितने समय तक है १ पर्याय छूटनेके बाद कुछ भी बदल जाता है। अतः यह ऊँचे नीचे 
कुलमें जन्म लेनेसे अपने आपको ऊँचा या नीचा मानता है। उच्च कुछ वालेकी नीच होनेके 
भयका और नीच कुछ बालेको अपने नीचेपनका दुख ही रहता है। इसलिये इसका सच्चा उपाय 
वही सम्यग्द्शनादिक है। सम्बग्दर्शनसे उच्च नीच कुछमें हर्पविपाद नहीं मानता । तथा उसी . 
सम्यगदशनसे फिर न पलटने वाछा ऊँचा सिद्धपद पाता है जिससे सारा दुःख मिट्कर सुखी 
हो जाता है । इसलिए सम्यग्द्शनादिक ही दुःख मिटाने और सुख प्राप्त करनेके सच्चे उपाय हैं । 
इस प्रकार करके उदयकी अपेक्षा मिथ्यादशेनादिकके मिमित्तसे संसारमें दुःख ही दुःख पाया जाता 
है। उसका वर्णन किया । अब इस दुःखका पर्यायकी अपेक्षा वर्णन करते हैं । 
इस संसारमें बहुत सा काल तो एकेन्द्रिय पर्यायमें ही बीतता है । अतः अनादि काल- 
से तो नित्य निगोदर्म ही रहना पड़ता है और वहाँसे निकलना ऐसा है जैसे भार भूनते समय 
एकेन्द्रियोे चुनेका उछट जाना। वहाँसे निकलनेके बाद जब दूसरी पर्याय धारण 
न्द्रयोँंके दुःख है पर्यायं 
करता है तब त्रस॒पर्यायमें तो बहुत थोड़े ही .समय तक रहता है 
एकेन्द्रिय पर्यायमें ही बहुत काल बिताता है। उसमें भी इतर निगोदम तो बहुत रहना पड़ता 
है और कितने ही समय तक प्रथ्वी, जल, आग, वायु और प्रत्येक वनस्पतिमें रहना होता है। 
नित्य निगोदसे निकलनेके वाद त्रसपर्याय में रहने का उत्कृष्ट कार कुछ अधिक दो हज़ार सागर 
है। एकेन्द्रियोंमें रहनेका उत्कृष्ट कार असंख्यात पुदुगलपरावर्तन मात्र है। और पुदुगलूपरावतंन 
काल इतना बड़ा है कि जिसके अनन्तवें भागमें भी अनन्तसागर होते हैं | इसलिए इस संसारीका 
मुख्यपनेसे एकेन्द्रिय पर्यायमें ही काल व्यतीत होता है। उस एकेन्द्रिय पर्यायमें ज्ञानद्शनकी 
शक्ति तो बहुत थोड़ी रहती है। एक स्पर्शन इन्द्रियके निमित्तसे मतिज्ञान, श्रुतज्ञान और 
अचक्षुदशन केवरू शीत उष्ण आदिकिको ही थोड़ा जानते देखते हैं। ज्ञानावरण और 
दशनावरणके तीज्र उदयसे इससे अधिक ज्ञान दर्शन उसके नहीं पाया जाता । किन्तु विषयोंकी 
इच्छा पाई जाती है इसलिए वे महादुखी हैं । तथा दर्शन मोहके उदयसे मिथ्यादर्शन होता है 
इसलिए पर्याय ही को अपना अस्तित्व समझता है। अन्य विचार करनेकी शक्ति ही नहीं है। 
चारित्र मोहके उद्यसे तीज क्रोधादि कपायरूप परिणाम होते हैं क्योंकि उनके केवलीमगवानने 
कृष्ण, नीछ और कापोत लेश्या ही वतछाई है । यह लेश्याएँ तीत्र कपाय होनेपर ही होती हैं [ 


अध्याय--३े ५७ 


इसलिए कपाय तो अधिक और शक्ति थोड़ी होनेके कारण वह वहुत दुखी हो रहा, है। कुछ 
उपाय नहीं कर सकता | 

प्रश्न--जव एकेन्द्रियके ज्ञान ही थोढ़ा है तो वह क्या कपाय करेगा ? 

उत्तर--ऐसा नियम नहीं है कि जितना ज्ञान हो उतनी ही कपाब हो। ज्ञान तो 
क्षयोपशमके अनुसार होता है। अंधे बहरे पुरुषके ज्ञान कम होते हुए भी कपाय अधिक देखी 
जाती हैं। अतः एकेन्द्रियके ज्ञान थोड़ा होनेपर भी कपाय अधिक मानी है। परन्तु वे कषायें 
चाह्में तव प्रकट हों जब कपायोंके अनुसार कुछ उपाय किया जाय । वह तो शक्तिहीन हैं 
इसलिए उपाय कर नहीं सकृता । अतः उसकी कषाय प्रगट नहीं होती। जैसे कोई शक्तिहीन 
पुरुष किसी कारणसे तीत्र कपाय होनेपर भी कुछ कर नहीं सकता तो उसकी कपाय भी वाह्यमें 
अगट नहीं होती वह यों ही अल्व॑त दुखी होता है वैसे ही एकेन्द्रिय जीव शक्तिहीन होनेके कारण 
कपाय करता हुआ भी कुछ कर नहीं सकता अतः उसकी कपाय वाहर प्रकट नहीं होती यों ही 
स्वयं दुखी होता हैं। तथा यह भी समझना चाहिए कि कपाय वहुत हो और शक्ति कम हो तो 
अत्यंत दुःख होता है । इसी प्रकार यदि कृपाय घटती जांय और शक्ति बढ़ती जाय तो दुःख भी 
कम होता है। एकेन्द्रिय जीवॉंके शक्ति कम है कपाय अधिक है इसलिए वे महादुखी हैं| 
उनके दुख वे ही मोगते हैं और केवलीमगवान जानते हैं। जैसे सब्रिपातके रोगीका ज्ञान कम 
हो जाता है और शक्ति घट जानेसे वह दुख प्रकट भी नहीं कर सकता परन्तु होता महादुखी 
हे। वैसे ही एकेन्द्रियके ज्ञान थोड़ा है और वाह्मशक्ति घट जानेसे वह दुख प्रगट नहीं कर 
सकता परन्तु अति दुखी होता है। तथा अंतरायके उदयसे इच्छित कार्य नहीं होता इसलिये भी 
छुखी हैं। अधातिया कर्मोंमे भी खासकर पाप प्रकृतियोंका उदय है उनमेंसे असाताका उदय 
होनेपर उसके निमित्तसे महादुखी होता हे। वनस्पति एकेन्द्रिय हवासे टूट जाता है, शीत 
उप्णसे अथवा जल न मिलनेसे सूक जाता हे, अग्निसि जल जाता है, कोई उसे छेदता हे, 
कोई मसलता हे, कोई खाता है, कोई तोढ़ता हे इत्यादि अवस्थाएँ होती हैं। इसी प्रकार 
यथासंभव एथ्वी आदि पर्यायोंमें भी अवस्थाएँ होती हैं। उन अवस्थाओंके होनेपर दुख होता 
है वैसे ही उनके समझना चाहिए। इन अवस्थाओंका ज्ञान उसे स्पशन इन्द्रियसे होता है 
क्योंकि उसके स्पर्शन इन्द्रिय ही है । उसीसे इनको जानकर मोहसे व्याकुछ होता है! परन्तु 
भागने, लड़ने या पुकारनेकी शक्ति नहीं है इसलिए अज्ञानी छोग उनके दुखक़ो समझते नहीं 
हैं। अगर कमी कुछ साताका उद्य होता है तो वह उदय वलवान नहीं होता । आयु कर्म 
की अपेक्षा इन एकेन्द्रिय जीवोमें जो अपर्यात्त है उनके तो पर्यावकी स्थिति श्वासके १८ वें भाग 
मात्र है और पर्याप्कोंकी अन्तर्महर्तसे लेकर कितने ही वर्ष पर्यन्त तक की स्थिति है। आयु 
थोड़ी होनेसे जन्म मरण हुआ ही करता है उससे वे दुखी ही हैं। तथा नाम कर्ममें भी 
तिय॑श्वगति आंदि पाप अकृतियोंका ही उदय विशेषपनेसे पाया जाता है। पुण्य प्रकृतियोंमें से 
किसी ही का उदय होता हैं पर वह वलवान नहीं होता इसलिए उनके निमित्तसे मोहके वश 
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हो दुखी होता है। गोत्रकर्ममें नोचगोत्र ही का उदय है उससे इसकी महानता नहीं होती, 
इसलिए भी दुखी ही है। इस तरह एकेन्द्रिय जीव महादुखी है। इस संसारमें आधार 
मिलनेपर जैसे पत्थर बहुत का तक ठहरता है आधार रहित आकाशमें तो कुछ ही समय तक 
ठहरता है। वैसे ही यह जीव एकेन्द्रिय पर्यायमें बहुत समय तक रहता है और अन्य ऊंची 
पर्यायोंमं थोढ़े समय तक रहता है। इसलिये यह जीव संसारमें बहुत दुखी है । 


तथा जिन दो इन्द्रिय तीन इन्द्रिय चार इन्द्रिय असंज्ञी पंचेन्द्रिय पर्यायोंकी यह जीव घारण 

करता है उनमें भी एकेन्द्रियके समान ही दुःख समझना चाहिए । विशेष इतना है कि यहाँ 

गे क्रमसे एक एक इन्द्रिय जनित ज्ञान दर्शनकी तथा कुछ शक्तिकी अधिकता 

बीज लव होती है एवं वोलनेकी शक्ति होती है। उनमें कुछ अपर्यातत हैं । 

तथा जो पर्याप्त हैं वे भी हीन शक्तिके धारक छोटे जीव हैं 

उनकी शक्ति प्रकट नहीं होती । किन्ही पर्या_्क जीवोंकी शक्ति अधिक है ,तो उनकी शक्ति 

प्रकट होती है वे उससे विषयोंका तथा दुख दूर होनेका उपाय करते हैं। क्रोधादिकसे काटना, 

मारना, लड़ना, छल करना, अज्नादिकका संग्रह करना, भागना आदि कार्य करते हैं। दुःखसे 

तड़फड़ाहट करना, पुकारना आदि क्रिया करतें हैं । इससे इनका दुःख कुछ प्रकट भी होता है। 

लट कीड़ी आदि जीवोंके शीत, उप्ण, छेदन, मेदनादिकसे तथा भूख प्यास आदिसे अत्यंत दुःख 

देखा जाता है। जो प्रत्यक्ष दीखता है उसीसे विचार कर लेना चाहिए। विशेष क्या लिखा 
जाय । इस तरह दो इन्द्रियादिक जीवकी भी महादुखी समझना चाहिए । 


संशी पंचेन्द्रियोंमें नारकी जीव तो सब प्रकारसे बहुत दुखी हैं.। उनमें ज्ञानादिककी 

शक्ति तो कुछ है। परन्तु विषयोंकी इच्छा बहुत है और इष्ट विषयोंकी सामग्रीकी प्राप्ति कुछ 
भी नहीं है, इसलिए उस शक्तिके होनेपर भी वे अति दुखी हैं। 

3225 220 8६ क्रोधादि कषायोंमें अति तीत्रता पाई जाती है इसलिये उनके कृष्ण आदि 
अशुभ लेश्याएँ ही है इनमें क्रोध और मानसे परस्पर दुख देनेका कार्य निरन्तर पाया जाता है । 
परस्पर मित्रता करें तो उनका वह दुख मिट सकता है दूसरोंको दुःख देनेंमें उनका कुछ लाभ भी 
नहीं होता परन्तु क्रोध और मानकी अत्यंत तीत्रतासे परस्पर दुःख देनेकी ही बुद्धि रहती है। 
वे विक्रियासे अन्यकी दुःखदायक शरीरके अज्ल बनाते हैं, शख्रादि बनाते हैं उनसे दूसरोंको पीड़ा 
देते हैं दूसरों द्वारा स्वयं पीड़ित होते हैं। किन्तु उनकी कपायें कभी शान्त नहीं होतीं। माया 
और छोमकी भी अत्यंत तीत्रता है परन्तु कोई इष्ट सामग्री वहाँ दिखाई नहीं देती | इसलिए उन 
कृषायोंका कार्य प्रकट नहीं होता । किन्तु उनसे अंतरंगमें महादुखी है। कभी कोई प्रयोजन 
पाकर उनका भी कुछ कार्य होता है। उनके हास्यरति कषाय हैं लेकिन बाह्य निमित्त नहीं हैं 
इसलिए अकट नहीं होती। कर्मी-कभी किसी कारणले कुछ कुछ होती हैं । तथा अरति, शोक, भय, 
और जुगुप्साके वाह्य कारण मैजूद हैं. इसलिए यह कायें प्रकट रूपसे तीज हैं। चेदोंमें इनके 


अध्याय--३ पड 


नपुंसक वेद है। उससे स्ली और पुरुषके साथ रमण करनेकी इच्छा तो वहुत होती है परन्तु निमित्त 
नहीं मिलता इसलिए महापीड़ित रहता है। इस तरह कपाबोंसे अत्यंत दुःखी हैं। वेदनीयमें असाता- 
का ही उदय है इससे वहां अनेक वेइनाओंके निमित्त हैं। शरीरमें कोढ़, कास, इवास जादि 
अनेक रोग एक साथ पाए जाते हैं और मख़ प्यास ऐसी रूगती है कि सबका भक्षण और पान कर 
लेना चाहता है परन्तु भोजन मिट्टीका मिलता हे। वह मिट्टी भी केसी कि अगर यहाँ आजाय तो 
दुर्गन्‍्धसे कई कोसोंके मनुष्य मर सकते हैं | और ज्ञीत उप्ण ऐसी हे कि छाख योजनक्ा लोहेका 
गोछा भी उसमें भत्म हो सकता है। इस तरह कहीं वहां शीत हे कहीं उप्ण हैं वहाँक़ी पृथ्वी परके 
कांटे हथियारोंसे सी अधिक तीदण हैं । वहाँके वनके पत्ते शस्रोंक्री घारके समान पेने हैं । नदीका 
जरू ऐसा है कि उसके स्पर्शसे शरीर खण्ड-खण्ड हो जाता हे। वायु ऐसी प्रचण्ड है कि 
उससे शरीर दुग्ध सा हो जाता है। तथा एक नारकी दूसरे नारकीकों अनेक तरहसे पीढ़ा 
देता ह। घानीमें पेल्ला है, खण्ड खण्ड करता ह, हांढीमें रांघता है, कोढ़े मारता है 
तप्त लेहेसे छुआता ह, इत्यादि वेदनाएँ देता है । तीसरी प्रथ्वी तक अछुर कुमार जाते हैं वे 
स्वयं पीड़ा देते हैं, परस्पर लड़ते हैं। ऐसी चेदना होने पर भी उनका थरीर नहीं छूटता किन्तु 
खण्ड खण्ड होकर भी पारेकी तरह फिर मिल जाता हें। इस तरह महा पीड़ा है तथा साताका 
निमित्त कुछ है नहीं । अपने मानने में कमी किसी को किसी कारण की अपेक्षा थोढ़ा साताका भी 
उदय होता है तो वह वलवान नहीं होता । आयु वहाँ वहुत ह | जघन्य आयु १० हजार वर्षक्री 
और उत्कृष्ट तेतीस सागरकी है। इतने काल तक ऐसे दुख वहाँ सहने होते हैं । नाम कर्मेकी 

वहाँ सवही पाप प्रकृतियोंका उदय है एक भी पुण्य अक्ृतिका उदय नहीं हे उनसे मद्दादुखी 
है | गोत्रमें नीच गोत्रका ही उदय हे उससे उनकी महानता नहीं होती इसलिए भी महादुखी 
हैं। इस तरह नरक गतिम महादुख समझना चाहिए | 


तिर्यश्व॒ गतिमें लव्धिअपर्याधक्त जीव वहुत हैं उनकी एक इवासके १८वें भाग मात्र 
आयु है। कितने ही छोटे जीव पर्वाप्तक भी हैं, इनकी शक्ति प्रकट नहीं माठ्म पढ़ती | उनके 
एकेन्द्रिय समान ही दुख समझना चाहिए। हाँ, ज्ञानी अधिकता 


| किक. 


विव॑श्ोक इस. अदके विशेष है। बढ़े पर्यापक् जीवोमें कितने ही सम्मूच्छैन हैं कितने 
ही गर्मन हैं। उनमें ज्ञानादिकका विकास ह किन्तु वे विषयोंकी इच्छासे आकुल्ति हैं। उनमें 
बहतोंकी तो इष्ट विषयकी ग्राप्ति नहीं होती कमी किसीकों ही कुछ ग्राप्ति होती हैं । मिथ्यात्त 
भावसे वे अतर्ल्वश्रद्धाती हो रहे हैं। कपायें मुख्यतवा तीत्र ही पाई जाती हैं। क्रोघसे मानसे 


परस्पर लड़ते हैं, भक्षण करते हैं, दुख देते हैं। माया और लोमले छह करते हैं, वस्तुको 
चुराते हैं | हात्यादिकसे हात््यादि कार्यो अबृत्ति करते हैं। कमी किसी जीवके मंद कपाब भी 
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होती है परन्तु थोड़ोंके ही होती है इसलिए उसकी मुख्यता नहीं है ।. वेदनीयमें मुख्यतया 
असाताका उदय है उससे रोग पीड़ा भूख, प्यास, छेदुन, भेदन, बहुत भार वहन, शीत, उष्ण, 
अंगंगादिक अवस्थाएँ होती हैं | उससे दुखी होते हुए बे म्रद्यक्ष देखे जाते हैं। अतः यहाँ 
बहुत नहीं कहा है। कभी किसीके कुछ साताका उदय होता है परन्तु थोड़े जीवॉंके ही होता दै 
इसलिये उसकी मुख्यता नहीं है। आयु उनकी अन्तर्महृतेसे लेकर करोड़ वर्ष तक की होती है । : 
उसमें अधिक जीव अह्प आयुके धारक होते हैं इसलिये जन्म मरणका दुःख उठते हैं। भोग 
भूमियोंकी आयु अधिक होती है और उनके साताका भी उदय रहता है किन्तु ऐसे जीव थोड़े हैं। " 
नामकमकी प्रकृतियोंमेंसे मुख्यतासे तिर्यश्वगति आदि पाप प्रकृतियोंका उदय होता है। किसीके 
कभी किसी पुण्य प्रकृतिका भी उदय होता है, परन्तु थोड़े जीवॉके ही होता है और थोड़ा होता 
है। उसकी मुख्यता नहीं है। गोन्नमें नीचगोन्रका ही उदय है इसलिए हीन हो रहे हैं । 
इस तरह तियश्वगतिमें महादुख समझना चाहिए । 

मनुष्यगतिमें असंख्यात जीव तो लब्ध्यपर्याप्त हैं वे सम्मूच्छेन ही हैं उनकी आयु भी 
इवासके अठारहवें भाग है। गर्भजोमें भी कोई जीव गर्भमें आकर थोड़े ही समयमें मर जाते 
हैं। उनकी शक्ति तो प्रकट नहीं माठ्म पढ़ती, दुःख भी उनका 
एकेन्द्रिकेंक समान समझना चाहिए। जो विशेषता है उसे विशेष 
समझना चाहिए । कितने ही समय तक गर्भमें रहकर वादमें गर्भजोंका निकलना होता है । 
उनका वर्णन कर्म अपेक्षा जैसा पहले किया है वैसा ही जानना चाहिये, वह सब दुख गर्भज 
मनुष्यों के होता है। अथवा ति्यश्वोंके दुःखोंका वर्णन जैसा किया है वैसा ही मनुष्योमें समझना 
चाहिए । विशेष इतना है यहाँ कुछ शक्तिकी अधिकता है, राजा आदिकोंके विशेष साताका 
उदय होता है। क्षत्रियादिकोंके उच्चगोत्रका भी उदय है। घनकुद्धम्बादिकोंका विशेष निमित्त 
पाया जाता है। इत्यादि विशेष जानना चाहिये | अथवा गर्भ आदि अवस्थाओंके दुःख प्रत्यक्ष 
दिखाई देते हैं। जैसे मलमें रूट पैदा होती है वैसे ही गर्भमें रजवीर्यकी विन्दुकी अपने शरीर- 
रूप करके जीव पैदा होता है। बादमें वहाँ क्रमसे ज्ञानादिक व शरीरकी वृद्धि होती है। 
गर्भका दुःख बहुत है सिकुड़ कर नीचेकी ओर मुँह करके भूख प्यास आदिकी वेदनाके साथ वहाँ 
समय पूरा करता है | .जब बाहर आता है तब बाल्यावस्थामें महादुःख होता है । कोई कहते 
हैं कि बाल्यावस्थामें दुःख थोड़ा है। पर यह बात नहीं है। शक्ति थोड़ी है इसलिए प्रकट 
नहीं हो सकती । पीछे व्यापार आदि व विषयकी इच्छा आदि दुःख प्रगट होते हैं । इष्ट अनिष्ट 
जनित आकुछता रहा ही करती है। जब वृद्ध होता है तब शक्तिहीन होकर परम दुःखी होता 
है। यह दुःख प्रत्यक्ष होते हुए देखे जाते हैं इन्हें अधिक क्या कहें। जो उन प्रत्यक्ष 
दुःखोंको भी नहीं देख सकते वे कहनेसे भी कब सुन सकते हैं । 

कभी किसीके कुछ साताका उदय होता है पर वह भी आकुल्तामय है। और तीर्थ- 
ऋरादिक पद मोक्ष मागे पाए बिना होते नहीं । इस तरह मनुष्य पर्यायमें भी दुःख ही है। 


मनुष्यगतिके दुःख 
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बिना नहीं होता ] इतने समय तक ये विषय सुखमें मप्न रहते हैं.। नाम कर्मकी देवगति भादि 
सब पुण्य प्रकृतियोंका ही उदय है, इसलिये सुखका कारण है । और गोज्रमें उच्चगोत्रका ही उदय 
है इसलिये महानताके पढको प्राप्त हैं । इस तरह इन्हें पृण्यजद्यकी विशेषतासे इष्ट सामग्री 
मिली है और कषायोंके कारण इच्छा पाई जाती है इसलिए उनके भोगनेम आसक्त हो रहे हैं | 
परन्तु इच्छा अधिक ही रहती है इसलिए सुखी नहीं हैं। ऊँचे. देवोंके उत्कृष्ट पृण्यका उदय 
है, कपाय बहुत मंद है तौ भी उनके इच्छाका अभाव नहीं होता इसलिए वास्तवमें दुखी है। 
इस तरह सर्वत्र संसारमें दुःख ही दुःख पाया जाता है। यों पर्यायकी अपेक्षा दुःखका वर्णन किया। 
अब इस सब दुखका सामान्य रूपसे वर्णन करते हैं। दुखका लक्षण आकुछता है 

आाकुछ्ता इच्छासे होती है। यह इच्छा संसारियोंके अनेक प्रकारसे पाई जाती है । एक तो इच्छा 
विषय अहण करनेकी है उससे यह देखना जानना चाहता है । जैसे रूप 

3030203% देखनेकी, राग सुननेकी, अव्यक्तको जानने आदिकी इच्छा होती है । 
उसमें उसे फोई पीड़ा नहीं है परन्तु जब तक देखता जानता नहीं तबतक महाव्याकुल होता है । 
इस इच्छाका नाम विषय है । एक इच्छा कषाय भावोके अनुसार कार्य करनेकी है सो वह 
कार्य करना चाहता है, जैसे किसीका बुरा करनेकी अपमान करने आदिकी इच्छा होती है। 
यहाँ भी अन्य कोई पीड़ा नहीं है। परन्तु जबतक कार्य नहीं होता ,तबतक महाव्याकुल होता 
है। इस इच्छाका नाम कषाय है। एक इच्छा पाप के उदयसे शरीरमें वा बाहरमें वाह्य 
अनिष्ट कारण मिले तो उनके दूर करनेकी होती हैं। जैसे रोग पीड़ा भूख आदिका संयोग 
होने पर उनके दूर करनेकी इच्छा होती है. लेकिन इसमें यह जीव पीड़ा अनुभव करता है। जब 
तक वह दूर नहीं होती तब तक महाव्याकुछता रहती है। इस इच्छाका नाम पापका उदय है। 
इस तरह इन तीन प्रकारकी इच्छाओंके होनेसे सब ही दुःख मानते हैं इसलिए ये इच्छाएँ 
दुःख रूप ही हैं। एक इच्छा बाह्य निमित्तको लेकर होती है। सो वह इन तीन प्रकारकी 
इच्छाओंके अनुसार प्रवृत्ति करनेकी इच्छा है। इन तीन प्रकारकी इच्छाओंमेंसे एक एक इच्छा 
अनेक प्रकारकी है उनमेंसे किसी भी प्रकारकी इच्छा पूर्ण करनेका कारण पुण्य उदयसे मिलता 
है। उन सबका एक साथ साधन नहीं हों सकता इसलिए एकक्रो छोड़ दूसरी इच्छामें लगता 
है। दूसरीको छोड़ तीसरीमें लगता है। जैसे किसीकी अनेक सामग्री मिली हो उसमेंसे वह 
किसीको देखता है, उसको छोड़ कोई राग सुनता है, उसकी भी छोड़ किसीका बुरा करने छूग 
जाता है, उसको छोड़ भोजन करता है। अंथवा देखनेमें ही एककी देखनेके बाद दूसरेको 
देखने छग जाता है। इसी तरह अनेक कार्योकी इच्छा होती है। इस इच्छाका नाम पुण्यका 
उदय है। इसको संसार सुख मानता है। पर यह सुख नहीं दुःख ही है। क्योंकि पहले 
तो सब अकारकी इच्छा पूर्ण होनेका करिसीको कारण नहीं मिलता और कमी इच्छा पूर्ण करनेके 
कारण मिलते भी हैं तो एक साथ सबका साधन नहीं होता । इसलिए एकका साधन जब तक नहीं 
होता तब तक उसकी आकुछता रहती हैं। साधन होने पर .उसी समय अन्यके साधनकी इच्छा 
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होती है तव उसकी जाकुल्ता होती हैं। एक समय भी निराकुरू नहीं रहता । इसलिए - 
दुखी ही है। अपना तीन प्रकारके इच्छा रूपी रोगक्ो मियनेका कुछ उपाय करता 
है इसलिए दुःख कुछ कम हो जाता है परन्तु सब दुःखका तो नाश नहीं होता । इसलिए 
दुःख ही हैं। इस तरह संसारी जीवोंके सव प्रकार दुःख ही हैं। यहाँ इतना और समझना 
कि जिन तीन प्रकारकी इच्छाओंसे जगत पीढ़ित हे उनके अतिरिक्त एक चौथी इच्छा है 
जो पुण्यका उद्य आने पर होती हे। किन्तु पुण्यत्रंध धर्मानुरागसे होता है और घर्मानुरागमें 
जीव थोढ़े छूगते हैं। अधिक जीव तो पाप क्रियाओंमें लूगते हैं । इसलिए चौथी इच्छा कभी 
किसी जीवके किसी समय होती हे। यहाँ इतना और समझना कि समान इच्छा वाले जीवोंकी 
अपेक्षा चौथी इच्छा वालेके उन तीन प्रकारकी इच्छाओंके घट जानेसे कुछ सुख होता है । 
किन्तु चौथी इच्छा वालेकी अपेक्षा महान इच्छा वाला जीव चौथी इच्छा होते हुए भी दुःखी 
है। क्िसीके बहुत विभूति हे और उसके इच्छा वहुत है तो वह वहुत जाकुल्तावान है 
और जिसके खोढ़ी विमृूति है तथा इच्छा भी थोड़ी है वह थोड़ा आकुल्तावान है | अथवा 
किसीकी अनिष्ट सामग्री मिली है उसे दूर करनेकी इच्छा किसीके कम है तो वह थोड़ा 
आकुल्तावान हे और किसीको इष्ट सामग्री मिली है और वह उन्हें खूब मोगना चाहता है तो 
वह अधिक आकुल्तावान है। इसलिए सुखी दुखी होना इच्छाके आधीन है। वाद्य कारणोंके 
जाघीन नहीं | इच्छा ही की अपेक्षा नारकी दुःखी ओर देव सुखी कहे जाते हैं। क्योंकि 
नारकियोंके तीन्र कपाय होनेसे इच्छा वहुत है। देवोंके मन्दर कपाब होनेके कारण इच्छा कम 
है। तथा मनुप्य तिर्वश्व भी इच्छा ही की अपेक्षा खुखी और दुःखी है| तीत्र कषायसे जिसकी 
इच्छा वहुत हें वह दुःखी कहा जाता है मंद्र कपयासे जिसकी इच्छा थोढ़ी है वह खुखी कहा -. 
जाता है। परमार्थ ले तो दुःख ही अधिक या थोड़ा है, खुख तो है ही नहीं । देवादिकोंके 
सुख मानना अम है उनके चौथी इच्छाक़ी मुख्यता है इसलिये वे आकुछित हैं | इस प्रकार वह 
इच्छा मिथ्यात्र, जज्ञान और असंयमसे होती हे । इच्छा आकुल्तामय हैं और आकुलता 
ठुःखमय है। इस तरह सभी संसारी जीव नाना अकारके दुःखोसे पीढ़ित हो रहे हैं। अब जिन 
जीवोंको दु/खोंसे छूटना हो वे इच्छा दूर करनेका उपाय करें, किन्तु इच्छा तव दूर होगी जब 
मिथ्यात्त अज्ञान और असंयमका अभाव होगा तथा सम्यग्दशन सम्यम्ज्ञान 
और सम्यकूचरित्रकी शप्ति होगी | इस ही कार्यक्रा मल करना योग्य 
है। इस तरह साधन करते हुए बितनी-जितनी इच्छा मिटे उतना ही 
दुःख दूर होता जाता है । तथा जब मोहके सर्वथा अमावसे सर्वेधा इच्छाक्ा अमाव हो जाता है 
तब सारा दुःख मिट कर सच्चा सुख़ पकट होता हैं। ज्ञानावरण, दुशेनावरण और अन्तरायका 
अमाव होने पर इच्छा के कारणमूत्त क्षाबोपशमिक ज्ञान और दर्शनका तथा शक्तिहीनपनेका भी 
अमाव हो जाता है और अनंतज्ञाव अनंतदर्शन और अनंतवीयंकी प्राप्ति होती है। कुछ काल 
वीछे अधातिया कर्मोंकाःभी अभाव होने पर इच्छाके वाह्य कारणोंका मी अमाव हो जाता है। 


डुभ्ख नन्वात्तका सामान्य 
उपाय 


लिन 
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क्योंकि मोहके नष्ट हो जानेके बाद उनमें उत्पन्न करनेकी सामरथ्य नहीं रहती । मोहके होने 
पर ही वे इच्छो की उत्पन्न करते हैं इसलिये उन्हें कारण कहा । इनका भी अभाव होने पर 
सिद्ध पद प्राप्त होता है। वहाँ पर दुखका और दुखके कारणोंका सर्वथा अभाव होनेसे अनुपम, 
अखंडित सर्वोत्कष्ट आनंद्सहित अनंत काछतक विराजमान रहते हैं । वही यहाँ दरशाते हैं। 


जशानावरण दशनावरणके क्षयोपशम होने अथवा उदय होने पर मोहके उदयसे एक 

एक विषयकी जानने देखनेकी इच्छा होती थी उससे यह महाव्याकुक होता था, किन्तु अब 

मोहके अभावसे इच्छाका भी अभाव हुआ इसलिए दुःखका भी अभाव 

सिद्धोंके छुलका खरप हो गया है। तथा ज्ञानावरण दर्शनावरणके क्षयसे सम्पूर्ण इन्द्रियोंके 

सभी विषयोंका एक साथ अहण होनेसे दुःखका कारण भी दूर होगया है । उसीकी विशेष खुलासा 

करके बताते हैं :--जैसे आँखों से एक विषयको देखना चाहता था अब त्रिकालवर्ती त्रिछोकके 

सभी रूपोंको एक साथ देखता है। कोई विषय बिना देखे रहा नहीं जिसके देखनेकी इच्छा 

पैदा हो । इसी प्रकार स्पशनादिकसे एक एक विपयका अहण करना चाहता था अब नत्रिकालवर्ती 

ब्रिछोकके सम्पूर्ण स्पर्श, रस, गन्ध वर्णोंकी एक साथ अहण करता है, बिना अहण किया हुआ 
कोई रहा नहीं जिससे अ्रहणकी इच्छा पैदा हो । 


प्रश्न--शरीरादिक के बिना मुक्त जीव सम्पूर्ण पदार्थोको कैसे ग्रहण करते हैं ? 


उत्तर--जब इन्द्रियसे जानता देखता था तब तो द्रव्य इन्द्रियादिके बिना ग्रहण नहीं 
होता था। अब ऐसा स्वमाव प्रकट हुआ है कि बिना ही इच्धियोंके ग्रहण होता है । इसका 
मतलूव यह नहीं है कि जैसे मनसे स्पर्शादिक को जानते हैं वैसेही केवडी जानते होंगे, त्वचा 
जीभ आदि से जैसा स्पष्ट तरह जानना होता है वैसा न होता होगा । मनसे तो स्मरणादि होने 
पर आस्पष्ट ज्ञान होता है। और यहाँ स्पर्शादिकोंको पांचों इच्धियोंसे जैसे स्पश करता है, 
उनका स्वाद लेता है उन्हें सूंघता है, देखता है, सुनता' है उससे भी अनन्तगुणा स्पष्ट ज्ञान 
सिद्धोंके होता है | विशेष इतना है कि वहाँ इन्द्रिय और विपयकाका संयोग होनेसे जानना होत 
था यहाँ दूर रहने पर भी वैसा ही जानना होता है। यह ज्ञानशक्ति की महिमा है। इसी प्रकार 
मनसे कुछ अतीत, अनागत और जव्यक्त को जानने की इच्छा होती थी, अब अनादि से अनन्त 
काल पर्यन्त सव पदार्थोके द्रव्य क्षेत्र काछ भावोंको एक साथ जानता है। कोई बिना जाने नहीं 
रहता जिसके जानने की इच्छा पैदा हो | इस प्रकार दुःख और दुःखोंके कारणोंका अभाव समझना 
चाहिए। मोहके उदयतसे मिथ्यात्व व कषाय भाव होते थे । उनका सर्वथा अभाव होनेसे दुखका 
भी अभाव हुआ और इनके कारणोंका अभाव होनेसे दुःखोंके कारणोंका भी अभाव हुआ। उन्हीं 
कारणोंका अभाव यहाँ दिखाते हैं--. । 

भव तत्तोंका यथार्थ प्रतिभास होनेसे अतलश्रद्धानहूप मिथ्याल कैसे हो सकता है! 
कोई अनिष्ट रहा नहीं और जो निन्दक है वह अपने आप उसका फछ पाता ही है। तब क्रोध 
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किसपर करें ? सिद्धोंसे ऊंचा कोई हैं नहीं। इन्द्रादिक अपने आपही नमस्कार करते हैं, और 
इष्ट वस्तुकी पाते हैं तब सिद्ध क्रिससे मान करें ? सब भवितव्य जान लिया, कुछ काम वाकी रहा 
नहीं, किसीसे कुछ मतलव हैं नहीं । किसका लोभ करें ? कोई इष्ट बाकी रहा नहीं किस कारण 
से हात्य करे ? कोई अन्य इष्ट प्रीतियोग्य रहा नहीं किससे रति करें ? कोई दुःखदायक संयोग 
रहा नहीं किससे अरति करें ? कोई इष्ट वियोग अनिष्ट संयोग होता नहीं, शोक क्यों करें ? कोई 
अनिष्ट करनेवाछझा है नहीं, भव किसका करे ? सब वस्तुएं अपने अपने स्वमावकी लिए हुए प्रति- 
भासित होती हैं उनमेंसे अनिष्ट कुछ हे नहीं; जुग॒ुप्सा कहाँ करें ? कामपीड़ा दूर हो जानेसे 
स्री, पुरुष या दोनोंसे रमनेक्ा कुछ मतलूव नहीं रहा तब किसलिए पुरुषवेद र्ीवेद या नपुंसकवेद 
रूप भाव हों ? इस तरह मोहके पेदा होनेके कारणों का अमाव समझना चाहिए | तथा अन्तराय 
कर्क उदय होनेसे शक्तिक्री पूर्ति नहीं होती थी । अव उसका अमाव होगया, इसलिये दुःखका 
भी अमाव हुआ। और अनन्त शक्ति प्रकट हो गई।. इसल्यि दुःखके कारणका भी 
अमाव हो -गया | 


प्रन्‍न--सिद्धोंमिं दान, छाम, भोग और उपमोग रूप कार्य नहीं है तव इनकी शक्ति 
कैसे प्रकट हुईं कहलाई : 


समाधान---यह कार्य रोगके उपचार थे । जब रोग ही नहीं तव उपचार क्यों करें । 
इसलिये इन कार्योका सद्भाव तो नहीं हे और इनके रोकनेवाले कर्मका अभाव होगया है इसलिए 
शक्ति प्रगट हुई कहते हैं । जैसे कोई गमने करना चाहता था उसे किसीने रोका तो दुखी हुओ | 
जब रोक उठा ली गई तब जिस कार्यके लिए जाना चाहता था वह कार्य ही न रहा । इसलिए 
गया मी नहीं | लेकिन गमन न करने पर भी गमन करने की शक्ति उसके प्रगट हुई कहलाती हे 
चैसे ही यहाँ भी समझना तथा ज्ञानादिककी शक्तिरूप अनन्तवीर्य उनके प्रकट पाया जाता है । तथा 
अवथातिया कर्मोंकी पाप प्रकृतियोंका उदय होने पर मोहके निमित्तसे दुःख मानता था और पुण्य प्रकृति 
के उदयमें सुख मानता था। परमार्थले आकुरुताके कारण वह सव दुःख ही था। अब मोहके 
नाशसे आकुछता दूर होनेके कारण सम्पूर्ण दुःखका नाश हुआ । तथा जिन कारणोंसे दुःख 
मानता था वे कारण तो नष्ट होगये और जिनसे कुछ दुःख दूर होने पर सुख मानता था वे अब 
मूलमें ही नहीं रहे, अतः उन दु:खोंके उपचारोंका कुछ प्रयोजन नहीं रहा | उनसे जो अर्थ सिद्ध 
करना चाहता था। उसकी अपने आप ही सिद्धि होरही है। इसही को विशेष रूपसे दिखाते हैं। 

वेदनीयमें अताताके उदयसे दुःखके कारण शरीरमें रोगमूखादिक होते थे। अब 
दरीर ही नहीं तब वे कहाँ हों। और शरीरकी अनिष्ट अवस्थाके कारण आताप आदि थे। 
सो अब शरीर बिना वे किसका अनिष्ट करें तथा जो वाह्म निमित्ठ अनिष्ट बनता था सो वह अब 
इनका अनिष्ट रहा नहीं । इस तरह दुःखके कारणका तो अभाव हुआ । तथा साताके उदयसे 


१ मुद्रित अतिमें गमनके वाद नहीं झब्द है लेकिन वह यहाँ उपयुक्त नहीं मादम पढ़ता | 
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कुछ दुःख मिथ्नेके कारण औषधि मोजनादिकका प्रयोजन रहा नहीं और इष्ट कार्य पराधीन « नहीं 
रहा इसलिये बाह्यमें भी मित्रादिकोंको इष्ट माननेका प्रयोजन नहीं रहा । इनसे दुःख मिठाना 
चाहता था व इष्ट करना चाहता था । सो अब संपूर्ण दुःख नष्ट हो गया और संपूर्ण इष्टकी 
प्राप्ति हो गईं। आयुके निमित्तसे मरना और जीना होता था। मरणके निमित्तसे दुःख मानता था 
सो तो अविनाशी पद पाया इसलिए दुःखका कारण नहीं रहा । तथा द्रव्य प्राणोंकी घारण करनेसे 
कितने ही समय तक जीने मरनेकी सुख मानता था। तथा नरक पर्यायमें दुःखकी अधिकतासे 
जीना नहीं चाहता था। अब सिद्ध पर्यायमें द्रव्य प्राणोंके बिना ही अपने चैतन्य प्राणोंसे हमेशा 
जीता है। वहाँ दुःखका लवलेश भी नहीं रहा | , 


नाम कर्मके डदयसे अशुभ गति जाति आदि होनेसे दुःख मानता था उन सबका अब 
अमाव हुआ दु/ख कहाँ से हो । और शुभगति आदि होनेसे कुछ दुःख दूर होनेके कारण सुख 
मानता था अब उनके बिना ही सब दुखोंका नाश तथा सब सुखोंका प्रकाश पाया जाता है, इस- 
लिए उनका भी कुछ प्रयोजन नहीं रहा । गोत्र कर्मके उदयसे नीच कुछ पाने पर दुःख मानता 
था, उसका अभाव होनेसे दुःखका कारण नहीं रहा | उच्च कुछ पानेसे सुख मानता था अब 
उच्च कुछके बिना ही त्रैलोक्य पूज्य उच्च पदको प्राप्त है। इस प्रकार सिद्धोंके सब कर्मों के नाश 
होनेसे सब दुःखका नाश हुआ | दुःखका लक्षण तो आकुछता है, आकुछता तब ही होती है 
जव इच्छा होती है। उनके इच्छा व इच्छाके कारणोंका नाश हुआ इसलिए निराकुछ हो सर्व 
दुःखरहित अनंत सुखका अनुभव करते है। क्योंकि निराकुछपना ही सुखका लक्षण है | 
संसारमें भी जब कोई किसी प्रकार निराकुछ होता है तो सुख अनुभव करता है। फिर जहाँ 
सर्वेथा निराकुछ हो वहाँ संपूर्ण सुख कैसे न माना जाय । इस प्रकार सम्यग्दर्शनादिकका साधन 
करनेसे सिद्धपद प्राप्त होने पर सव दुखोंका अभाव हो जाता है और सब सुख प्रगट हो जाते 
हैं। यहाँ अब उपदेश देते हैं :-- 


हे भव्य, हे भाई ! जो तुझे संसारके दुःख दिखाए, वे तुझ पर वीते हैं या नहीं यह 
सोच, और तेरे किए हुए उपायोंकी झूठा बताया है सो वह भी इसी प्रकार है या नहीं यह , 
भी देख, और सिद्ध पद मिलने पर सुख होता है या नहीं यह भी विचार। अगर जो 'कुछ कहा 
है उस पर ही तुझे विश्वास होता है तो संसारसे छूटकर सिद्ध पद पानेका हम जो उपाय कहते 
हैं वह तू कर | इसमें देर मत कर |' इस उपायके करनेसे तेरा कल्याण होगा । 


इस प्रकार मोक्षमार्ग प्रकाश नामक शास्में संसारसुखका व मोक्षसुखका 
निरूपण 'करनेवाल्ा तृतीय अध्याय संपूर्ण हुआ | 


अध्याय ४ 
मिथ्यादशन-ज्ञा न-चा रित्रकर निरूप०। 


इस भवके सत्र दुखनके, कारण मिथ्याभाव | 

तिनकी सत्ता नाक्ष करि, प्रगट मोश्न उपाव | 
अब यहाँ संतारद:खेंकि वीजमृत मिथ्यादशन मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्रके स्वरूपका 
विशेष निरूपण करते है---मैसे वद्च रोगके कारणोंकी विशेष रूपस वतलानता है तो रोगी कुपथ्च 
मिथ्यादर्शनादिके निरू- के सेवत न कर रोगरहित हो जाता हे, वसे ही यहाँ संसारके कारणोंका 
पणकी प्रतिज्ञा. विद्येप निहूपण किया जाता हे जिससे संसतारी मिथ्यात्वादिकका सेवन 
न कर संसार रहित हों जाय | इसलिये मिथ्यादर्शनादिकरा विशेष वर्णन करते 

मिध्यादशनका स्वरूप 


क्र 
हे 
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यह जीव अनादिसे कर्मतन्धसहित है । इसके दर्शव मोहके उदयसे उत्पन्न अतत्व- 
श्रद्धानक्ना नाम मिथ्यादर्शन है । श्रद्धान करने योग्य पदार्थके स्वरूपको तत्व कहते हैं। और 
लो तत्व नहीं उस्ते अतत्व कहते हैं। जो अतत्व हू वह असत्य ह। उसीका नाम मिख्या ह 
तथा यह इसी प्रकार 6! इस तरहकी प्रतीतिका नाम श्रद्धान है । यहाँ श्रद्धा ही का नाम दशन 

| यद्यपि दर्शन शब्दका अथ सामान्य तवा देखना ह तो भी यहाँ प्रकरणवर्श इसका अर्थ 

श्रद्धान समझना चाहिए । ततार्थवत्रक्री टीका सर्वाथसिद्धिमं भी एसा ही छिखा है। क्योंकि 
सामान्य अवलोकन संसारसे छूटनेका कारण नहीं ह। श्रद्धान ही मोक्षका कारण हं, इसलिये मोक्षके 
कारणोंमं दर्शनक्ा अर्थ श्रद्धान ही जानना चाहिए । इस तरह मिथ्यारूप जो दशन अर्थात्‌ श्रद्धान ह 
उसका नाम मिथ्यादर्शन ह। जेंसा वत्तुका स्वरूप है वसा न मानना और जैंसा नहीं है वसा 
मानना इस ग्रकारकां विपरीत अमिनिवेश अथात्‌ उनच्द अमिप्राय मिथ्यादशनस होता ह | 

प्रश्नत--केवलज्ञान बिना सम्पूर्ण पदार्थ अथार्थ प्रतिमासित नहीं होते और बाय 
प्रतिमास्त हुए बिना वश श्रद्धा नहीं होता, फिर मिथ्यादशंनका त्याग कैसे हो सकता है ! 

उचर---यदा्थोक्रा जानना व जानना अन्यथा जानना तो ज्ञानावरणके अनुसार हे। यद्यपि 
यह सत्य हे कि प्रतीति जानने पर ही होती ह, विना जाने अतीति कैसी ? परन्तु जैंसे कोई पुरुष 


बे 


* मे: 


अप्रयोजनमृत पदाथाक्रीं अन्यथा जानता है, बधार्थ जानता है, जाननेके अनुसार मानता हू इससे 

उसका न कछ विगाह है ने सुधार हैं अतः न वह पागल कहलाता है और न चतुर। किन्तु ओो 

प्रयोगनमृत पदाथ हैं उनको अन्यथा जानता ह और वसा ही मानता है तो विगाड़ होता है और 

पागल कहलाता हे और अजगर यथाथ ही जानता मानता हैं तो सुधार होता है तथा होशियार कह- 
९ 
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छाता है। वैसे ही यह जीव यदि अप्रयोजनमूत पदार्थोकी अन्यथा जानता है यथार्थ जानता है, 
जाननेके अनुसार मानता है, इससे इसका न कुछ विगाढ़ है न सुधार, इसलिए वह न मिथ्याईष्टि 
कहलाता है और न सम्यन्दष्टि । किन्तु प्रयोजनमूत पदार्थोंकी यदि अन्यथा जानता है और वैसा 
ही श्रद्धान करता है तो उसका विगाड़ होता है और मिथ्यादष्टि कहलाता है। और यदि उनको 
यथार्थ जानता है वैसा ही श्रद्धान करता है तो सुधार होता है और सम्यम्दष्टि कहलाता है । यहाँ 
इतना जानना चाहिए कि अप्रयोजन भूत या प्रयोजनमूत पदार्थोकी न जानने व यथार्थ अयथार्थ 
आननेमें ज्ञान हीनाधिक होना मात्र ही जीवका विगाड़ व सुधार है। उसका निमित्त तो ज्ञाना- 
चरण कर्म है। तथा प्रयोजनमू पदा्थोका अन्यथा वा यथार्थ श्रद्धात करनेसे जीवका कुछ और भी 
वियाढ़ व छुधार होता है। इसलिए इसका निमित्त दशनमोह कर्म है। 

प्रन्‍न---जाननेके अनुसार ही जब श्रद्धान होता है तब ज्ञानावरणके अनुसार श्रद्धान 
हुआ, आप दर्शन मोहकी विशेष निमित्त कैसे कहते हैं ? 

उत्तर - प्रयोजनमभूत जीवादि तत्वोंका श्रद्धान करने योग्य ज्ञानावरणका क्षयोपम तो 
सब संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवोंके हे | परन्तु द्वव्यलिज्ली मुनि न्यारह अह् तक पढ़ जाते हैं और 
ग्रैवेयक्ोंके देव अवधि ज्ञानसे संयुक्त होते हैं; उनके ज्ञानावरणका क्षयोपशम चहुत होनेपर भी 
प्रयोजनमृत जीवादि तत्वोंका श्रद्धान नहीं होता । और ति्यश्वके ज्ञानावरणका क्षयोपशम कम 
होनेपर भी प्रयोजनमृत जीवादिकोंका श्रद्धान होता है इसलिये ज्ञात होता है कि ज्ञानावरणके 
अनुसार श्रद्धान नहीं है इसके लिये कोई अलग ही कम है और वह दर्शन मोह है। इसके 
उदयसे जीवके मिथ्याद्शन होता है तब वह प्रयोजनमूत जीवादि तल्वोंका अन्यथा श्रद्धान 
ऋरता हे। 

प्रश्न--प्रयोजनमत और अप्रयोजनमृत तत्व कौनसे हैं ? 

उत्तर--इस जीवका प्रयोजन तो एक यही है कि दुःख न हो सुख हो । अन्य कुछ 
भी किसी जीवका प्रयोजन नहीं है। दुःखका न होना खुखका होना एक ही बात है ! इसलिए 

प्रयोजन अप्रयोजन- टु/खके अभावका नाम सुख है। इस प्रयोजनकी सिद्धि जीवादिकका 
भूत तत्व सत्य अ्रद्धान करने पर होती है। सो कैसे ? यह बताते हैं। 

पहले तो दुःख दूर करनेके लिये अपना और परका ज्ञान अवश्य होना चाहिये | अगर 
अपने परका ज्ञान नहीं हे तो बिना अपनेको पहचाने अपना दुःख दूर कैसे कर सकता है | अथवा 
स्व परकी एक समझ अपना दुःख दूर करनेके लिए दूसरेका उपचार करने छूंगे तो अपना दुःख दूर 
कैसे हो सकता है? अथवा अपनेसे दूसरा मित्र है और यह दूसरेमें ही अहंकार ममकार करने लगे 
तो दुखी ही होगा ! इसलिए अपने परका ज्ञान होनेपर ही दुःख दूर होता. है। यह अपने परका 
ज्ञान जीव अजीवका ज्ञान होने पर ही होता है। आप स्॒य॑ जीव हैं. और शरीरादिक अजीव 
है। इस तरह अगर लक्षणसे जीव अजीवतोकी पहचान हो जाय अपने परका मिन्नपना मांछम 
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हो। इस तरह जीव अजीवकी जानने अथवा उनका ज्ञान होनेपर लिन पदा्थेकि अन्यथा 
श्रद्धानसे दुःख होता था उनके यथार्थ ज्ञानस दुःख दूर होता है। इसलिए जीव अवीवक्ा 
जानना आवश्यक ह। ४ 

तथा दुःखका कारण तो कमवन्धन है और उसका कारण मिथ्याल्रादिकका आम्रव है । 
यदि इनकी न पहचाने या इनको दुःखका कारण न जाने तो इनका अमाव केसे कर सकता है | 
और इनका अमाव किए विना जो कर्मत्रन्ध होता हे इससे दुःख ही होना संभव है । जथवा 
मिथ्यादिक भाव ही दुःखमय हू इनको ज्योका तयों न जाने तो इनका अभाव केसे कर सकता 
हु और इनका अभाव किय्र त्रिना ठःख ही है । इसलिये आश्रवकोीं भी जानना चाहिए | 

इसी तरह समम्त दुःखका कारण कर्मत्रंधन है । इसको विना जाने इससे मुक्त होनेका 
उपाय नहीं होता तब उसके निमित्तसे दुखी होता है इसलिए वन्धकोीं भी जानना चाहिए। आश्रवके 
अमावका नाम संवर हे इसको जाने बिना इसमें प्रवृत्ति नहीं होती और इसमें प्रवृत्ति हुए बिना 
आश्रवक्ते होनेसे वर्तमान और भविप्यमें दुःख ही रहेगा, इसलिए संवरकोी भी जानना उचित है । 
किसी प्रकार कुछ करमेवन्धक्रा अभाव होना निर्जा ह। इसको भी बिना जाने इसमें प्रवृत्ति 
करनेका प्रयत्न नहीं कर सकता और उससें प्रवृत्ति किये बिना चनन्‍्ध होगा ही अतः उससे दुःख ही 
होगा इसलिए निर्जराक़्ों मी जानना चाहिए । सम्पूर्ण कर्मवन्धका सर्वथा अभाव होनेका नाम 
मोक्ष है इसकी न पहचाने तो इसका उपाय ही क्या क्या कर सकता है और यदि उपाय न करेंगा 
तो संसारमें कर्मतंधसे उत्पन्न दुःखोंको ही सहेगा। इसलिए मोक्षकी भी जानना चाहिए। इस 
प्रकार जीवादि सात तत्व हैं। शात्र आदिसे उन्हें कमी समझ भी ले, लेकिन यह इसी 
प्रकार ढ जगर ऐसा विश्वास नहीं करता तो उस जाननेस क्या छाम है ? इसलिए उनका श्रद्धान 
करना ही कार्यक्री ह। इस तरह जीवादि तल्वोंका सन्‍य श्रद्धात करने पर ही दुःखोके 
अमावरूप प्रयोजनकी सिद्धि होती हैं। इसलिए जीवादिक पदार्थ ही प्रवोननमत आनना 
चाहिए । तथा इनके विशेष भेद पृण्यपापादिकका श्रद्धान भी प्रयोजनभूत हे क्योंकि सामान्यस 
विशेष वलवान होता है इस तरह ये पदार्य तो ग्रयाजनमृत हैं । इनके श्रद्धान करनेसे तो 
दःख नहीं सुख होता ह। और इनका बथार्थ श्रद्धात किए विना दुःख होता है सुख नहीं होता। 
लेकिन इनके व्रिना जो अन्य पदार्थ ह वे अप्रयवोजनमृत हैं उनका बथाथ श्रद्धानत किया जाय या 
नहीं वह अद्भधान सुखदुःखका कारण नहीं है | 

प्रदन----जीव अजीब पदाथोर्म ही सत्र पदार्थ गर्मित हैं तव उनसे मित्र 
पदार्थ हैं जो अप्रयोजनमृत हैं ? 


न्‌से 


;-/0 


उत्तर--पदार्थ तो सब जीव अजीबोंम ही गर्मित हैं, लेकिन उन जीव अजीबोंके भेद 
बहुत हैं | उनमें जिन विशेषों सहित जीव अजीवका यथार्थ श्रद्धान करनेपर स्वपरका श्रद्धान तथा 
रागादिक दूर करनेका श्रद्धान होता है उससे सुख होता है । अयधार्थ श्रद्धान करने पर स्वपरक्‌ 
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श्रद्धान और रागादिक दूर करनेका श्रद्धान नहीं होता उससे दु/ख होता हे उन विशेषों सहित ते , 
जीव अजीव पदार्थ प्रयोजनमृत जानना चाहिए | तथा जिन विशेषों सहित जीव अजीवका यथार्थ 
श्रद्धात करनेपर स्वपरका श्रद्धान हो न हो या रागादिकके दूर करनेका श्रद्धान हो न हो कुछ नियम 
नहीं उन विशेषों सहित जीव अजीब पदार्थ अप्रयोजनमृत जानना चाहिए । जैसे जीव और शरीरके 
चैतन्यमूर्तत्व आदि विशेषोंकी लेकर श्रद्धान करना तो प्रयोजनमभूत है और मनुप्यादि पर्यायोंका 
अथवा घढ़ा कपढ़ा आदि अवस्था था जआकार आदि विशेषोंका श्रद्धान करना अप्रयोजनभूतत है। 
ऐसे ही और भी जान लेना चाहिए | इस तरह हक पेन गए प्रयोजनमृत जीवादि तत्त्वोंके अयधा 
श्रद्धानका नाम मिथ्यादर्शन है। अब संसारी जीवोंके “मिथ्याद्शनकी प्रवृत्ति केसे पाई जाती है 
यह वतलाते हैं । यहाँ वर्णन तो श्रद्धानका ही है परन्तु जानने परही अत होता है। इसहिए 
जाननेकी मुख्यतासे वर्णन करते हैं। .. 

जीव अनादिसे कर्मेके कारण अनेक पर्याय घारण करता है। पहली पर्याय छोड़ता है 
नवीन पर्याय धारण करता है। बह पर्याय आत्मा और अनन्त पुदूगल परमाणुमय शरीरकाशक 
बंधानरूप हे। उसी पर्यायमें जीवकी 'यह में हैँ” इस प्रकार अहंबु<ि, 
होती है । जीवका अपना स्वभाव तो ज्ञानादिक है और विभाव क्रोधा- 
दिक हैं तथा पुदूगल परमाणुओंके वर्ण रस गंध स्पर्शादिक स्वभाव है। इन सभीको यह अपना 
स्वरूप मानता है। “यह मेरें हैं? इस प्रकार उनमें ममत्त्व वुद्धि होती हैं। जीवकी ज्ञानादिक 
व क्रोधादिककी अधिकता हीनतारूप अवस्थाको तथा पुदूगल परमाणुओंकी वर्णादि पलटनेरूप 
अवस्थाक्री यह अपनी अवस्था मानता है। 'यह मेरी अवस्थाएँ हैं? इस प्रकार ममवुद्धि करता है। 
जीव और शरीरका निमित्त नेमित्तिक संबंध है । इसलिए जो क्रिया होती है उसे अपनी मानता 
है। अपना स्वभाव ज्ञानद्शन है उनकी प्रवृत्तिम निमित्तमात्र शरीरकी अद्जरूप स्पर्शनादिक द्रव्ये 
न्द्ियाँ हैं यह उनको एक मानता हुआ इस तरह विचारता है--हाथके स्पर्शनसे मैंने छूआ, जीभसे 
चाखा, नाकसे रुँधा, नेत्रस देखा, कानसे सुना। मनोवर्गणारूप आठ पाँखड़ीका खिले हुए कमछके 
समान हृदयस्थानमें द्ृव्यमन है। यह दीखता नहीं शरीरका एक अक्ल है। उसके निमित्तसे 
स्मरणादिरूप ज्ञानकी प्रव्नत्ति होती है। यह द्रव्य, मन और ज्ञानको एक मानता हुआ समझता है 
कि मेंने मतसे जाना । जब बोलनेकी इच्छा होती है तब जिस तरह बोलना हो उस तरह अपने 
प्रदेशोंको हिलाता है । उस समय एक क्षेत्रावगाहरूप संबंधसे शरीरके अंगही उसका निमित्त पाकर 
भाषावगेणारूप-पुदुगलवचनरूप परिणमन करते हैं | यह सबको एक मानता हुआ समझता है कि मैं 
बोलता हूँ । अपने गमन करने या वस्तु अहण करनेकी इच्छा होती है तब जैसे कार्य हों वैसे 
अपने प्रदेशोंकी हिलाता हे एक क्षेत्रागगाह संबंधसे उस समय शरीरके अज्ञ हिलते हैं तब कार्य 
होता हे । अथवा अपनी बिना इच्छाके शरीरके हिलनेपर आत्मप्रदेश भी हिलते हैं, यह सबको 
एक समझकर कहताही है कि मैं गमन करता हैँ, मैं वस्तुतः अहण करता हूँ या मैंने किया है । 
जीवके कषाय भावोंके अनुसार शरीरकी चेष्टा भी वैसीही होजाती है जैसे क्रोध होनेपर नेत्र छाल 


मिथ्यादशनकी प्रवृत्ति 
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जाते हैं, हाम्यादिकसे मुख ग्रकुल्लित होजाता है। पुठुष वेदादिकसे लिंगकाठिन्यादि होजाता हैं। 
यह इन सब्रकों अपना किया हुआ समझता हें। दरीरमसें शीत उप्ण छ्षुधा तृपा रोग आदि अवस्थाएँ 
होती हैं उसके निमित्तसे मोहभावोंकों लेकर मुखदुःख मानता है। इन सबको एक समझकर यह 
औीतादिक अथवा सुख दुखको अपनेदी हुआ मानता है। थरीरके परमाणुओंके मिलने विुडनेसे . 
अथवा उनक्की अवस्था पल्टनेसे या दारीर स्कंत्के खण्ड आदि होनेसे स्थूछ, ऋृश, वाल, वृद्ध, 
अन्नहीन आदि होता हे और उसीके अनुसार आत्माके प्रदेशोंका संक्रोच विस्तार होता हे, इन 
सबको एक मानकर में स्थल है, कृश हूं, वालक हूं, वृद्ध हैं, मेरे इन अन्ञोंका भद्ञ हुआ है आदि 
समझता घरीरकी अपेक्षा गति कुछ आदिको अपना समझकर में मनुष्य हूं, में तिर्य॑च हूं, 
में क्षत्रिय है, में वद्य हूं इत्यादि कल्पना करता ढै। शारीरके संयोग वियोगकी अपेक्षा होनेवाले 
जन्ममरणकी अपना जन्ममरण मानकर "में यैंद्ा हुआ? "में महूंगा' ऐसा समझता हे। शरीर ही की 
अपेक्षा अन्य वन्‍्त॒ओंस नाता मानता हे जिनसे शरीर पैदा हुआ हे उनकी अपना मातापिता मानता हे | 
. जो बरीरको रमण कराती हो उसे रमणी समझता है। जो शरीरसे उत्पेन्न हुआ हो उसे पुत्र मानता 
है। जो झरीरका उपकारी हो उसमें मित्रकी कत्मना करता है । जो शरीरका बुरा करता हो उसे 
शत्र समझता है। अधिक क्या कहा जाय जैसे भी हो वैसे अपनेको और शरीरको एक ही मानता 
है। इन्द्रियादिकक्ा नाम तो यहां क इसे तो कुछ पता नहीं । अचेत होकर पर्यायमें 
अहंबुद्धि धारण करता है। इसका क्या कारण है यह वबतलाते हैं । 
इस आत्मके अनादिसे इन्द्रिकज्ञान है उस इन्द्रिय शानसे यह स्वयं तो अमूर्तिक होनेके 
कारण अतिमासित नहीं द्वोता मूर्तिक शरीर ही प्रतिमासित होता हें । और यह आत्मा क्िस्ीकों 
वो अपना मानकर अहंबुद्धि घारण करेंगा ही इसलिए जब यह स्वयं अलग प्रतिमासित नहीं होता 
तब आत्मा और शझरीरके समुदायकूप पर्यायमें ही अहंदुद्धि धारण करता हे। तथा आत्मा 
और शरीरके नैमित्तिक संबंधक्की घनिश्ता है उससे इसे आत्मा और शरीरकी मिन्नता मादम नहों 
बहती | जिस विचारसे मिन्नता माद्म हो सकती है वह मिथ्यादर्शनके प्रभावसे हो नहीं सकती 
इसलिए पर्बावरम ही अहंबुद्ध पाई जाती मिथ्यादशनके प्रमावसे यह जीव वाह्य सामग्रीका 
संयोग होने पर उन्हें भी अपनी मानता है। पुत्र, खी, घन, धान्य, हाथी, घोड़ा मन्दिर, किंकरादिक 
जो पत्यक्ष अपनेसे मित्र हैं और सदा अपने अधीन नहीं उनमें भी यह ममत्वमाव करता है। 
युन्रादिकाम तो जो यह हैं. वही मे हूं ऐसी भी कमी भ्रम बद्धि करता है। मिथ्यादर्शनसे घरीरका 
स्वरूप भी अन्यथा मात््म पढ़ता है। अनित्यक्ी नित्य समझता है, मिन्नकी अभिन्न मानता हे, 
द:खके कारणोंकी सुखके कारण मानता हैं। इस तरह जीव अनीब तल्वोंका अवधार्थ ज्ञाव होनेसे 
अबधथार्थ श्रद्धान होता हे उन्हें अपना स्वमांत्र मानता है, कमेंकी उपाधिसे पंदा हुआ नहीं 
मआनता | दर्शन और ज्ञानहूप उपयोगक्रो और इन आश्रव भावोंको एक मानता हैं क्योकि इन 
दोनोंका आधार एक ही आत्मा है और इनका परिणमन भी मुक ही समयमें होता है । इसलिए 
इसकी भिन्नपना महसूस नहीं होता । और मिन्नपनेक्ा कारण जो विचार हे वह मिथ्या- 


|. 
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दर्शनके प्रभावसे हो नहीं सकता । तथा ये मिथ्यात्व और कषायभाव आकुलताकी लिए हुए हैं 
डिसलए वर्तमानमें दुःखमय हैं और कर्मबन्धके कारण हैं। इसलिये आगामी कालमें यह दुःख देंगे 
ऐसा नहीं मानता स्वयं मरा समझ कर इन भावोंरूप प्रवृत्ति करता हैं। यह जीव दुःखी तो अपने 
इन मिथ्यात्व और कपायरूप भावोंसे होता है किन्त ब्रथा ही औरोंको दुःखदायक मानता 
है। जैसे दुखी तो मिथ्यातवश्रद्धानसे होता है किन्तु अपने श्रद्धानके अनुसार. जो पदार्थ 

प्रवृत्ति न करे उसको दुःखदायक मानता है। इसी प्रकार दुखी तो क्रोधसे होता है. परन्तु 
जिसपर क्रोषकिया हो उसे दु।खका कारण समझता है। तथा दुःखी तो छोमसे होता है लेकिन इष्ट 
वस्तुकी अग्रापिकों दःखदायक मानता है। इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए । इन भावोंका फल 
भी जैसा होता है वैसा नहीं प्रतीत होता । इनकी तीव्रतासे नरकादिक होते है । मंदतासे स्वर्गा- 
दिक होते है | वहाँ थोड़ी बहुत आकुछता होती है वह महसूस नहीं होती इसलिए ये थुरे नहीं 
लगते कारण यह है कि वे अपने किए हुए है इसलिए उन्हें बुरा कैसे मान सकता है। 


इसी तरह आश्रवतत्वका अयथार्थ ज्ञान होनेसे अयथार्थ श्रद्धान होता है इन ' 
आश्रवभावोंसे ज्ञानावरणादि कर्मोका बंध होता है। उनके उदयसे ज्ञानदशनका हीनपना 
होना, मिथ्यात्व कषायरूप परिणामोंका होना, चाहा हुआ न होना, दुःखके कारण मिलना, 
शरीर संयोगका वना रहना, गतिजाति शरीरादिकका पेदा होना, नीचे ऊँचे कुलका पाना आदि . 
होता है। इनके होनेमें मूल कारण कर्म है। उसको सूक्ष्म होनेके कारण यह पहचानता 
नहीं । और इन कार्योका कर्ता स्वयंकी माछम नहीं होता इसलिए इनके होनेमें अपनेकी या किसी 
औरको कर्ता मानता है और जब अपना या दूसरेका कर्तापना महसूस नहीं होता तब विमूढ़ 
हो भवितव्यकी अज्लीकार करता है। इस प्रकार बन्ध॒ृतत्वका अयथाथ ज्ञान होनेसे अयथार्थ 
श्रद्धान होता है । 


आश्रवके अभावका नाम संवर है। जो आश्रवकी यथार्थ नहीं पहचानता उसके 
संवरका यथार्थ श्रद्धान केसे हो सकता है। जैसे किसीका आचरण अहितकर है । यदि वह उसे 
अहितिकर अनुभव नहीं करता तो उसके अभावकी हितकर कैसे मान सकता है। इसी प्रकार जीवके 
आश्रवकी प्रवृत्ति हैं इसकी यह अहितकर मारम नहीं होता तो उसके अभावरूप संवरकी हितकर 
कैसे मान सकता है ? तथा अनादिसे इस जीवके आश्रवभाव ही हैं, संवर कभी हुआ नहीं इसलिए 
संवरका होना भी माढ्म नहीं होता | संबर होनेसे सुख होतां है यह भी इसे माढम नहीं देता | 
संवरसे आगे दुःख नहीं होगा यह भी इसे नहीं जान पढ़ता। इसलिए आश्रवका संवर तो करता नहीं 
और उन अन्य पदार्थोका दुःखदायक मान उन्हींके न होनेका उपाय करता है। . किन्तु वे अपने 


अधीन हैं नहीं इसलिये वृथा ही खेद खिन्र होता है। इस तरह संवर ॒तंत्वका अयथार्थ ज्ञान 
होनेसे अयथार्थ श्रद्धान होता है । 


वंधका एक देशसे अमाव होनेको,निर्ज॒रा: कहते हैं । ,जो बंधक यथार्थ नहीं पहचानता 
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उसके निर्जराक्ा यथार्थ श्रद्धान कैसे हो सकता हे जैसे भक्षण किए हुए विष आदिसे दुख 
होना अतीत न हो तो उसके वमन करनेके उपायकी अच्छा कैसे समझ सकता है। इस जीवके 
इन्द्रियेंसि सृक्ष्मरूप कर्मोक्ता तो ज्ञान नहीं होता उनमें दुख देनेंकी जो शक्ति है उसका भी ज्ञान 
नहीं हैं । इसलिए अन्य पदार्थों ही दुःखदायी जानकर उनके ही अभावक्ता उपाय करता है, 
किन्तु वह अपने अधीन नहीं हे | तथा कमी दुख दूर करनेमें निमित्त कोई इष्ट संयोगादि कार्य 
चन भी जाता है तो वह कर्मके अनुसार ही बनता है इसलिए उनका उपाय करके व्यर्थ ही खेद 
करता हे, इस तरह निर्जरातत्तके अबधथार्श ज्ञानसे अयधा श्रद्धान होता है । 

सम्पूर्ण कर्मनंघके अभावका नाम मोक्ष है । अगर वंघका या वंघननित सब दुःखोंका 
ज्ञान न हो तो मोक्नका यथार्थ श्रद्धान कप्ते हो सकता है? जैसे कोई रोगी अपने रोगको या 
रोगजनित दुर्खोकी न समझे तो स्वथा रोगके अभावक्नी केसे अच्छा समझ सकता ह। इस जीवके 
कर्म अथवा उसकी शक्तिका तो ज्ञान नहीं हे इसलिए वाह्य पदार्थोको दुःखका कारण जाव उनके 
ही सर्वेधा अमाव करनेका उपाय करता हैं। तथा यह तो जानता हैं कि इष्ट सामग्रीका संचय 
करके सुखी होना ही दुःख दूर करनेका उपाय हैं सो वह कमी होता नहीं इसलिए दथा ही खेद 
ऋरता है । इस तरह मिथ्यादर्शके कारण मोक्षतत्वके अयधथार्थ ज्ञानते अयधार्थ श्रद्धान होता है । 

इस तरह यह जीव मिथ्यादर्शनसे प्रयोजनमृत जीवादि सप्त तत्तोंका अबधार्थ श्रद्धान 
करता है। पुण्य पाप भी इन्हीं सात तत्तोंके मेद हैं इन पुण्य और पापोंकी एक ही जाति है तो भी 
मिथ्यादर्शनत पृण्यक्मी अच्छा समझता हे पापको बुरा मानता है | पुण्यसे अपनी इच्छाके अनुसार 
कुछ कार्य होता है इसलियि उसे अच्छा समझता है, पापसे इच्छानुसार कार्य नहीं हो तो इसलिये 
उसे बुरा समझता है। किन्तु आकुल्ताके कारण होनेसे दोनों ही बुरें हैं। लेकिन यह अपनी 
ऋत्यनासे उनमें खुखदुःख मानता हे। परमाथंसे जहाँ आकुछता है वहाँ दुख ही हें। इसलिए - 
पण्य पापके उदयकी भला बुरा समझना अम ही है। तथा कितने ही जीव पृण्यपापके कारण 
ञुम अज्भयुम भावोंको भछा थुरा समझते हैं वह भी अम है; क्योंकि दोनों ही कंर्मवन्‍्धके कारण 
। इस तरह पुण्य पापके अयधथार्थ ज्ञानसे अयथार्थ श्रद्धान होता है। इस प्रकार अतत्तत 
अरद्धानक्ूप मिथ्यादर्शनका वर्णन किया । यह असत्य हे इसलिए इसे मिथ्यात्व कहते हैं और - 
चूंकि सत्य श्रद्धालसे रहित है इसलिए इसका नाम जदशन हैं| 


गि 


मिथ्याज्ञानका स्चस्वप 


अब मिथ्याज्ञानका वतलाते है । 
प्रयोजनमृत जीवादि तत्वोंका यथार्थ न जानना मिथ्याज्ञान हे । उस मिशथ्याज्ञानसे 
उनके जाननेमें संशय, विपर्यय और अनव्यवसाय होते हैं। यह यों हे या यों हे! इस तरह 
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परस्पर विरुद्धता लिए हुए दो रूप ज्ञानक्ना नाम संधव है, जसे में आत्मा हूँ या थरीर | ऐसा 


ही है! इस तरह वस्तुस्वरूपसे विरुद्ध एक रूपका होना विपयेय हे, जैसे में शरीर हू । 


सोक्षमार्ग-प्रकाश 


गुल 


है! इस तरहके निश्चयरहित ज्ञान वाम अनध्ययसाय है, जैसे में कोई .हं 
प्रकार प्रयोजनमृत जीवादि तत्वोंको संजय, विपयेय और अनध्यवप्तायः रूप जाननेका नाम मिथ्या 
ज्ञान है। मिथ्याज्ञान और सम्पाज्ञान नाम यह अप्रयोजनमृत पदाथॉंके जाननेकी अपेक्षास नहीं 
है। जैसे मिथ्यादृष्टि रस्सीको रस्सी समझे तो वह उसका सस्यज्ञान नहीं हे और सम्पर्दृष्ट 
रस्सीको सांप समझे तो यह उसका मिथ्याज्ञान नहीं हैं । 
इन--अत्यक्ष सच्चे और झूठे ज्ञानकी सम्यन्ज्ञान और मिथ्याज्ञान क्यों नहीं कहते ? 

उत्तर - जहाँ केवल सत्य या झूठ निर्द्धरणण करनेका ही प्रयोजन हो वहाँ तो किसी 
पदार्थकी सत्य या झठ जाननेकी अपेक्षासे मिथ्याज्ञान सम्यग्ज्ञान नाम होता है, जैसे प्रत्यक्ष परोक्ष 
प्रमाणके वर्णनर्म क्रिसी भी पदार्थों सत्य जाननेवाले सम्यम्जञानक्ना ही अहण किया हैं। और 
संशयादिरूप जाननेकी अप्रमाणरूप मिथ्याज्ञान वतल्ाया हे। लेकिन यहाँ मोक्षके कारण सत्य 
झूठका निर्धारण करना हैं सो रस्सी सर्पादिकका वथार्थ या अन्यथा ज्ञान संसार या मोक्षका कारण 
नहीं हे इसलिए उनकी अपेक्षा यहाँ मिथ्या ज्ञान या सम्बग्जान नहीं कहा है। यहाँ तो प्रवोजन- 
भूत जीवादिक तत्वोंको ही जाननेक्की अपेक्षा मिथ्याज्ञान या सम्यज्ञाव वतलाया हे। इस ही 
अमिप्रायक्ी लेकर जैन सिद्धान्तमें मिथ्यादष्टिका सब ज्ञान मिथ्याज्ञान ही कहा है और सम्यम्दश्किा 
सव ज्ञान सम्बनज्ञान कहा है। 

प्रझन--मिथ्याइष्टिके जीवादि तत्वोंके अबथार्थ ज्ञोनकी आप मिथ्याज्ञान भले ही कहे, 
परन्तु रस्सी सर्पांदिकके यथार्थ ज्ञानकी तो सम्यज्ञान ही कहना चाहिए । 

उत्तर--मिथ्यादृष्टि जानता हुआ भी सत्‌ असतका भेद नहीं करता । इसलिए कारण 
विपर्यय स्वरूपविषयेंय और मेदामेदविपयेंयकी पैदा करता है। जिसको जानता है उसके मूल 
कारणकों न जानकर अन्यथा कारण मानना कारणविपर्येय हैं। वस्तुके मूल स्वरूपको ने मानकर 
अन्यथा स्वरूपकी मानना स्वरूपविपर्यय है । इसी प्रकार ज्ञेयवस्तुकी यह इससे मिन्न हे यह 
इससे अमिन्न. है इस तरह न पहचानना अन्यथा भिन्न अभिन्नपना मानना भेदाभेद विपरयंय है । 
इस तरह मिथ्यावष्टिके जाननेम विपरीतता पाई जाती. है | जैसे पागल पुरुष माताकों खी और 
खत्रीको माता मानता है वसे ही मिथ्याहष्टिका अन्यथा ज्ञान समझना चाहिए । तथा जिस प्रकार 
कभी पागल आदमी माताकी माता और खत्लीकों सी भी कहता हे तो भी उसका यह ज्ञान निश्चय- 
रूप अद्भानक्ी रिए नहीं होता इसलिए यथार्थ ज्ञान नहीं कहलाता। उसी प्रकार मिथ्यादृष्टि 
किसी समय किसी पदार्थों सत्य भी जानता हे तो भी उसका ज्ञान निश्चयरूप श्रद्धानकोीं लिए 
हुए नहीं होता । अथवा सत्य भी जानता है परन्तु उससे अपने अयथार्थ प्रयोगनका ही साधन 
करता है । इसलिए उसका वह ज्ञान सम्यम्शाव नहीं है। इस तरह मिथ्यादृष्टिके 
मिथ्याज्ञान कहते हैं । 

प्रन--इस मिथ्यालका कारण क्‍या है ? 

उत्तर--मोहके उद्यसे सम्यक्वव न होकर जो मिथ्यात्र भाव होता है वही इस मिथ्या- 


अध्याय--2 छ्ड्‌ 


ज्ञनका कारण हैं। जैसे विपके संयोगसे भोजन भी विषरूप कहा जाता है वैसे ही मिथ्यालके 
संबंधसे ज्ञान भी मिथ्याज्ञान कहलाता हे | ४ 


ग्रश्व---आप मिथ्याज्ञानमें ज्ञानावरणको निमित्त क्‍यों नहीं मानते ? उत्तर--ज्ञाना- 
वरणके उद्यसे ज्ञानक्रा अभावरूप अज्ञान भाव होता है तथा क्षयोपशमसे थोड़े ज्ञानरूप मतिज्ञोन 
है आदि होते हैं । यदि इन दोनोंको ऋमसे मिथ्याज्ञान और सम्पण्जञान 
मिथ्यात्ञानमें ज्ञानावरण दोनों नस ध्स कर 
कारण नहीं है... थी जीयगा तो कक ने का मिथ्याहष्टि और सम्यन्दश्टिके पाये 
जाते हैं। इ दोनों हीके मिथ्याज्ञान और सम्यन्ज्ञानका सद्भाव 
कहलायगा । लेकिन यह सिद्धान्त विहद्ध है। इसलिए मिथ्याज्ञानमें ज्ञानावरण निमित्त नहीं 
हो सकता | 
प्रन्‍न--रस्सी सर्पादिकके अयथाथे ज्ञाकाा जो कारण है जीवादि तत्तोंके अयथाथे 
या यथार्थ ज्ञानका-कारण उसीको कहना चाहिए | ह 
उत्तर---जाननेम जितना अयथार्थपन होता हे उतना तो ज्ञानावरणके उदयका परिणाम हे 
और जितना यथार्थपन हे उतना ज्ञानावरणके क्षयोपशमका परिणाम हे । जैसे रस्सीको सर्प जानना 
यहाँ अबथार्थ जाननेकी शक्तिका कारण उदय है इसलिये अयथार्थ जानता है और रस्सोक्नो रस्सी 
जानना यहाँ यथार्थ जाननेकी शक्तिका कारण क्षयोपद्मम है इसलिए यथार्थ जानता हे । वैसे ही 
जीवादि तत्त्वोंकी यथार्थ जाननेक्ी शक्ति न होने या होनेमें ज्ञानावरण निमित्त हे, जैसे किसी 
पुरुषके क्षयोपशमसे दुख या सुखके कारणभूत पदार्थोकी यथार्थ जाननेको शक्ति है । सो जिसके 
असातावेदनीयका उदय हे वह तो दुःखके कारणमृत पदार्थोक्ा ही वेदन करेगा सुखके कारण- 
भृत पदाथोंका नहीं । यद्धि उनका भी वेदन करेगा तो सुखी हो जायगा पर असाताके उदयसे 
वह हो नहीं सकेता । इसलिए यहाँ दुःखके कारणमत और सुखके कारणमूत पदा्थोके वेदनमे 
ज्ञानावरणका निमित्त नहीं असाताका उदय ही कारणभूत हे। वैसे ही इस जीवके प्रयोजनमूत 
जीवादि तत्व और अग्रयोजनमृत अन्य पदार्थेकि यथार्थ जाननेकी शक्ति है। किन्तु जिसके 
मिथ्यात्वका उदय हे वह अप्रयोजनभूत पदाथोंको ही जानेगा प्रयोजनमृत पदार्थोकों नहीं | 
अगर प्रयोजनभूतकी जानेगा तो सम्यग्जान हो जायगा पर मिथ्यात्वके उदयसे वह हो नहीं 
सकता । इसलिए यहाँ प्रयोजनमभूत और अम्रयोजनभत पदार्थेके जाननेमें ज्ञानावरण निमित्त 
नहीं है, मिथ्यात्वका उदय या अनुदय ही कारण है इसको.यों समझना चाहिए कि जहाँ 
एकेन्द्रियादिकके जीवादिक तत्वोंके यथार्थ जाननेकी शक्ति नहीं हैं वहाँ तो ज्ञानावरण और 
मिथ्याल् के उदयसे उत्मन्न मिथ्याज्ञन और मिथ्यादर्शन दोनोंका निमित्त है। तथा जहाँ 
संज्ञी मनुप्यादिकोंके क्षयोपशमादि लव्धि होनेंसे शक्ति तो हो किन्तु जानना न हो वहां मिथ्यालका 
उदय ही निमित्त हे इसीलिए मिथ्याज्ञानकका मुख्य कारण ज्ञानावरण नहीं कहा | मोहके उदयसे 
उत्पन्न भावकी ही उसका कारण कहा है। 
१० 
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प्रश्न---यदि ज्ञानके होने पर श्रद्धान होता है तो पहले मिथ्याज्ञान और पीछे मिथ्या- 
दर्शन कहना चोहिए ! 


उत्तर--है तो इसी प्रकार विना ज्ञानके श्रद्धात कैसे हो सकता है परन्तु ज्ञान की 
मिथ्या और सम्यक संज्ञा मिथ्यादर्शन और सम्यग्दशनके निमित्तसे होती हे । जैसे मिथ्याइष्ट 
और सम्यम्दष्टि सुवर्णादि पदार्थोकी जानते तो समान हैं परन्तु वही जानना 
मिथ्यादृष्टिके मिथ्याज्ञान और सम्यग्दंशिकि सम्यग्शान कहलाता है। 
इसी तरह संपूर्ण मिथ्याज्ञान और सम्यग्जानका कारण मिथ्यादशन और 
सम्यरदर्शनकी समझना चाहिए | अतः जहाँ सामान्यपनेसे ज्ञानदर्शनका निरूपण हो वहाँ तो ज्ञान 
कारणमृत है. उसे पहले कहना चाहिये और श्रद्धान कायमूत है उसे पीछे कहना चाहिए । तथा 
जहाँ मिथ्या और सम्यक ज्ञान तथा श्रद्धानका निरूपण हो वहाँ श्रद्धान कारणभूत है उसे पहले 
कहना चाहिये । और ज्ञान कार्यमृत है उसे वाद में कहना चाहिए | 


मिथ्यादशेन ओर 
ज्ञान का पोवोपय 


ग्रइम--ज्ञान और श्रद्धान तो साथ २ होते हैं इनमें कारण कार्यपना आप केसे 
कहते हैं ! 

उत्तर--उसके होने पर वह होता है इस अपेक्षासे कार्य कारणपन है । जैसे दीपक 
और प्रकाश एक साथ होते हैं तो भी दीपक हो तो प्रकाश होता है इसलिए दीपक कारण है 


ओर गकाश कार्य है। उसी प्रकार ज्ञान और श्रद्धान हैं तया मिथ्यादर्शन और मिथ्याज्ञानमें तथा ' 
सम्यग्दर्शन और सम्यम्ज्ञानमें कार्यकारण भाव है। ह 


प्रइन्न---अगर मिथ्यादर्शनके संयोगसे ही ज्ञान मिथ्याज्ञान कहलाता है तो एक मिथ्या- 
दशेनकी ही संसारका कारण कहना चाहिए। यहाँ मिथ्याज्ञान अलग क्‍यों कहा ? 


उत्तर--मिथ्यादृष्टि व सम्यग्दश्टिके क्षयोपशमसे उत्पन्न यथार्थ ज्ञान में ज्ञानकी अपेक्षा 
तो कोई फरके नहीं है और यह ज्ञान केवल ज्ञानमें भी जाकर मिल जाता है जैसे नदी समुद्रमें 
जाकर मिल जाती है परन्तु यह क्षयोपशमज्ञान जहाँ प्रवृत्ति करता है वहाँ एक ज्ञेयमें ही प्रवृत्ति 
करता है किन्तु मिथ्यादर्शनका निमित्त पाकर यह अन्य ज्ञेयोमें तो प्रवृत्ति करता है किन्तु प्रयोजन- 
भूत जीवादि तल्वोंका यथार्थ निर्णय करनेमें नहीं प्रबत्त होता । यह ज्ञानमें दोष हुआ। 
इस ही को मिथ्याज्ञान कहा है। तथा जीवा्दिं तत्वोंका यथाथे श्रद्धान नहीं होता यह श्रद्धानमें 
दोष हुआ । इसको मिथ्यादशन वतलाया है। इस तरह लक्षण भेदसे मिथ्यादर्शन और मिथ्या- 
जानकी अल्ग २ कहा है। .ों मिथ्याज्ञानका स्वरूप वर्णन क्रिया । यही मिथ्याज्ञान तलज्ञान 
के अभाषमें अज्ञान कहा जाता है। इससे अपना प्रयोनन मतलूव सिद्ध नहीं होता इसलिए 
इसीकी कुज्ञान कहते हैं | अब मिथ्याचारित्रका स्वरूप बतलाते हैं। 


अध्याय--४ | ७५ 


चारित्र मोहके उदय से जो कषाय भाव होते हैं उसे मिथ्याचारित्र कहते हैं। 
मिथ्याचारित्रके होते हुए जीव अपने स्वभाव रूप प्रवृत्ति नहीं करता । यह सुखी है ऐसी झूठी 
पर स्व॑भाव रूप प्रद्ृति करना चाहता है वह होती नहीं इसलिए 
इसका नाम मिथ्या चारित्र है। वही दिखाते हैं--अपना स्वभाव तो 
ज्ञाता दृष्ट है परन्तु यह केवल देखने जानने वाला ही नहीं रहता वल्कि जिन पदार्थोंको 
देखता है जानता है उनमें इष्ट अनिष्टपनेकी कहपना करता है। उससे रागी द्वेपी होकर 
किसीका सद्भाव चाहता है और किसीका असद्भाव चाहता है किन्तु उनका सद्भाव या अभाव 
इसके करनेंसे नहीं होता ; क्योंकि कोई द्रव्य किसी द्वव्यका कर्ता नहीं है । सब द्वव्य अपने अपने 
. स्वमावरूप परिणमन करते हैं. यह वृथा ही कपाय भावोंसे आकुछित होता है । यदि कमी इच्छा- 
नुसार पदार्थ परिणमन भी करता है तब भी इसके परिणमन करानेसे वह परिणमन नहीं करता । 
जैसे चलती हुई गाड़ी को धकेल कर वाकूक समझता है कि इस गाड़ीको में चला रहा हूँ | 
यह उसका समझना असत्य है | अगर उसके चलानेसे ही गाड़ी चछती होती तो जब गाड़ी 
हरी हो तब क्यों नहीं चलाता | बैसे ही पदार्थ तो स्वयं परिणमन करते हैं परन्तु अपनी 
इच्छानुसार परिणमन देखकर यह समझताहै कि इसको मैं परिणमन करा रहा हूँ. यह उसका 
समझना असत्य है। आग वही परिणमन कराता है तो जब उसकी इच्छानुसार परिणमन नहीं 
करते तब क्यों नहीं कराता । इसलिए अपनी इच्छानुसार पदार्थोका परिणमन कभी कोई 
बनाव बनता हो तब होता है | अधिकतर परिणमन तो इच्छाके विरुद्ध होता है। इसलिये यह 
निश्चय है कि अपने करने से किसीका सद्भाव या अभाव नहीं होता। अत; कपाय भाव 
करनेसे क्या छाम केवल स्वयं ही दुखी होता है। जैसे विवाहादिक कार्यमिं मुख्य कार्य 
करने वालेका जब कहना नहीं होता तब कपाय करके वह स्वयं ही दुखी होता है वैसे ही यहाँ 
समझना चाहिए। इसलिए कषाय भाव करना जल विलोनेके समान है कुछ कार्यकारी नहीं 
है। अतः इन कपायोंकी प्रवृत्तिको मिथ्याचारित्र कहते हैं। और यह कपाय भाव पदार्थेमिं इृष्ट 
अनिष्ट कल्पना करने से होता है इसछिए इष्ट या अनिष्ट मानना ही मिथ्या है क्योंकि कोई पदार्थ 
'इषप्ट या अनिष्ट नहीं है। केसे ? यह बतलाते हैं। 

जो अपनेकी छुखदायक उपकारी हो उसे इष्ट कहते हैं । और जो अपनेको दुःखदायक 

अनुपकारी हो उसे अनिष्ट कहते हैं | छोकमें सम्पूर्ण पदार्थ अपने २ स्वभावके कर्ता हैं । कोई 
किसीकी सुखदायक, उपकारी या अनुपकारी नहीं है। यह जीव अपने 
परिणामोंमें उनकी सुखदायक, और उपकारी जान इष्ट समझता है 
अथवा दुःखदायक और अनुपकारी जान अनिष्ट समझता है । एक ही 
पदार्थ किसीकी इष्ट और किसीकोी अनिष्ट छगता है। जैसे किसीको वस्र न मिलते हों तो वह 
मोटे बर्खोंको ही इष्ट मानता है और जिसे महीन वस्र मिलते हों वह उन्हें अनिष्ट मानता है । 
सूकरादिककी विष्ठा इष्ट है और देवादिकको अनिष्ट हे । किसीको मेघवर्षा इष्ट रूगती है किसीको 


मिथ्या चारित्रका स्वरूप 


इप्ठ अनिष्ठ की कल्पना 
मिथ्या हे 
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अनिष्ट गती है | इसी तरह और भी समझना चाहिए । अनेक जीवोंको भी एक ही पदार्थ 
किसी समय इष्ट माछूम पड़ता है किसी समय अनिष्ट मारूम पड़ता है। यहाँ तक कि यह 
जीव जिसकी मुख्यपने से इष्ट मानता है उसे ही अनिष्ट मानता देखा गया है। जैसे शरीर 
इ्ट है वही जब रोगादिसहित होता है तब अनिष्ट प्रतीत होता है । इष्ट पुत्रादिक भी कारण 
पाकर अनिष्ट होते देखे गए हैं। तथा जिसकी यह जीव मुख्यपने से अनिष्ट मानता है। उसे 
ही इष्ट मानता देखा गया है। जैसे गाली अनिष्ट छुगती है वही ससुराल्में इष्ट लगती है। 
इस तरह पदार्थेमें स्वयं इष्ट अनिष्टपना नहीं है। अगर पदार्थेमें ही इष्ट अनिष्टपना होता तो जो 
पदार्थ एककी इष्ट होता वह सबको इष्ट होता और जो एकफ़ो अनिष्ट होता वह सबकी अनिष्ट 
होता, किन्तु यह बात है नहीं | इसलिए यह जीव स्वयं ही कल्पना कर उनको इृष्ट अनिष्ट 
मानता है। उसकी यह कल्पना झूठी हैं। पदार्थका सुखदायक उपकारी होना या 
दुःखदायक अनुपकारी होना अपने आप नहीं है पुण्य पापके उदयके अनुसार है। जिसके 
पुण्यका उदय है उसके पदार्थोका संयोग सुखदायक और उपकारी होता है। जिसके पापका 
उदय है उसके पदार्थोका संयोग दुखदायक और! अनुपकारी होता है यह वात प्रत्यक्ष देखी जाती 
है। किसीको खरीपुत्रादिक सुखदायी हैं किसीकोी दुखदायी हैं। व्यापार करनेसे किसीको 
नफा होता है किसीकी नुकसान होता है। किसीका शत्रु भी दास हो जाता है किसीका पुत्र 
भी शच्रु हो जाता है। इसलिए सिद्ध होता है कि पदाथे स्वयं इप्ट अनिष्ट नहीं होता। किन्तु 
कर्मके उदयके अनुसार प्रवृत्ति करता है। जैसे कोई नौकर अपने स्वामीकी आज्ञा पाकर किसी 
का इष्ट अतिप्ट करता है तो यह उस नौकरका कार्य नहीं है उसके स्वामीका कार्य है। नौकर 
को ही इप्ट अनिष्ट मानना झूठ है। वैसे ही कमके उदयसे प्राप्त हुए पदार्थ, करमेके अनुसार 
जीवका इष्ट अनिष्ट करते हैं। यह कुछ पदार्थोका काम नहीं है कमेका काम है। जो पदार्थको 
ही इष्ट अनिष्ट मानता है वह झूठ है इसलिए यह सिद्ध हुआ कि पदार्थोकी इष्ट अनिष्ट 
मानकर उनमें राग द्वेष करना मिथ्या है । 


प्रशन---अगर बाह्य वस्तुओंका संयोग कर्मके निमित्तते होता है तो कर्मेसि तो राग 
ट्वेष करना चाहिए १ 
उत्तर--कर्म जड़ है उनके सुख दुःख देनेकी इच्छा नहीं न वे स्वयं कर्मरूप परिणमन 
करते हैं। जीवके भावोंका निमित्त पाकर कर्मरूप होते हैं। जैसे कोई अपने हाथमें पत्थर 
लेकर अपना सिर फोड़े तो इसमें पत्थरका क्या दोप है। वैसे ही जीव अपने रागादिक भावोंसे 
पुदूगलकी क्मेरूप परिणमा कर अपना बुरा करता है तो कर्मका क्या दोष | इसलिए कर्मोंसे भी 
राग द्वेष करना मिथ्या है। इस प्रकार पर द्वव्योंकी इप्ट अनिष्ट मानकर राग द्वेप करना मिथ्या 
है। अगर पर द्रव्य इप्ट अनिष्ट होता और तब उसमें राग छवेप करता तो मिथ्या नाम न' होता 
लेकिन वह तो इप्ट अनिष्ट है नहीं और यह इष्ट अनिप्ट मान राग छ्वेष करता है. इसलिए इन 


अध्याय---४ एड 





[् 
रिणारेक्तो कक मिय्या चतलाया है] रे फिश्यानप परिएमत्चछा नाम मिथ्याचारित्र हे 
जानोंकी मिय्वा वतलाया ह। और मिश्यारूप परिणमदक्का नाम मिथ्याचारित्र हे। जब इस 
इीवके राम ठ्वेष होनेका विधान विस्तार से बताते हैं है 
जावक राम ट्वव ह्ेका विधान इत्तार से ददाते है| 
पहले के पयायस व न्कजन ली बी कप 2 2022 इससे 5 चह अपनेकों > 2. 
हल ता पथायत्त हां इस ऊावका अह्वाद्ध है इसस वह अपनेक आर गरीरकी एक 
जान प्रद्नत्ति करता है चर जम न वाडी इस अवस्था ज्च॑ ऊत्तमग करता मय 
जान कर फृत्ति करता ह। झर्रारक्षों झहाने वाली इस अवस्था में अनुराग करता ह। न खुहाने 
रागग्रेपकी पिन ट अन्‍स्मार्मे हुप करता है। झरीरकी इ्ट अवस्थाके कारण- 
(१८2 पका प्रड्ठात्त पद ज्ट> करता ब्च आर जप ० पु 
ऋत वह्य पदाथात राग करता है और उसके घातकोंसे द्वेव ऋरता ह। 
््दुचस दरीरकी 4 252| अचम्थ प्राक्त आ कारण शा उत बाह्य - एद्ाधाम त्तो ठेष करता र और उसके धातकोंसे 
ठया दरारका आवष्ट अवस्थाक कारण चूत बाह्य पद्रथाम ता द्वप करता ह और उसके घातकांस 
पु ०० पदार्थ कि... राग ब्र्ता लि क ० भी कारणः किस झ्न्य्‌ पदाश हि 
राग करता है । इनमें जिन बाह्य पदाथास राग करता है उनके भी कारणमृत अन्य पदार्थ 
ऊँ &घ 35 नि ०० करता ७७ 325 जिन वाह्म पदाभस 0० करता ञथ 
राग करता हे छोर उनके घातकांस द्वप करता ह। तथा जिन वाह्य पदाथांस द्रव करता है। 
5 5 5 करता ह और उनके घातक में राग करता है 
उनके नी कारणनूत अन्य पदायों से द्रव करता 6 और उनके घातकों में राग करता ह। 
०० ०] हम गा ऋरता (मल उनके ०... कारण न बक घातक पद्म किक: 8... राग के है और 
इनमे भी जनस राग करता हू उनके कारण वे घातक अन्य पदथांम रहे र्‌ 
>> ७ ब्रा £ का करता 407 हक 2०- मय कारण व अन्य पद्ाथांम 5 न राग करता 
इुप करता हैं तथा जिनसे द्वप करता हैं उनके कारण वे बांतक अन्य पदाथाम द्रव ने राग करता 
लो कप प्रपरा क्ट्र ५ 2८0. वाह्य पद्ाथ पे द्वार की ण्कट सवबस्थाक्ले 
है। इस तरह राग द्वेपकी परंपरा चाद रहती है । बहुत से वाह्य पदार्थ जो थघरीरकी अवस्थाक्े 
हं हैं उनमें भी राग ठप करता है) जैसे गऊुके वछड़ेसे उसके झरीर का कछ 
कारण नहीं हैं उनमें भी राग व करता ह। जेसे गऊक इउछड्से उसके झरीर का कुछ इृष्ट 
हल न्नी है. उसमे 28 ७ ०... 2५ आनेसे ॥० औ. किक ५ शरीरका अनिष्ट ८5 कल >. 
नहीं होता तो नी गा उसमें राग करती ह। इिल्लीके आनेसे कुत्तके शरीरका अनिष्ट नहीं 
झलेत 5 भी कत ०, करा है इहलसे ० ] संघ शब्ठाठिकिके ८3... इेखने संघने से किन 
होता तो भी कुचा उससे ह्रप करता है । इहुतसे वण गंध शव्दादिकके देखने संघने आदिकसे 
ल्ल्ञ्र कि हि उनमें करता मकान गे वहतस 28 वर्णाठिकिके के ० या पा शरारका 
०० 5 भी ण्ज़> ््च चि तरह श्र प्दा धांम॑ राग कक >> लक 
अनिष्ट नहीं होता तो भी उनमें द्रप करता है । इस तरह भिन्न २ पदाथान राग द्रव होता ह। 
० 3 50 5 ००... कारण 73, की 0 थ्च्य पदाथ 6०७७ राग ्न्ज्क कम सा 
इनमें भा जिनतल राग करता ह उनके कारण वे वातक उन्य पढाथा मे राग व द्वप करता है| 


इस तरह यहाँ भी राग द्वंपकी परंपरा चादर रहती हं। 

अब्न--अन्य पदा्थोसे तो राग द्वेप करनेका प्रयोजन समझा, परन्तु पहले तो मूलूनतत 
शरीरक्की अवस्थामें और वादर्म ओ घरीरकी अवस्थाके कारण नहीं ह ऐसे अन्य पदाथोमे इष्ट 
अनिष्ट मानने का अवोजन क्या हे ? 


५ 
आददइकसम 


उत्तर--प्रबन नूलूवृत शरीरकी अवस्था आदिकर्म प्रयोजन विचार कर राग करे तो 
मिथ्याचरित्र ही वह क्यों कहलाते | उनमें दिना प्रयोजन ही राग द्वेष करता हे और उन्हींके 


ऊ 


लिए दूसरोंसे रागढ्रंप करता ह इसलिए संपूर्ण रागद्गरेष परिणतिका नाम मिथ्याचरित्र कहा है। 
अइन--दरीर की अवस्था और वाह्म पदाथेर्म इंष्ट अनिष्ट माननेका प्रयोजन तो 
माध्म नहीं होता और इंष्ट अनिष्ट माने बिना रहा नहीं जाता इसका क्या कारण है ! 
'उत्तर---इस जीवके चारित्र मोहके उद्बसे जो रागद्वेष भाव होते हैं वे किसी पदाओ- 
का आश्रय छिए बिना नहीं हो सकते। राग होता ह तो वह किसी पद्मर्थम ही होता हे, ढ्वेष होता 
थे [कप हि ० का ४ मै 0 हक रे 


है वह भी पदार्थ सही होता है। इस तरह उन पदार्थोक्रा और रागठेपका निमित्त नेमित्तिक्त संबंध 


७८ समोक्षमार्ग-प्रकाश 


है। वहाँ विशेष इतना है कि कोई पदार्थ तो मुख्यपनेसे रागका कारण होता है। कोई पदार्थ मुख्य- 
पनेसे ढेपका कारण होता है। कोई पदार्थ किसी समय किसीके रागका कारण होता है और किसीके 
द्वेपका कारण होता है। यहाँ इतना और समझना चाहिए कि एक कार्यके होनेमें अनेक कारण चाहिए। 
“रागादिक होनेमें अन्तरज्गज कारण मोहका उदय है वह वलवान हैं और वाद्य कारण पदार्थ हैं वे बलवान 
नहीं है। महामुनिके मोह मंद होनेसे वाह्म पदार्थोका निमित्त होते हुए भी रागद्वेप पैदा नहीं होते । 
पापी जीवोंके मोह तीत्र होनेसे बाह्य कारण न होते हुए भी उनके संकल्प ही से राग ह्वेष पैदा 
होते हैं । इसलिए मोहके उदयसे रागादिक पैदा होते हैं, वहाँ जिस पदार्थके आश्रयसे राग भाव 
होना होता है उसमें बिना ही प्रयोजन या कुछ प्रयोजन को लेकर इष्ट बुद्धि होती है। तथा 
जिस पढदार्थके आश्रयसे ह्वेष भाव होना होता है उसमें विना ही प्रयोजन या कुछ प्रयोजन" लिए 
अनिष्ट बुद्धि होती है, इसलिए मोहके उदयसे पदार्थकी इष्ट अनिष्ट माने बिना रहा नहीं जाता । 
इस तरह पदार्थोर्मे इष्ट अनिष्ट बुद्धि होनेसे रागद्वेपलप जो परिणमन होता है उसका नाम मिथ्या 
चारित्र है। इन्हीं रागद्वेषोंके ही विशेष क्रोध, मान, माया, छोम, हास्थ, रति, अरति, शोक, 
भय, जुगुप्सा, खीवेद, पुरुषवेद, नपुंसकवेदरूप कपाय भाव हैं वे सव इसी मिथ्या चारित्रके भेद 
हैं। इनका वर्णन पहले किया जा चुका है। चू'कि इस मिथ्या चारित्रमं स्वरूपाचरण चारित्रका 
अभाव है इसलिये इसे अचारित्र भी कहते हैं। वैसे परिणाम यहाँ नहीं मिटते अथवा विरिक्त 
नहीं होते इसलिए इसे असंयम या अविरित भी कहते हैं । क्योंकि .पांच इन्द्रिय और मनके 
विपयोंम तथा पंचस्थावर और त्रसकी हिंसामें स्वच्छेदपना होता है इनके त्यागरूप भाव नहीं होते 
इसलिए यह असंयम है, जो बारह प्रकारका वतछाया है। ऐसे कार्य कपाय भाव होनेपर 
होते हैं। इसलिए मिथ्या चारित्रका नाम अविरत व असंयम समझना चाहिए | तथा इसका 
ही नाम अन्त है क्योंकि हिंसा, झूठ, चोरी, कुशीछ, परिआ्रह इन पाप कार्यो्मिं प्वृत्तिका नाम 
अब्रत है। इनका मूल कारण प्रमत्तयोग बताया है। प्रमत्तयोग कपायमय है इसलिए मिथ्या 
चारित्रका नाम अब्त भी है। इस तरह मिथ्याचारित्रका स्वरूप कहा । 


यों इस संसारी जीवके अनादिसे मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान, मिथ्या चारित्ररप परिणमन 
पाया जाता है। ऐसा परिणमन ऐकेन्द्रिय से लेकर असंज्ञी पंचेन्द्रिय पर्यत सब जीवोंके पाया 
जाता है। तथा संज्ञी पंचेन्द्रियोंमें भी सम्यम्दष्टिकों छोड़कर अन्य सब 
जीवोंमें यह परिणमन होता है। इतना विशेष है कि जहाँ जैसा 
परिणमन संभव हो वहाँ वैसा समझना चाहिए--जैसे एकेन्द्रियादिकके इन्द्रियादिकी हीनता या 
अधिकता पाबी जाती है और मनुष्यादिकोंके धन पुत्रादिकका संबंध पाया जाता है, सो इनके 
निमित्तसे मिथ्यादशनादिकका वर्णन किया ही है। उसमें जहां जैसा विशेष संबंध संभव हो वहां 
वैसा समझ लेना चाहिए | एकेन्द्रियादिक जीव इन्द्रिय शरीरादिकका नाम नहीं जानते परन्तु उसके 
अर्थरूप जो. भाव है उंस रूप परिणमन उनमें पाया जाता है। जैसे मैं स्पर्शनसे छूता है, शरीर ' 


उप॑संहार 
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मेरा है ऐसा तो नहीं जानता तो भी उसका जो भाव है उस रूप परिणमन करता है । मनुप्यादिक 
ऐसा जानते हैं और उसके भावरूप परिणमन भी करते हैं इत्यादिक विशेष वातोंकी समझ छेना 
चाहिए । इस तरह ये मिथ्यादरशनादिक भाव जीवके अनादिसे पाए जाते हैं, नये नहीं है । 
इनकी महिमा तो देखो कि जो पर्वाव घारण करता हे वहाँ बिना ही सिखाए मोहके उदयसे 
अपने आप ही वसा परिणमन करता है। मनुप्यादिक पर्वायर्में सत्य विचार होनेके कारण मिलते 
हैं तो भी सत्यहूप परिणमन नहीं होता। श्रीगुरुके उपदेशका निमित्त मिलता हे वह बार-बार 
समझाते हैं तो भी कुछ विचार नहीं करता | तथा ख़ुदको भी प्रत्यक्ष दिखाई देता है किन्तु 
उसकी नहीं मानता और अन्यथा ही मानता हे । कैसे ? यह उतलाते हैं । 


मरण होनेपर झरीर और आत्मा जुदे हो जाते हैं यह वात उ््यक्ष ह। एक शरीरको 
छोड़ आत्मा अन्य थरीर धारण करता ह। व्यंत्रादिक अपने पृव॑भवका संबंध प्रकट करते हुए देखे 
जाते हैं। लेकिन इसके शरीरस मिन्न बुद्धि नहीं होती । स्रीपुत्रादिक अपने स्वार्थके सगे प्रत्यक्ष 
देखे जाते हैं उनका प्रयोजन सिद्ध न हो तो विपरीत होते देखे गए हैं | यह उनमें ममत्व करता 
हु और उनके लिए नरकादिनं ले जाने वाले नाना पाप करता है । अन्यक्री घनादिक सामग्री 
अन्यकी हो जाती है पर यह उनको अपनो मानता है। शझरीरकी अवस्था व वाह्म सामग्री 
स्वयं ही पदा होती और नष्ट होती देखी जाती हे यह वृथा ही उनका कर्ता वनता है। उसमें 
भी जो अपनी इच्छानुतार कार्य हो तो कहता हे कि यह मैंने किया और अन्यथा होता ह तो 
कहता ह में क्या करूं ? ऐसा ही होना था या ऐसा क्यों हुआ | यही मानना था तो या तो 
आपको सद्रका कर्ता मानता या अकर्ता मानता, किन्तु यह कुछ विचार नहीं । जानता हे कि मरण 
अवश्य होगा परन्तु मरणका निश्चय कर कुछ कतेत्य नहीं करता । इस पर्याव संबंधी ही मबल्ल 
करता हे । तथा मरणका निश्चय कर कभी तो कहता हे में महंगा शरीरको जलवेंगे। कमी 
कहता ह मुझको जलाएँगे । कमी कहता है यदि यश हें तो हम भी जीवित हैं। कर्मी 
कहता है क्िि पुत्रादिक रहेंगे तो में भी जीता रहूंगा | - इस तरह पागलकी तरह वकता हे कुछ 
सावधानी नहीं हं। अपना परलोक प्रत्यक्ष जानते हुए भी उसके इंष्ट अनिष्टका कुछ उपाय 

हीं करता । और यहां पुत्र पोता आदि मेरी संतानका अनिष्ट न हो अधिक समय तक 

इष्ट ही होता रहे यों अनेक उपाय करता हे। परलोक हुए वाद किसीका इस छोककी सामग्रीसे 
उपकार होता नहीं देखा गया परन्तु इसका परकोक निश्चय होनेपर भी इस -छोककी सामग्रीका 
ही यत्न रहता हैं। विपय कपायकी अजृत्तिस व हिंसादि कार्यसे आप दुखी होता है, खेद खिन्न 
होता है, औरोंका वरी बनता है, इस लोकमें निंध कहछाता ह परलोकर्म बुरा होता हें, यह मत्यक्ष" 
स्वयं जानता हे तो भी उन्‍्हींमें मबृत्ति करता है । इस तरह अल्यक्ष देखता हुआ भी श्रद्धान करता 
डे अन्यथा जानता हे, अन्यथा आचरण करता है। यह सब मोहका माहाल्य हैं। इस अकार 
यह जीव मिथ्यादर्शन मिथ्याज्ञान और मिथ्याचार्रितरूप अनादिसि परिणमन करता है। इसी 
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परिणमनसे, संसारमें:अनेक म्रकारः दुख पैदा करनेवाले कर्मोंक्रा सबंध पाबा जाता है। यही भाव 
ढःखोंके वीज हैं अन्य 'कीई.नहीं | इसलिए हे भव्य | अगर दुःखोंसे मुक्त होना चाहता हे तो 
इन मिथ्यादर्शनादिकं विभावोंका अभाव करना यही कार्य है। इस कार्यके करनेतते तेरा परम 


कल्याण होगा | 


इस प्रकार मोक्षमार्ग प्रकाश नामक शाम मिथ्यादर्शन ज्ञान चारित्रका निरूपण 
करनेवाला चौथा अध्याय समाप्त हुआ ! 


अध्याय ५ 
विविध मत परीक्षा 


बहुविधि मिथ्या गहन कारि, मलिन भए निञ् भाव । 
ताकी हेतु अभाव हे, सहज- रूप दरसाव ॥१॥ 


यह जीव पूर्वोक्त प्रकार अनादिसे मिथ्यादर्शन मिथ्याज्ञान और मभिथ्याचारित्र रूप 
परिणमन करता है। उससे संसारमें दुःख सहता हुआ कमी मनुप्यादि पर्यायोंमें विशेष 
श्रद्धा आदि करनेकी शक्ति पाता है। वहाँ - यदि वह विशेष मिथ्या श्रद्धानादके ऋरणोंसे 
उन मिथ्या श्रद्धानादिकका पोषण करता है तो उस जीव का दुःख़ से मुक्त होना अति दुर्लभ है। 
जैसे कोई रोगी पुरुष 'कुछ स्वास्थ्ययों पाकर कुपथ्य- सेवनः करने, छग जाय तो उस रोगीका 
सुरक्षना कठिन ही होता है वैसेही मिथ्याल्रादि सहित-यह जीव यदि कुछ ज्ञानादि शक्ति पाकर 
विशेष विपरीत श्रद्धानादिके कारणोंका ,सेवन करता है.तो इस जींवका मुक्त होना कठिनही है। 
इसलिए जैसे वैद्य कुपथ्योंको विशेष दिखाकर उनके -सेवंनका निषेध करता हे वैसे ही यहाँ 
विशेष मिथ्या श्रद्धानादिके कारणों को .विशेषता,दिखाकर उनका निषेध. किया जाता है। यहाँ 
अनादिसे जो मिथ्यात्वादि भाव पाए जाते हैं वे -अगृहीत मिथ्यात्रादि हैं क्योंकि वे ग्रहण 
किए गए नए भाव नहीं हैं। इनके पुष्ट करनेके कारणोंसे विशेष मिथ्यात्वादिक जो भाव होते हैं 
वे गृहीत मिथ्यात्वादि हैं । जिसमें अमृहीत मिथ्यात्वादिका वर्णन त्तो पहले किया जा चुका है 
अब गृहीत मिथ्यात्वादिका वर्णन करते हैं | 


गृहीत मिथ्यात्व 

कुदेव कुग्ुरु कुधम और कल्पित तल्वोंके श्रद्धानका नाम मिथ्यादर्शन है। जिनमें 
विपरीत निरूपणके द्वारा रागादिकका पोषण है ऐसे कुशाख्रोंके श्रद्धानपूर्वक्क अभ्यासका नाम 
मिथ्याज्ञान है। जिस आचरणमें कपायोंका सेवन हो उसे घर्मरूप अद्ीकार करना मिथ्याचारित्र 
है। अब इनको विशेषरूष से बताते हैं । 

इन्द्र कोकपाल, अढद्वितब्रह्म, राम, कृप्ण, महादेव, बुद्ध, पीर, पैगम्बर, हनुमान, भैरव, 
क्षेत्रपाल, देवी, दिहाड़ी, सती सीतछा, चौथ, सांझी गनगोर, होली, सूर्य, चन्द्रमा, अह, ऊत, पितर, 
व्यंतर, गऊ, सर्प, अमि, जछ, वृक्ष, शाख, दवात, वर्तन आदि अनेकोंका अन्यथा श्रद्धान- 
कर उनकी पूजता है। उनसे अपना कार्य सिद्ध करना चाहता है, लेकिन वे काय सिद्धिके 
कारण नहीं हैं इसलिए ऐसे श्रद्धानकी ग्रहीत मिथ्यात्व कहते हैं। उनका अन्यथा श्रद्धान कैसे 
होता है ? यह बताते हैं-- 

११ 
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* उद्ठैत त्रह्मको सर्वव्यापी सबका कर्ता माना जाता है लेकिन ऐसी बात नहीं है केवल 
मिथ्या कल्मना हैं । पहले तो यही ठीक नहीं है कि वह सर्चव्यापी है क्योंकि सम्पूर्ण पदार्थ 
| प्रत्यक्ष रूपसे अलग २ दिखाई देते हैं उनके स्वभाव भी अछूग २ हैं 
इसलिए उन्हें एक कैसे माना जा सकता हे ? एक मानना तो इस 
प्रकासे हो सकता है कि प्रथम तो जितने अछग २ पदार्थ हैं 
उनके समुदायका ऋल्पनासें कुछ नाम रख लिया जाय। जैसा घोड़ा हाथी आदि मित्र 
पदार्थोकीं सेना नामसे कहा जाता है, उनसे अलछ्य कोई सेना नामकी वस्तु नहीं हे 
अगर इसी तरह सर्व पदार्थोका नाम त्रह्म हे तो ब्रह्म कोई अलग वस्तु न रहकर 
कत्पना मात्र ही रहा । दूसरा प्रकार यह है कि पदार्थ व्यक्तिकी अपेक्षा मिन्न २ है किन्तु 
जातिकी अपेक्षा उन्हें कल्पनासे एक कहा जाता है। जैसे घोड़े व्यक्ति रूपसे अछ्य अलग 
होते हुए भी आकारादिककी समानतासे उनकी एक जाति कही जाती है वह जाति घोड़ोंसे कुछ 
अढग नहीं है | यदि त्रह्म भी इसी तरह सवोकी एक जातिके रूपमें हे तो त्रह्म यहाँ भी कल्पना 
मात्रके सिवाय अछग कोई वस्तु नहीं रहा | तीसरा प्रकार यह है कि अछग अछ्ग पदार्थोके 
मिलनेसे एक स्कन्धकी एक कहा जाता है, जैसे जलके अछा अछाग परमाणु मिलकर एक 
समुद्र कहलाता है, प्रथ्वीके परमाणु मिलकर घढ़ा आदि कहलाते हैं। यहाँ समुद्र और घड़ा उन 
परमाणुओंसे अछूग कोई वस्तु नहीं हैं। इसी म्रकार यदि सम्पूर्ण अछग अलग पदार्थ मिलकर 
एक ब्रह्म हो जाते हैं तो ब्रह्म इनसे अछग कोई पदार्थ नहीं रहा। चौथा प्रकार यह है कि 
अंग अल्ग अछग ह और जिसके वे अज्ग हैं वह एक अज्ी कहछाता हे। जैसे आँख, हाथ 
कैर आदि मित्र मिन्न हे और जिसके वे हैं उसका नाम एक भनुप्य हे। इसी प्रकार सब 
पदार्थ तो अज्ञ हे और जिसके यह हैं वह एक अन्ली त्रह्म है, यह सारा लोक विराट स्वरूप 
त्रह्मका अज्ञ हे अगर ऐसी मान्यता है तो मनुप्यके हाथ पैर आदिक अज्ञ अछग अरूग रहकर 
एक अड्जी नहीं कहछा सकते जुड़े रहने पर ही शरीर कहलाते हैं परन्तु छोकमे पदार्थोका अल्ा- 
पना प्रत्यक्ष दोखता हे इसका एकपना कैंसे माना जाय | अलग रहकर भी अगर एकपना माना 
जाय तो मिन्रपना कहां स्वीकार किया जायगा 2 ४ 


| ०5०० कर हैँ पु हैँ 
तक---सव पदाथर्म सूक्ष्मरूप त्रह्मके अज्ल विद्यमान हैं उनसे सब पदार्थ जुड़े हुए हैं। 


सर्वव्यापी अद्वित 
ब्रद्ममा खण्डन 
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कर 


॥) 





समाघान--जो जक्न जिससे जुड़ा हे वह उससे ही जुह्ा रहता है या छूट हटकर 
न अहोसे जहा है अ >> पहला स्वीकार ही. हल बंव्कि गमन व 
उन्य अज्ञंस जुड़ा ऋता ह। यदि पहला पक्ष स्वीकार ह तो जब सूर्वादिक गनन करते हैं 
जिन थ्््थः डा जज पल 2 गमन नेक पेअअरनके कक 2 हांगे सौर 23 अंग ७ ०७० 
तव जिन छश्ष्म अंगाँस वे जुड़े हैं दे भी गमन करते होंगे ओर वे दृट्ष्म अंग जिन स्थूछ अंगोंस 
न न गमन अं 33 + मन 72 सम्पर्ण अर मम 0 ७ ज्ञायगा 3 
जुड़ ६ व भा गमच करत हार्ग इस तरह सम्पूर्ण कक अआांधघिर हो जाबगा. जेँत दारीरका 
एक अकः खींचनेंपर चरीर र्ि ज्ञाता से सम फ्च् पदाथके गमन 
एक अद्ग खींचनेपर सारा घरीर खिंच जाता ह बेस ही एक पदार्थके गमन करने पर सम्पूर्ण 
किक ्क जायगा ० य्‌द्ठ अगर ठसग स्वीकार ८ 
परदाथाका गनन हा जायगा पर यह | अगर ] पक्ष स्वीकार किया जायगा तो 
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पांचवां प्रकार यह 
होगया इसलिये हक एक के 
हागया इसालय एक ह | 


कि पहले कोई पदार्थ एक था, वाढमें अनेक हुआ फिर एक 
होगबा मिलनेपर फिर एक होगया । 
अथवा जैसे सोनेक्ा इछा एक था वह कंकृण कुंडकादि अनेक रूप हुआ मिलकर फिर सोनेका 
एक इला होगया | वैसे ही ऊह्म एक था पीछे अनेक रूप हुआ फिर मिलकर एक रूप हो जायगा 
इसलिए एक कहा है। इस प्रकार यदि एकत्र नाना जायगा तो ब्रह्म जव॒ अनेक रूप हुआ तव 
जुड़ा रहा था अल्ग होगया था | जगर जुड़ा कह्य जायगा तो पहला दोष ज्यों-का-त्यों ह अगर 
अलूग छुआ कहा जावगा तो उस सम एकल नहीं रहा | जल, स्वणादिकका मित्र होकर जो 

कि अं 


जाता ह वह तो एक जातिकी अपेक्षा हे, लेकिन यहाँ सब पदाश्ोंकी 
चेतन ह कोई अचेतन है इत्यादि अनेक रूप ह उनकी एक जाति 
सकती हू ? तथा जाति अपेक्षा एकत्व मानना कह्मना सात्र ह बह पहले 


4१०७ थक 
आदि फट कर टकड़े 
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चर 
विस, एक ऋ्रह्म है बह नहीं कहा जा सकता 5 कहा जायगा £. लोकरचना हो 
अरनत एक ऋहत्म हू यह वहा कहा जा सकता। याद यह कहा जायगा कि ककिरसचना हाँ 
नवीन उस्तन्न हुई है वा ऊत्म हा इन स्वच्य हुआ ह। जगर 
तो यह अल्य हुआ हरद्म अलू्य रहा सर्वव्यापी उद्धेंत अन्य 


न ऋलाबा । अगर ब्रह्म ही इन स्वरूप हुआ तो कसी लोक छुआ कमी त्रह्म हुआ जैस का 
५ 33 हाता उसका न्‍35- 
कि सारा हुक्म लोकस्वरूप नहीं होता उसका कोई 


तेता कहां रहा 2 अगर ऐसी मान्यता ह 

अंग होता हे तो जैंस सनुद॒का बिंदु विषकूप होने पर भले ही स्थूलछ इछ्टित उसका अन्यथापना 
अंद्य हांता ह ता जैतस चसहुद्रका विद विषरूप हाय पर मल हा इ्थूक दा्च उधका । 

न जाना जाय लेकिन बृक्ष्म इश्टिसि एक विंदुककी अपेक्षा सनुद्रमं अन्यथापना आ जाता है वेंस हा 


टन 
ढ़ 
सअन्यथापनच 


तद्मका एक अंग मित्र हो कर जब लोक रूप छुआ तब स्थूछ विचारसे उसका अन्ः 


८४ मोक्षमार्गे-प्रकाश 


भले ही न जाना जाय परन्तु सृक्ष्म विचारसे एक अंशकी अपेक्षा उसमें अन्यथापन हुआ ही, 
क्योंकि वह अन्यथापन और तो किसीके हुआ नहीं, त्ह्मके ही हुआ । इसलिए त्द्यको सर्वरूप 
मानना अम है। छठा प्रकार यह हे कि जैसे आकाश सर्वव्यापी है वैस त्रह्म भी सर्वव्यापी हे 
तब इसका अर्थ यह हुआ कि आकाशकी तरह त्रह्म भी उतना ही बड़ा हें और घटपयदिकम 
अकाश जैसे रहता हे बैसे त्रह्म भी उनमें रहता हे, झेकिन जैसे घट और आकाशकी एक नहीं 
कह सकते वैसे ही त्ष और लोककी भी एक नहीं कहा जा सकता | दूसरी वात यह है कि 
आकाशका तो लक्षण सर्वत्र दिखाई देता हे इसलिण उसका सव जगह सद्भाव माना जा 
सकता हे लेकिन ब्रह्मका लक्षण सव जगह नहीं दिखाई देता इसलिए उसका सद्भाव कैसे माना 
जा सकता हे? इस तरह विचार करने पर किसी भी तरह एक न्रह्म संभव नहीं होता । 
सम्पूर्ण पदार्थ मिन्न २ ही माहम पड़ते हैं । 


यहाँ प्रतिवादीका कहना है कि पदार्थ हैं तो सब एक ही लेकिन अमसे वे एक मारूम 

नहीं पढ़ते । इसमें युक्ति देना भी ठीक नहीं है क्योंकि अह्मका स्वरूप युक्तिगम्य नहीं हे, 

वचन अगोचर है एक भी है अनेक भी है जुदा भी है मिला भी है उसकी महिमा 

ही ऐसी है । 

परन्तु उसका यह कहना ठीक नहीं क्योकि उसे और सबकी जो प्रत्यक्ष प्रतिमासित 

होता है उसे वह अम कहता है और युक्तिसे अनुमान करो तो कहता है कि सच्चा स्वरूप युक्ति- 

गम्य नहीं हे, वचन अगोचर हे परन्तु जब वह वचन अगोचर है तो उसका निर्णय कैसे हो । 

ह कहना कि ब्रह्म एक भी हे अनेक भी हे जुदा भी हे मिला भी हे तब ठीक होता जब किन 

किन अपेक्षाओंसे ऐसा हे ? यह वताया जाता । अन्यथा वह पागलोंका प्रछप हे जहां न्याय 

न हो वहां मिथ्या- वादी छोग इसी तरह वकवाद करते हैं। न्याय तो जो सत्य है उसीके 
अनुसार होगा । अब जो नह्मकी लोक का कर्ता मानते हैं उसका खंडन करते हैं | 


ता वन अल लजत+- ना... अमन समननीजन+>ज>++>>---+ >>+ 9 3. 





१--आत्मा (परमात्मा) आाकाशके समान है और घट्काशों की तरह वह जीव रूपसे उस्तन्न हुआ हैं। तथा. 
घटादिकके समान देह संवान रूपसे भी उत्पन्न कहा जाता हूँ । आत्माकी उत्पचिके विपयमें यही दृश्टान्त है । 

२--उस ब्रह्म तक न आखें ही पहुंचती है न वाणी ही जाती है न मन ही जाता है अतः किस प्रकार 
शिप्यको इस हह्मका उपदेश करना चाहिए; यह हम नही जानते वह हमारी समझमें नहीं जाता । 
वह विदितसे अन्य है तथा अविदितसे भी परे है ऐसा हसने पूर्व पुरुषोंसे सुना है जिन्होंने हमारे लिए. 
उसका व्याख्यान किय्रा ह। केनोप० आऋर० १ म० ३ 

ई--जों आदि अन्तमें नहीं है वह वर्तमानमें भी बैसा ही है. इसलिए यह संपूर्ण पदार्थ समूह भसतके 
समान होकर भी सत्‌ जैसा मारछूम पड़ता है । स्वप्न और मायाका जो अस्तित्व अथवा गन्धव 


नगरकी जो कत्सना है वही अत्तित्त और कत्यना इस विश्वके वारेमें विचक्षण पुरुषों द्वारा वेदान्तमें 
की गई हैं। माण्डक्योप० वेतध्य प्र० इछो० ६३१ 


माण्ट्क्योप० अद्वेत प्रकरण 


अध्याय--5 ये 

कहा जाता हे कि त्रह्मके पहले ऐसी इच्छा हुई कि 'एको हुं वहु स्यां *? मैं एक हैँ बहुत 
होऊँगा | लेकिन जो पहली अवस्थामें दुखी होता हे वही दूंसरी अवस्था चाहता है । ब्रह्म ने एक 
रूप अवस्थासे अनेक रूप होने की इच्छाकी सो अह्मको पहले क्या दुःख था ? अगर दुःख नहीं था 
और ऐसाही उसे कुतृहलू हुआ तो जो पहले कम सुखी हो और बादमें कुतूहल करनेसे अधिक सुखी हो 
चह कुतूहुल करना विचारता है ब्रह्म जव एक अवस्थासे अनेक अवस्था रूप हुआ तब उसके अधिक 
सुख कैसे संभव हो सकता हे | और अगर वह पहले ही पूर्ण खुली था 
तो अवस्था क्यों पल्टता है? बिना अयोजनके तो कोई कुछ करता नहीं । 
दूँसरे वह पहले भी खुखी था और इच्छानुसार कार्य होने पर भी सुखी 
“होगा लेकिन जब इच्छा हुई उस समय तो दुःखी ही हे। यदि यह कहा जाय कि अह्के जिस 
समय इच्छा होती है. उसी समय कार्य होता है इसलिए दुःखी नहीं होता यह भी ठीक नहीं हे 
क्योंकि स्थूल कालकी अपेक्षा तो यह कहा जा सकता हे कि अद्मकी इच्छाके-समय ही कार्य होता 
हे परन्तु सक्ष्म कालको अपेक्षा इच्छाका और कार्यका होना एक साथ नहीं हो सकता | इच्छा तो 
तब्र ही होती हे जब्र कार्य नहीं होता और जब्र कार्य होता हे तब इच्छा नहीं होती इसलिए 
ओड़े समय तक तो इच्छा रही ही अतः दुःखी अवश्य हुआ होगा | क्योंकि इच्छा ही दुःख हे 
और दुखका कीई स्वरूप नहीं | इसलिए त्रह्मके इच्छाकी कर्पना करना मिथ्या हे । 


अक्मकी इच्छासे सृष्टि 
रचनाका खण्डन 


यदि यह कहा जाय कि इच्छा होते ही त्रह्मकोी माया प्रकट होती हे तो त्रह्मकी ही 
माया हुई और इसतरह वह मायावी कहछाया उसका शुद्ध रूप कहाँ रहा | दूसरी बात यह 
हे कि त्क्मका और मायाका दंडी दंढके समान संयोग संबंध है या अमि 
उप्णके समान समवाय संबंध हे । यदि संयोग संबंध हे तो अ्म मित्र 
हुआ और माया मिन्न हुई तब अद्वैत ब्रह्म कैसे कहलाया | तथा जिस मकार 
ढंडी दंडकी उपकारी जान अहण करता हे वैसे ही त्रह्म भी मायाको उपकारी जानता है तभी 
अहण करता हे अन्यथा क्यों करें | अतः जिसे अह्म भी अहण करता है उसका निषेध करना 
कैसे संभव हो सकता ढे वह तो एक उपादेय चीज़ हुईं । अगर समवाय संबंध हे तो जैसे 
अग्निका उप्ण स्वभाव हे बैसे त्रह्मका माया स्वभाव हुआ । उस स्वमावका निषेध कैसे संभव 
हो सकता है । वह तो उत्तम वस्तु हुई । 


ब्रद्मकी मायाका 
खण्डन 











१--डस परमात्माने कामना की मैं वहुत हो जाऊँ अर्थात्‌ उत्न्न हो जाऊँ। अतः उसने तप किया | 
उसने तप करके ही यह जो कुछ है इस सत्रकी रचना की। इसे रचकर वह इसीमें अनुप्रविष्ट 
हो गया इसमें अनुप्रवेशकर वह सत्यस्वरूप परमात्मा मूर्त अमूतं कहेजाने योग्य आश्रय अनाश्रय 
चेतन अचेतन एवं व्यावहारिक-सत्य-असत्यरूप हा गया । वैत्तरीयोप० वल्छी २ अनु० 

२--ब्रह्मकी अविद्यासे जगतकी उत्तत्ति द्वोती है, ब्रह्म स्वयं जगत्‌की उतस्में कारण नहीं है वह तो केवल 
अधिष्टान भात्र होनेसे उसमें कारण कहछाता है। वेदात्तसिद्धान्त मुक्तावकी इलो० रे८ 


८६ मोक्षमागे-प्रकाश 


यदि कहा जाय कि ब्रह्म तो चैतन्य हे और माया जड़ हे यह भी ठीक नहीं है क्यों'क 
समवाय संबंधर्म दो विरोधी स्वभाव नहीं रहते, जैसे प्रकाश और अन्धकार एक जगह नहीं रह 
सकते । यह कहा जाता है कि मायासे स्वयं ब्रह्म अमरूप नहीं होता किन्तु अन्य जीव अमरूप 
होते हैं तब तो जैसे कपटी अपने कपटको स्वयं ही जानता है उसके अमम नहीं आता दूसरे ही 
जीव अमम आते हैं | लेकिन कपटी तो वही कहछायगा जो कपट करेगा न कि अममे आनेवाले 
दूसरे जीव ? वैसे ही ब्रह्म अपनी मायाको स्वयं जानता है इसलिये वह अमरूप नहीं होता दूसरे 
ही जीव अमम आते हैं लेकिन मायावी तो ब्रह्म ही कहलायगा उसकी मायासे दूंसरे जीव जो 
अमरूप हुए हैं वे मायावी क्यों कहलाएंगे ? 


साथ ही एक प्रइन यह भी उठता है कि जीव और ब्रह्म एक हैं. या अछग हे ! 
यदि एक हैं तो जैसे कोई पागल स्वयं ही अपने अंगोंको पीड़ा पहुँचाता है वैसे ही त्रह्म 
अपनेसे अभिन्न जीवॉंको मायासे दुखी करता है इसको क्या कहा जायगा। और यदि 
अछग हे तो जैसे कोई भूत बिना ही प्रयोजन औरोंको अम पैदा करे पीड़ा दे तो उसे निक्ृष्ट 
ही कहा जाता है वैसे ही ब्रह्म माया पैदा कर विना ही प्रयोजन दूसरे जीवोंको पीढ़ा देता है 


उसे क्या कहा जायगा ? इस तरह मायाको त्रह्मकी वतराना निराभ्रम है । 


आगे प्रतिवादी कहता है कि जल्से भरे हुए अछूग अछा बर्तनों चन्द्रमाका प्रतिबिम्ब 
अलग अछा दिखाई देता है परन्तु चन्द्रमा एक ही है । वैसे ही अछा २ बहुतसे शरीरोंमे 
ब्रह्मका चैतन्य प्रकाश अलग अछाग पाया जाता है। लेकिन ब्रह्म एक 
ही हे ।' इसलिए जीवबोंकी चेतना त्रह्ककी ही चेतना है। किन्तु यह 
कहना भी ठीक नहीं है । जड़ शरीरमें ब्रह्मके प्रतिविम्बते यदि चेतना 
होती है तो घट पट आदि जड़ पदार्थों भी त्रह्मका प्रतिबिम्ध पड़ जानेसे चेतना हो जानी 
चाहिए । यदि कहा जाय कि शरीरोंको चेतन नहीं करता जीवकोी चेतन करता है तो प्रश्न यह 
है कि जीवका स्वरूप चेतन है या अचेतन ! अगर चेतन है तो चेतनको चेतन क्या करेगा! 
यदि अचेतन है तो शरीर घट और जीवकी एक जाति हुई । दूसरा प्रइन यह है कि त्रह्म और 
जीवोंकी चेतना एक है या मिन्न है! यदि एक है तो दोनोंमें ज्ञाकी अधिकता हीनता क्यों 
हैं: दूसरे यह सभी जीव परस्परमें एक दूसरे की बात क्यों नहीं जानते ! अजगर यह कहा 
जायगा कि यह उ्पाधिका भेद है चेतना तो मिन्न मिन्न ही है तो उपाधि मिटने पर 
इसकी चेतना त्रह्ममं मिल जायगी या नष्ट हो जायगी ? अगर नष्ट हो जायगी तो यह जीव 
अचेतन रह जायगा । अगर ब़ह्ममें मिठ जायगी तो वहाँ इसका अस्तित्व रहेगा या नहीं यदि 


जीवाॉंको त्रह्मकी 
चेतनताका खण्डन 





१-एक ही परमात्मा प्रत्येक जीवमें अवस्थित है अतः वह एक ही अनेक ग्रकारसे दीखता है जैंसे जलमें 
एकही चन्द्रमाके मिन्न २ ग्रतिविम्ब दीखते हैं । ब्रह्मविन्दु १२ 


आअध्याय--< ८5 


आस रहता तो इसकी चतना इसीकी रही ऋ्रक्यर्म क्या मिला ? अगर अलित् नहीं रहेगा 
ता इंकका नाश छुआ कहकाया ब्रह्म कान सिल्ल £ अगर ब्रह्म आर जीवकी चेतना मित्र मिन्र 


नानी जायगी तो त्क्म और सत्र जीव मित्र मित्र झरें। इस अकार जीवोंकी चेतनाक्ी हुक्म 
मानना अ्रम है ! 


छरीराहिकिको यदि माबाका कहा जाता ह तो नावा ही हाड़ मांसादिक रूप होती ह 
मायके निमिच्से किक बडे हि हम हाद ७ कप हा अगर लक माया हिट ०. 
था नावाक चामतस जार कई हाइ मास हम दाना हु ? अगर गाया ही हाइ़ माँसब्प दोती 





सूर्तिक छुआ तब अमूर्तिक स्वभाव सदा नहीं रहा । आगर यह कद जावगा कि मायाके निनिततस 
और कोई हड्डी नांस्ादि रूप होता ह तो मायाके सिवाय और कोई पदार्थ तो व्रद्मवादियोंके यहाँ 
ड्व ही नहीं तब होगा कोन ? आर यह कहां जायगा कि नवीन पदार्थ यैद्रा हुए हैं तो वे 
नावासे मिन्न पा हुए हें था अमिन्न येद्या हुए हैं? यदि मित्र पद्म हुए तो शरीगदिक 

ग क्रेस हुए तो उन नवीन उत्पन्न पदाथ्रमव हुए । यदि अमिन्न पद हुए तो 
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पदाथाक्रा उत्पन्न होना क्यों कहते हो ? इसनरह झारीगठिकको 
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प्रतिवादी फिर ऋइता हे क्ि--मावास तीन गुण पैदा होते हैं शमस, तामस और 


परन्तु बह भी उत्तका कहना टीक नहीं ह क्योंकि मानादिकपायरूप मावक्री गज़स कदत 

हैं, क्रावादि ऋाबन्ूप मावकी तामस कहते हैं, मंदकपायतूप सावक्नी सालिक कहते हैं। यह 

नाव प्रत्यक्ष उेतनामवी हैं और मायाका स्वरूप जड़ कहा जाता हे सो जइसे चेतनमर्यी नाव कैसे 

भेद हो सकते हैं ? अगर नड़के नी बह नाव पैदा हो सकते हैं तो पत्थर आदिके भी होना 
चाहिए | परन्तु चेतना स्वरूप जीवके दी बढ साव दीखते हैं | अतः यह नाव मायास पा नहीं 

कते | हां, अदि मायाक्ना चेतन छराबा जाब तो मान सकते हैं लेक्ित माबाकों चेतन ठहरानेंमे 





कर उसका निश्चय करना चाहिए | 


ऊ 
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हु, 


इन तीन गुणोंस त्रक्मा, वि्णु और महस्य ये 
देव प्रकट हुए हैं | लेकिन यह टीक नहीं ह क्योंकि गुणीस गुण तो पैदा होते हैं परन्तु गुणल 
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््ै 


१---उत्व रल और तम युत्र बद तीनों मावारे पंदा होते ई 
विद्यानान हैं |-गीना आ० १० 


पा 
तमोंगम ल्‍वननननाने, 


महादेव ( अग्नि ) ही गया तथा उत्तगुणसे विश्यु हे गया +-चायु छु० आ० ५ इलोक २2६ 


कद ' 


८८ मोक्षमार्ग-अकाश 


गुणी पैदा नहीं होते | पुरुषसे क्रोध होता है छेकित क्रोथते पुरुष होता नहीं देखा गया | तथा 
इन गुणोंकी जब निन्दा की जाती है तब इनसे उत्पन्न हुए ब्रह्मादिक पूज्य 
कैसे माने जा सकते हैं | दूसरी बात यह है कि गुण तो हैं मायामय और 
यह तोनों ब्रह्मके अवतार हैं' किन्तु इन गुणोंसे उत्तन्न होनेके कारण 
ये भी मायामय कहछाए | फिर इनको ब्रह्मके अवतार कैसे कहा जा 
सकता है? ये गुण जिनमें थोड़े भी हैं उनसे तो इन्हें छोड़नेके लिए कह्य जाता है और जो 
इन्हीं गुणोंकी मूर्ति है उन्हें पूज्य माना जाता है यह तो बड़ा अम है । तथा इन तीनोंके कार्य 
भी इन्हीं रूपम॑ देखे जाते हैं। कुतूहलादिक, युद्धादिक, खी सेवनादिक क्रियाएँ उन राजसादि 
गुणोंसे ही होती हैं इसलिण उनके राजसादिक गुण मौजूद हैं ऐसा कहना चाहिए | इनको पूज्य 
कहना या परमेश्वर कहना क्रिसी प्रकार भी ठीक नहीं हे। जैसे अन्य संसारी हैं वैसे ये भी हैं । 
यहाँ यह कहना भी ठीक नहीं है कि संसारी तो मायाके आधीन हैं इसलिए बिना जाने ही उन 
कार्योको करते हैं किन्तु त्ह्मादिकके माया आधीन हे वे जानकर इन कार्योको करते हैं। क्योंकि . 
मायाके आधीन होनेसे काम क्रोधादिकके सिवाय और क्या पैदा हो सकता है। इन काम 
क्रोधादिकी ब्रह्मादिकके तीव्रता पाई जाती हे । कामकी तीत्रतासे ख्ियोंके वशर्म होकर इन्होंने 
नृत्य गान आदि किया हे विहल हुए हैं, अनेक प्रकार कुचेष्टाएँ की हैं | क्रोधके वशीभूत होकर 
अनेक युद्धादि कार्य किए हैं, मानके वशीमूत होकर अपनी उच्चता अकट करनेके लिए अनेक 
उपाय किए हैं; मायाके वशीभूत होकर छल किए हैं, छोभके वशीभूत 
होकर परिग्रहका खूब संग्रह किया है । अधिक क्या कहा जाय चीरहरण 
आदि निर्ज्ञोंकी क्रिया,' दही छटना आदि चोरोंकी क्रिया, रुण्डमाला 


राजसादि गुणोंसे अह्मा- 
दिक विष्णु महेश की 
उत्पत्ति खण्डन 


लीज्ञासे सृष्टि 
रचनाका खण्डन 


१--तद्या विष्णु और शिव यह तीनों ही ब्रह्मकी प्रधानशक्तियाँ हैं ।--विष्णु पु० आ० २९ इलो० ४८ 
कलिकालके प्रारभम परव्रह्म परमात्मा ने रजोगुणसे उत्पन्न होकर ब्रह्मा बनकर प्रजाकी रचना की । 
प्रछयके समय तमोगुणते उत्तन्न हो काछ ( शिव ) बनकर उस सृष्टिको ग्रस लिया | उसी परमात्माने 
सत्वगुणसे उत्पन्न हो नारायण बनकर समुद्रमें शयन किया । 

--वायु० पु० अ० ७ इलो० ६८, ६८ 

२--एक दिन सब कुमारियों ने प्रतिदिन की तरह यमुना के तठ पर जाकर अपने वस्त्र उतार दिए. और 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण के गुणों का गायन करती हुई बढ़े आनन्द से जलक्रीड़ां करने छगी | परीक्षित ! 

सनकादि योगियों और शक्कर आदि योगीश्वरों के भी ईइबर श्रीकृष्ण से गोपियों की यह अमिलछापा 

छिपी नहीं रही । वे उनका अमिप्राय जानकर अपने समवयस्क ग्वाल-बालकों के साथ उन कुमारियों 

की साधना () सफल करने के छिये यमुना तट पर गये | उन्होंने अकेडे ही उन गोपियों के सारे 
अत बक आपकी अप कम कक लए हक किक शक था कम डे किक 

() पहले यह कन्याये' दरद ऋतु में श्रीकृष्ण वी क्रीणाए' देखकर उनपर मोहित हो चुकी थीं 


ओर इसके दिए, देवी कात्यायनी से यह बरदान माँग चुकी थी कि “आप नंद नंदन श्रीकृष्ण को हमारा पति 
चना दीजिए” देखो भाग० २२ अ० १० का प्रारंभ भाग | 








अध्याय--५ ८९ 


धारण आदि पागलोॉंकी किया , बहुरूप ध/रण आदि भूतोंकी क्रिया, गाय चराना आदि नीच कुछोंकी 
क्रिया, आदि सभी कुछ निंध क्रियाएँ की हैं। मायाके वंशीमूत होकर इससे अधिक और क्या 
क्रियाएँ होती हैं सो पता नहीं। वाद्य कुचेष्ठाओं सहित तीज्र काम क्रोधादिके धारी ब्रह्मादिकों को 
माया रहित मानना मेध पटछ सहित अमावस्याकी रातकी अंधकार रहित मानने के समान है । 

यदि यह कहा जाय कि इनको काम क्रोधादि व्याप्त नहीं होते, यहतो परमेश्वरकी छीला 
है । सो भी ठीक नहीं है; क्यों कि ऐसे कार्यो को वे इच्छासे करते हैं या विना इच्छाके करते हैं 
यदि इच्छासे करते हैं तो ख्ली सेवनकी इच्छाही का नाम काम है, युद्ध करनेकी इच्छाही का नाम 
क्रोध है इसी तरह और भी समझना चाहिए। अगर विना इृच्छाके करते हैं तो विना चाहे किसी 
कामका होना पराघीनताका सूचक है, वह पराधीनता उनके कैसे संभव धो सकती है ? और अगर 
यह लीला है कि परमेश्वर अवतार धारण कर इन कार्यों में लीछा करता है तो अन्य जीवों को 





वच्र उठा लिए और बड़ी फुर्तीसे एक कदम्बके वृक्ष पर चढ़ गए; | साथी ग्याडबाल ठहठहाका मार 
हँसने छगे और स्वयं श्रीकृष्ण भी हंसते हुए; गोपियोंसे हंसी की बात कटने छगे भगवान की हँसी 
मसखरी देखकर गोपियों का दृदय प्रेमसे सराबोर होगया । वे तनिक सकुचाकर एक दूसरीकी ओर 
देखने और मुसकराने छूगी । वे जलसे बाहर नहीं निकलीं । जब भगवान ने हंसी २ में धात कही तब 
उनके विनोदसे कुमारियों का चिंच और भी उनकी ओर खिंच गया। वे ठडे पानीमें कण्ठ तक डूबी 
हुईं थीं और थर २ कांप रही थीं. उन्होंने श्रीकृष्ण से कहा । प्यारे श्रीकृष्ण | ऐसी अनीति मत करो हम 
जानती हैं कि तुम नन्दबाबाके छाढ़के छाल हो, हमारे प्यारे हो, सारे त्जव सी आपकी सराहना करते हैं। 
'देखो, हम जाड़े के मारे ठिड्र रही हैं हमें कंपकेपी छूट रही है तुम हमें दमारे बच्र दे दो नहीं तो हम 
ननन्‍्दवावासे जाकर कह देगी | भगवान्‌ श्री ऋष्णने कहा” कुमारियो ! तुम्हारी मकान और पवित्रता 
प्रेमसे भरी दै देखो जब तुम्हें मेरी दासी होना स्वीकार है और मैरी आज्ञा का पान करना चाहती 
हो वो यहाँ आकर अपने २ वस्र ले छो । परीक्षित्‌ | वे कुमारियाँ मगव/न्‌ की ऐसी बात सुनकर 
ठंडेसे ठिद्वत्ती और कांपती हुई अपने दोनों हाथों से शु्त अंगों को छिपाकर यमुना से बाहर 
निकलों । उस समय ठंड उन्हें बहुत सता रही थी । उनके इस शुद्ध भावसे भगवान्‌ बहुत ही प्रसन्न 
हुए.। उनकी पवित्रता देखकर भगवान ने उनके बस््र अपने कंचेपर रखलिए; और मुस्काराकर बोले 
'ओपियो ठुमने जो ब्रत लिया था उसे अच्छी तरह निभाया है परन्त॒ नंगे होकर ठुम ने जो जलमें स्नान 
किया है उससे वरुण और यमुना का अपराध हुआ है। अतः अब इसकी निवृत्ति के रिए अपने 
हाथ जोड़कर सिरसे छगाओ । भगवान ओऔकृष्ण की वातेँ सुनकर गोपियों ने इसे सत्य समझा अतः 
समस्त कर्मों के साक्षी श्रीकृष्ण को नमस्कार किया - - « «... परीक्षित | श्रीकृष्ण ने कुमारियोंसे छल 
भरी बातें की उनका छजा संकोच छुड़ाया, हँसी की, और उन्हें कठपुतलियों की तरह नचाया। 
यहाँ तक कि उनके वस्त्र हर लिये फिर भी वे रुष्ट नहीं हुईं वल्कि अपने प्रियतमके संगमें और भी 
प्रसन्न हुईं । अपने मियतमके समागम के लिए. रुज कर वे उन्हीं की ओर छजीली चितवनसे देखने 
लगीं । भागवत दशमत्कं० अ० २९ 
१--नाना रूपाय ग्रुण्डाय वरूथ पुथुदण्डिने 
नमः कपालहस्ताय दिग्वासाय शिखण्डिने मत्ध्य पु० अ० २५० इको* २९ | 
२- जिसकी चिचमयी लीला यह चराचर विश्व है। उसके विश्वात्मकता होने पर भी एक पिण्डवा 
सद्वैतत्व खण्डित नहीं होता । वेदान्त सि० मु० कारिका २३ के अन्तर्गत उद्धृत इछोक | 
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इन कार्योसे छुड़कर मुक्त फरनेका उपदेश क्यों दिया जाता है। फिर तो क्षमा, शील, संतोष, 
संयमादिकका उपदेश सब झूठा कहछाया | 
इसपर अगर यह कहा जाय कि परमेश्वरकी तो कुछ मतरूब नहीं किन्तु छोकनीतिको 
चलानेके लिए अथवा भक्तोंकी रक्षा और दुष्टोंका निम्नह करनेके लिए परमेश्वर अवतार धारण 
ठोकपबृत्ति या प्राणियों फेता है. । सो भी ठीक नहीं है; क्योंकि प्रयोजनके विना चिंउटी भी 
के निम्रह अजुगहके . कार्य नहीं करती परमेश्वर भछा क्यों करेगा ? और फिर प्रयोजन भी 
लिए सृष्टिरचना ऐसा कि छोक प्रवृत्तिके लिए करताहै । जैसे कोई पिता अपनी कुचेशएँ 
 पाउन पुत्रोंक़ी सिखावे और जबवे चेष्टाँ करें तो उनको मारने छग जाय ऐसे 
पिताकी भरा अच्छा कैसे कहा जासकता है ? वैसे ही त्रह्मा स्वयं काम क्रोध रूप चे्टसे अपने 
सैदा किए छोगों को प्रवृत्ति कराता है और जब वे छोग वैसी प्रवृत्ति करते हैं तो उन्हें नरकादिकोंमें 
डाल देता है। शास्रोंम नरकादिको इन्हीं भावोंका फल लिखा है । ऐसे प्रभुकी भला केसे माना जा 
सकता है ? और यह जो कहा है कि उसका प्रयोजन भक्तोंकी रक्षा और दुष्टोंका निम्रह है उसमें 
भी प्रइन यह है कि भक्तोंके दुःख देनेवाले जो दुष्ट छोगहैं वे परमेश्वर की इच्छासे हुए हैं या बिना 
इच्छाके हुए हैं ? यदि इच्छासे हुए हैं तो जैप्ते कोई अपने सेवकों स्वयं दो पिथ्वावे और पीटने 
वालेको फिर दंड दे भरा ऐसा स्वामी अच्छा कैसे हो सकता है वैसे ही जो अपने भक्तोंको स्वयं 
अपनी इच्छासे दुष्टों द्वारा पीड़ित करावे और बादमं अवतार धारणकर उन दुष्टोंकी मारे ऐसा ईर्वर 
भी अच्छा केसेहो सकता है ? अगर यह कहा जायगा कि बिना इच्छाके ही दुष्ट मनुष्यपैदा हुए 
तो या तो परमेश्वरकी ऐसे भविष्यका ज्ञान न होगा कि दुष्ट मेरे भक्तोंकी दुखदेंगे या पहले 
ऐसी शक्ति न होगी जिससे वह इन्हें दुष्ट न होने देता । दूसरी बात यह है कि जब ऐसे कार्यके 
लिए परमात्माने अवतार धारण किया है। तो विना अवतार धारण किये उसमें ऐसी शक्ति थी 
या नहीं ? अगर थी तो अवतार क्यों धारण करता है ? अगर नहीं थी तो पीछे शक्ति होनेका 
क्या कारण हुआ १ 
यदि कहाजाय कि ऐसा किए बिना उसकी महिमा प्रकट नहीं हो सकती थी तो इसका 
मतलब यह हुआ कि अपनी महिमाके लिए अपने अनुचरोंका पाछन करता है और शत्रुओंका 
जे निग्रह करता है| इसीका नाम राग द्वेष है | और राग द्वेष संसारीजीव 
पलक कक का लक्षण है | जब यह रागद्वेष परमेश्वरके ही पाया जाता है तब अन्य 
दिस जीवोंकी राग द्वेष छोड़कर समताभाव धारण करनेका उपदेश क्यों दिया 
जाता है ? और राग द्वेषके अनुसार कार्य करनेमें थोड़ा बहुत समयतो 
लगता ही है उतने समय तक परमेश्वरके आकुछता भी रहती होगी | तथा जैसे जिस कामकी छोटा 
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१ “णाहइओं की रक्षा के लिए दुष्टों का निम्नह करने के छिए, तथा धर्म की स्थापना के लिए. मैं प्रत्येक 
युग में खवतार लेता हूँ । गीता अ० ४ शो ० ८ 


अध्याय--५ ९१ 


आदमी कर सकता है उस कार्य को राजा स्वयं करे तो राजाकी इसमें महिमा नहीं होती उल्टी निंदा 
होती है । चैसे ही जिसकार्य को राजा व व्यंतर देवादिक कर सकते हैं उसकार्यकी यदि परमेश्वर 
स्वयं अवतार धारण कर करता है तो इसमें परमेश्वरकी कुछ महिमा नहीं है निन्दाही है, इसके 
. सिवा महिमा तो किसी और को दिखाई जाती है। लेकिन जब ब्रह्म अद्गेत है तव महिमा किसको 
दिखाता है ? और महिमा दिखाने का फल तो स्तुति कराना है तो वह .किससे स्तुति कराना 
चाहता है ? इसके अतिरिक्त त्रह्मगादीका कहना तो यह है कि सब जीव परमेश्वरकी इच्छानुसार ही 
प्रवृत्ति करते हैं ? तो जब वह स्वयं स्तुति कराना चाहता है तो सब जीवबोंकी स्तुतिरूप प्रवृत्ति क्यों 
नहीं कराता । जिससे अन्य कार्य न करना पढ़े । इसलिए महिमाके लिए भी कार्य करना ठीक 
नहीं कहा जासकता | 

तक--परमेश्वर इन कार्योको करता हुआ भी अकर्ता है, इसका कुछ निर्धारण नहीं है । 


समाधान---कोई अपनी माताको वां कहे तो जैसे उसका कहना ठीक नहीं माना 
जाता वैसे ही कार्य करते हुए भी परमेश्वर को अकर्ता मानना ठीक नहीं है । यह कहना कि 
उसका निर्धारण नहीं है मिथ्या है क्योंकि निर्धारण किए विना ही यदि उसको माना जायगा तो 
आकाशके फूल गधेके सींग भी मानने पड़ेगें। इसलिए त्ह्मा विष्णु महेशका होना झूठ है । 


प्रतिवादीकी यहमी मान्यता है. कि अब्मा तो सृष्टि पैदा करता है, विप्णु रक्षा करता है 
और महेश संहार करता है । किन्तु उसका कहना ठीक नहीं है। क्योंकि इन कार्योमिं से 
त्रक्षा, विष्णु, महेश कोई कुछ करना चाहेगा कोई कुछ करना चाहेगा तो परस्पर विरोध होगा । 
द्वारा सष्टिके उत्पादन. दें केहनाकि यहतो परमेशबरके ही रूप हैं इनमें विरोध क्यों होगा १ 
रक्षण और ध्यंस-. ठीक नहीं हे क्योंकि जो आदमी स्वयं ही पेदा करे स्वयं ही मारे उसके 
का खण्डन ऐसे कार्य करनेमें क्या झाम है ? अगर सृष्टि उसे अनिष्ट छुगती है 
तो पैदा ही क्‍यों करता है ? और इष्ट छाती है तो नष्ट क्यों करता है यदि यह कहा जाय कि 
पहले इष्ट थी तब पैदा की पीछे अनिष्ट छगी तो विनाश किया । तथ प्रश्न यह है कि इससे पर- 
मेरवरका स्वभाव अन्यथा हुआ या सश्टिका स्वरूप अन्यथा हुआ ? यदि पहला पक्ष मानोंगे तो पर- 
मेश्वरका एक स्वभाव नहीं रहा | तब उस एक स्वभावके न रहनेका कारण क्या है 'यह भी बताना 
', चाहिए क्योंकि विधा कारणके स्वभावका पलटना नहीं होता । यदि दूसरा पक्ष स्वीकार है तो 
सृष्टि तो परमेश्वरके आधीन थी उसे ऐसा होने ही क्यों दिया कि अनिष्ट छगे 





१-..हे अर्जुन | सब मनुष्य सर्वथा मेरे ही मागपर चलते हैं| गी० अ० ४ श्छो० ११ 
२--चाठुव॑ण्यादिरूप सृष्टि का कर्ता होकर भी तू मुझे अकर्ता समझ इस छिए, मैं अव्यय-अविनवब्वर हूँ । 
गीता अ० ४ रलछो० १३ 


३--आप सम्पूर्ण प्राग़ियों के कर्ता रक्षक तथा विनाश करने वाले हैं. सर्जन रक्षण और प्रछ्य में आपही 
ब्रह्म, विष्णु और शिव रूप शक्ति धारण करते हैं। विष्णु पु० अ० १ अं० ४ इछो ० १५ 
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दूसरे हमारा पूंछना यंह है कि त्ह्माजों सृष्टि पैदा करता है उसका तरीका क्या है एक 
तो यह कि जैसे मन्दिर चिनने वाला चूना पत्थर आदि सामग्री इकट्ठी कर आकारादि बनाता है वैसे 
ही ब्रह्मा सामग्री इकट्टीकर सृष्टि रचना करता है तो यह सामग्री जहाँ से छाकर इकट्टी की वह ठिकाना 
बताना चाहिए। और अकेले त्ह्माने ही यदि इतनी रचनाकी तो आगे पीछे की था अपने शरीरके 
बहुतसे हाथ आदि बनाकर एक समयमें ही की ? यह बताना चाहिए । 


दूसरे यह कि ऊँसे राजाकी आज्ञानुसार कार्य होता है वैसेही यदि अह्याकी आज्ञा- 
नुसार सृष्टि पैदा होती है। तब प्रश्न यह है कि आज्ञा किसको दी ! और जिसको अज्ञादी 
वह सामग्री कहाँसे छाया और केसे रचनाकी ? यह सब मालूम होना चाहिए । 


तीसरे यह कि जैसे ऋद्धिघारी इच्छा करता है और कार्य स्वयमेव वन जाता है, वैसेही 
त्रह्म इच्छा करता है और उसके अनुसार सृष्टि स्वयमेव पैदा हो जाती है । लेकिन यहभी ठीक 
नहीं है क्योकि ब्ह्मातो इच्छाक्रा ही कर्ता हुआ, सप्टितो अपने आप पैदा हुई। दूसरे इच्छा 
तो पहने की तब अक्याका कर्तव्य क्या हुआ ? जिससे ब्रह्माको स्ष्टिका पेदा करने वाला कहा 
जाय । अगर यह कहाज्ञाय पि परमत्रह्म और ब्रह्म दोनोंने ही इच्छा की तब छोक पैदा हुआ तो 
च्रह्मके शक्तिहीनपनेका दोप हुआ । 


इसके अतिरिक्त यहभी प्रश्न है कि अगर बनानेसे ही छोक बनता है तो बनाने वाल 
तो सुखके लिए ही बनाता है इसलिए इृष्ट ही रचना करता है लेकिन इसछोक्में इष्ट पदार्थतों कम 
है अनिष्ट बहुत हैं। ज॑थोंम देवादिकोंकी रचना तो क्रीड़ करने व भक्ति कराने आदिके लिए 
की । परन्तु छूट कीड़ी कुत्ते सूअर शेर आदिक किस लिए बनाए | ये तो रमणीक नहीं है 
सब प्रकारसे अनिष्ट ही हैं। तथा दरिद्वी दुखी एवं नारकी आदिके देखनेसे अपनेको जुगुप्सा 
ग्लानि आदि दुःख पैदा होता है ऐसे अनिष्ट क्यों बनाए ? यदि यह कहा जाय कि यह जीव अपने 
पापसे लूट, चींटी द्रिद्री नारकी आदि पर्यायोंको भोगता है तो यह तो बादमें पाप करनेका फल 
हुआ, पहले लोक रचना करते समय इनको क्यों बनाया ? दूसरे; यदि जीव पीछेसे पापरूप 
परिणत हुए तो केसे ? अगर स्वयं ही परिणत हुए तो माल्म पढ़ता है तह्माने पहले तो पैदा किए 
बादमे वे उसके आधीन न रहे । इस कारणसे अह्याको दुःख ही हुआ । यदि तह्माके परिणमन करने 
से वे पापरूप परिणत हुए तो अ्याने उन्हें पापरूप परिणत क्यों किया ? जीवतो उसके ही पैदा 
किए हुए थे उनका बुरा किसलिये किया । इसलिये यह भी बात ठीक नहीं है। अजीवोमें भी 
सुबंणे सुगंधादि सहित ब्तुएँ तो रमणके लिए बनाई पर कुवर्ण दुर्गधादि सहित दुखदायक 
वत्तुएं किस लिये बनाई ? इनके दशनादिकसे जह्यकी भी कुछ सुख पैदा नहीं होता होगा १ यदि 
पापी जीवोंकी दुःख देनेंके लिए बनाई तो अपने ही पैदा किए हुए जीवोंसे ऐसी दुष्ता क्‍यों की 
जो उनको दुखदायक सामग्री पहले ही बनादी । तथा धूक पर्वतादिक कितनी ही व्तुएँ ऐसीहै जो 
अच्छी भी नहीं है और दुखदायक भी नहीं है उनको किसलिए बनाया ? अपने जाप तो वे 


अध्याच--५ ५३ 
35 ४५३ .... बननिवालाती ग कु 
जच्च दत्त दने सकते हद॑ परन्तु दनावशलात प्रयोज्ननकों लकरहा वनाजगा । इसलिए त्रद्मा चृष्ठि 


का क्वर्ता है! यह वचन मिथ्या है । 
इसी तरह विप्णुकी छोकक्ना रक्षक कद जाताह वहमी निथ्या है क्यों की रक्षक तो 
दो ही काम करता ह। एक तो दुख पंदा होने का कारण न दूसरे 





कक शी फेद्रा होने ६०० जहां ठ्हां टेखे 2 और कर न्फ 
न होने दे । किन्तु लोऋमे दुःख के पेद्रा होने के कारण जहां ठह्मं देखे जाते है और उनसे जीवों 
६ द्न्च आल का साता ह प्यास द्वि छाते हैं ज्ञीत ज्ग्णनिक्ि (4० अल के के 
का दुच् दा देखने म॑ जाता ह। भृख प्यात्त आद लाते ह जीत उस्णादिक स दुख होता ह 
म घरत्यर क्म्कक भेद करते 2 0 ाअजअ सन वीक कारण >>ूक फ, चर तथा विन द्रोनेंके ८ 
जाब परसर दुःख पदा करते हं, शस्त्रादिं दुखके कारण बनते है । तथा विन होनेके भी 

न न पट (कि 4८3 दिनाक के कारण ० गादिक अम्नि विप तथा शस्त्रादि देखे 
अनेक कारण मौजूद हैं । ज्ञीवके विनाक्षक कारण रोगादिक अम्नि विष, तथा शस्त्रादि देखे जाते 
चल आर 23 ७०. [कि च्िनप्ट ५, ३ ७. मौज़द >न्‍् इस कादर सच होनो ५ 
ह। थबरि जाबाके परखरम भा घिनप्ट हानंक कारण श़्ड्ह ! इस तरह जब दाता प्रकारसे 

फ 


रक्षक वत कर क्या किया ! | अगर यह कहान्ाय कि विज्ु रक्षक 
ही ह अन्यथा श्षपा तृपादिकके लिए अत जलादिक कहांस आते, कीड़ों को कण और कंजर को 


मन कौन देठा ? संकट में सहावता कौन करता मरणका करण उपत्थित होनेपर ट्टिहरी क्री तरह क्लीन 
उद्वारता इत्यादि वातोस माझ्म पढ़ता ह कि विग्णु रक्षा करताही है परन्तु यह भी श्रम है क्यों 

कि अगर ऐसा ही होता तो जद्मंं जीवों को मूख प्यास पीढ़ा देते है, अन्न जलादिक नहीं मिलते 
संकट पढ़ने पर सहायता नहीं होती थोड़ा सा कारण पाकर मरण हो जाता है वहाँ बातो विश्णु 
को शक्ति नहीं हू वा उसको ज्ञान नहीं हुआ। लोकमें चहुतस ऐसे प्राणी दुली होकर मर जाते 
हैं। दिशुने उनकी रक्षा क्यों नहीं की ? यह कहना कि वह तो जीवोंके कर्तव्यों का फल ह 


ऐसा ही ह मैंसे कोई श्क्तिहीन छोमी झटठा वेच्च क्िस्ची का कुछ मछ हो तो उसको अपना 
4 ि 
माने और बुरा हो मरण हो तो कहे कि उसका होनहार ही पगेसा था | जो कुछ भरत 


हुआ वह तो विप्णुने किया और जो वरी हआ वह जीवके कतेत्यों का फल हुआ १ भला एसा 
झूठी काना क्रिम्ल्िए की जाती है ?। या तो मछ बुरा ढोनों विझु का क्रिया हुआ मानता 
चाहिए या दोनों उनके कर्तव्य का फठ मानना चाहिए । यद्ि विस्णु का किया हुआ हे तो वहुतसे 


जीव दुखी जौर श्ीत्र मरते देखे जाते हैं. उसको रक्षक केसे कह्ााजा सकता है? और यदि 
अपने कर्तव्यों का फल है तो जो करेगा वह पावेगा विष्णु रक्षा क्या करेगा ? यदि कहा जाय कि 


जो विप्णु के भक्त हैं उनकी रक्षा करता हे तो जो कीड़ी कुंनर आदि विप्णुके भक्त नहीं हैं 











१--एस्णों में छिल्ा है कि एक टिव्हरी नामका यश्नी समुद्रके किनारे रहता था उसे यह इड़टा दुःख या की 
ठसके अंडे समृद्ध वद्म के जाता या | उसने अगने इस दुखकी पुकार गढड़ की माफुत विष्णु मगवान्‌ 
से की मगवान्‌ ने दवा कर उसके अंडे उदुद्े दिलवा दिए. । 

२---मुझमें चित छयाकर अर्तत अदा पूछ जो नित्य मेरी उग्राउना करते हैं वेद मेरे प्यारे है । जो 
सम्पूर्ण कर्मोक्ो मुझमें तमर्गग कर नेरी भक्तिमें व्यर हो अमिन्न समाविसे ध्यान करते हुए मेरी 
उपासना करते हैं उन अपने में छीन भक्तों को में झीत्र ही रत्यु रूप संसार सागर से उणरता हूँ। 
गीवा झ० १६ इसको ० २.६- ७ 


९७ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


४.० 


उनकी अन्नदिक पहुँचाने में संकट के समय सहायक होने में अथवा मरण होने में विष्णुका 
कर्तव्य मान उसे सबका रक्षक क्यों कहा जाता है ? केवल भक्तों का ही रक्षक मानना चाहिए । 
किन्तु भक्तोंका रक्षक भी नहीं है क्यों कि अमक्त भी भक्त पुरुषों को पीड़ा देते देखे गए हैं। 
उनके श्रद्धानुसार यह ठीक है कि कई स्थानों पर प्रहाद आदिक की उसने सहायता की हे । 
परन्तु यहाँ तो हम यह पूंछते हैं कि प्रत्यक्ष मुसलमान आदि अमक्त पुरुषों द्वारा भक्त पुरुष पीड़ित 
होते हैं मद्रादिकों को विश्न होता है वहां विष्णु सहायता क्यों नहीं करता £ क्या उसमें शक्ति 
नहीं है या उसे खबर नहीं है ? यदि शक्ति नहीं है तो इनसे भी हीन शक्ति का धारक हुआ । 
यदि खबर नहीं हैं तो इतनी सी'भी खबर न होनेसे अज्ञानी हुआ । यदि यह कहा जाय कि 
शक्ति भी है खबर भी है लेकिन उसकी ऐसी ही इच्छा है तो उसे भक्तवत्सरू क्यों कहाजाता है 
इस प्रकार विप्णु को छोक का रक्षक मानना मिथ्या है । 


इसी तरह महेश को संहारक माना जाता है यहमभी मिथ्या है। पहले तो महेश जो 
संहार करता है वह सदा ही करता है या महामरूयके समय करता है ? यदि सदा करता हे तो 
जैसे विष्णुकी रक्षा करने के कारण स्तुति की वैसे ही इसकी संहार करनेके कारण निंदा करना 
चाहिए क्यों कि रक्षा और संहार आपस में विरोधी है । दूसरे यह संहार कैसे करता हे ? जैसे पुरुष 
अपने हाथ आदिक से किसी को मारता है या दूसरे के छवारा पिव्वाता है वैसे ही महेश अपने 
अंगों से संहार करता है या किसीको आज्ञा देकर संहार कराता है १ आग अपने अंगों से संहार 
करता है तो संहार तो सारे छोकम अनेकों जीवों का क्षण २ में होता है यह किस प्रकार अपने 
अंगों से या किसी को आज्ञा देकर एंक साथ संहार कराता है यदि महेश केवल इच्छा ही करता 
है और उनका संहार स्वयमेव हो जाता है तो उसके सदा मारने रूप दुष्ट परिणाम ही रहने 
चाहिए । और अनेक जीवों को एक साथ मारने की इच्छा भी कैसे होती होगी १ यदि महाप्रल्यके 
समय संहार करता है तो परमत्रह्म की इच्छानुसार करता है या उसकी बिना इच्छाके करता है? 
यदि परमत्रह्म की इच्छानुसार करता हे तो उसे ऐसा क्रोध कैसे हुआ जो सबके प्रत्य करने की 
इच्छा हुईं क्यों कि;विना किसी कारणके नाश की इच्छा नहीं होती | और नाशं करने की इच्छा ही 
का नाम क्रोध हैं इस लिए उसका कारण बताना चाहिए । यदि बिना कारण के इच्छा होती है 
तो वह तो पागलों की सी इच्छा हुई | यदि यह कहा जाय कि परमत्रह्म ने यह स्वांग बनाया था 
वाद में दूर किया कारण कुछभी नही हैः तो स्वांग वनाने वाल भी उसे जब स्वांग अच्छा 
ल्गता है तभी वनाता है जब अच्छा नहीं लगाता तब दूर करता है। यदि इसको इसी प्रकार 
लोक अच्छा या बुरा छूगता है तो इसका ल्ोकसे राग छ्वेप हुआ । तथ साक्षीस्वूप परजह्म क्यों 
कहानाता है  साक्षीमूत तो उसे कहते है जो अपने आप ही जैसा हो वैसा देखता जानता हो 
जो कष्ट अनिप्ट पैदा करे नष्ट करे उसे साक्षीमत कैसे माना जा सकता है ? क्योंकि साक्षीभूत 
होना जौर कर्ता हर्ता होना दोनों परस्पर विरोधी बातें है । एक के दोनों बातें संभव नहीं है। 


अध्याय--५ - ९७ 


दूसरे परमत्रह्कके तो पहले यह इच्छा हुई थी कि “मैं एक है बहुत हो जाएं! तन 
बहुत हो गया था । अब ऐसी इच्छा हुई होगी कि 'में बहुत हूं एक हो जाऊँ। जैंसे कोई भोले- 
पनसे कार्य कर पीछे उस कार्यकी दूर करना चाहता है वैसेही पर अह्मका भीः वहुतत होकर एक होने 
की इच्छा करना ऐसा माछ्म पड़ता है कि उसने पहले वहुत होनेका कार्य भोलेपनसे किया था 
अविपष्यके ज्ञानले यदि करता तो दूर करनेकी इच्छा ही क्यों होती यदि परजह्मक़ी इच्छा विनाही 
महेश संहार करताहे तो यह परजहका या अ्ह्माका विरोधी कहलाया। 
तथा एक प्रइन यहमी है कि यह महेश संहार कैसे करता हे ? अपने अज्ञोंसे संहार 
-करता है या उसकी इच्छा होनेसे स्वयंमेवही संहार होता है । यदि अपने अह्ञोंसे संहार करता है 
तो सबका एक साथ संहार कैसे करता है । यदि इसझ्ली इच्छासे स्वयमेव संहयर होता है तो 
इच्छा तो परत्न्नने की थी इसने संहार कैसे किया ? 
तीसरे यह भी पूंछना है सब लोकमें संहार होते समय जीव अजीब कहाँगए १ यदि 
जीवोंमें मक्तजीव ब्रह्ममें मिलगए और अन्य जीव भायामें मिल गए तो माया त्रह्मसे अछूग रहती है. 
था पीछे ब्रह्ममें मिल जाती है यदि अछग रहती है तो अह्मकी तरह मायाभी नित्य हुई अहद्वैत- 
त्रक्ष नहीं रहा। और अगर माया और ब्रह्म एक हो जाते हैं तो जो जीव माया मिले थे वे 
भी मायाके साथ त्रह्ममें मिठणण | इस तरह महाप्रल्यंके समय सभीका परमत्रह्ममें मिलना रहा 
तो मोक्षका उपाय क्‍यों कियाजाय । तथा जो जीव मायामें मिल गए थे वे ही जीव बादसें छोक 
रचनाके समय लोकमें आयेंगे या वे अह्ममें ही मिले रहेंगे और नए पैदा होंगे। अगर वेही 
आवेंगें तो माढम हुआ कि वे अछूग २ रहे मिलना क्या रहा ! यदि नए पैदा होंगेतो जीवका 
अस्तित्व थोढ़ेही समय तक रहा । मुक्त होनेके उपाय करनेसे क्या छाम | 
ब्रह्मवादियोंका यह भी कहना है पृथ्वी आदिक मायामें मिलजाती है । परन्तु यहाँ भी 
प्ररन यह है कि वह माया अमूर्तिक सचेतन है या मूर्तिक सचेतन अगर अमूर्तिक सचेतन है तो 
जब जता: इसमें मूर्तिक अचेतन पदार्थ कैसे मिक्त सकते हैं और यदि मू्तिक 
सिलनेतों अचेतन है तो यह ब्रह्म मिलती है कि नहीं। अगर मिलती है 
तो इससे त्रह्ममी मूर्तिक अचेतनसे मिश्रित हुआ। अगर नहीं . मिलती 
तो अद्वैतता नहीं रही | अगर यह कहाजाय कि सव अमूर्तिक चेतन हो जाते हैं तो आत्मा 
शरीरादिक की एकता हुई, इनकी एकता संसारी जीव पहलेसे ही मानता है उसको अज्ञानी क्यों 
कहा जाय ? दूंसरा प्रइन यह है कि छोकका म्रत्य होनेपर महेशका प्रत्य होता है कि नहीं १ जगर 
१--दे द्विज | आकाश को भूतादि ( तामस अहंकार ), भूतादि को महत्त्व और इन सत्रके साथ मह्दत्तत्त्त 
को मूल प्रकृति अपने में छीन करलेती है। इस ग्रकार यह मक्ृति व्यक्त अव्यक्त रूपसे सर्वभयी है 
अतः इसके अव्यक्त में व्यक्त रूप लीन हो जाता दे । विष्णु पु० अं० ४ इलो० ३३, ३५। 


२--हे द्विज | व्यक्त और अव्यक्त स्वरूप वाली प्रकृति का जो मैं विवेचन कर आया हूँ वह और पुरुष 
दोनों परमात्मा में छीन हो जाते हैं। विष्णु पु० अं० ६ अ० ४इलो० ३९ : 
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होता है तो एक साथ या आगे पीछे ? अगर एक साथ होता है तो स्वयं नष्ट होता हुआ छोक 
को नष्ट कैसे करता है? अगर आगे पीछे होता है तो लोककी नष्टकर यह रहा कहां क्योंकि वह 
स्वयं भी तो सष्टिम ही रहता है। इस तरह महेशकी सष्टिका संहारकर्ता मानना असंभव है । 
तथा इसी प्रकार या अन्य अनेक प्रकारसे त्रह्मा, विष्णु, महेशकी कमसे रृष्टि कर्ता, उष्टि रक्षक, 
सृष्टि संहारक मानना मिथ्या है । छोककी अनादि निधन ही मानना चाहिए | इस छोकसें जीवा- 
दिक पदार्थभी अछग २ अनादिनिधन हैं। उनकी अवस्थाका पलटन होतो है इस अपेक्षासे 
वे पैदा और नष्ट होते रहते हैं । स्वर्ग, नरक, द्वीपादिक अनादि से इसी प्रकार हैं और सदा 
इसी प्रकार रहेंगे यदि यह कहाजाय कि बिना बनाए ऐसे आकारादिक कैसे संभव हो सकते हैं, 
यह तो बनाने से ही वनसकते हैं। यह ठीक नहीं हैं क्योंकि जो अनादिसि ही पाए जाते हैं 
उसमें तक क्या ? जैंसे पस्नह्कका स्वरूप अनादिनिधन माना जाता है, वैसेही यह भी है । 'यदि 
कहा जाय कि जीवादिक व स्वर्गादिक कैसे हुए तो हमभी यह पूंछेग कि परत्नव्न केसे हुआ १ यदि 
कहोगे कि इनकी रचना किसने की तो हम कहेंगें कि पञ्रह्मको किसने वनाया | यदि परज्ह्म स्वयं 
सिद्ध है तो जीव स्वर्गादि भी स्वयं सिद्धहैं |. आप कहेंगे कि इनकी और पर्रह्मकी समानता 
कैसे तो हम पूछेंगे कि इनकी समानतामें दोष क्या है ? छोककों नया पैदा करना उसका विनाश 
करना आदि वातो के वारेस तो हमने अनेक दोष बताए | अब यह तुम्हें बताना हैं कि छोकको 
अनादिनिधन माननेमें क्या देष है। वास्तवमें परम कोई अछूग चीज़ नहीं है, इस (संसार 
में जीवही यथार्थ मोक्षमार्गका साधन करके सर्वज्ञ वीतराग हो जाता है । 

प्रइन---आप अछा २ जीवोंको अनादिनिधन कह रहे हैं। लेकिन मुक्तहो जानेके 
बाद वे निराकार हो जाते हैं। उनका अलूग २ रहना कैसे संभव हैं | 

समाधान--मुक्त होनेके वाद जीव सर्वज्ञको दिखाई देते हैं या नहीं : यदि दिखाई 
देते हैं तो उनका कुछ न कुछ आकार दिखाई देता ही होगा। विना आकारके उन्हें क्या 
दीखत होगा ? और अगर दिखाई नहीं देते हैं तो या तो वस्तुही नहीं या सर्वज्ञही नहीं । 
इसलिए वे इन्द्रियगम्य आकार न होने की अपेक्षा से निराकार हैं और सर्वज्षके ज्ञान गम्य होने से 
आकारवान हैं ।। जब आकारवान हैं तब अलूग २ रहने में क्या दोष है । अगर जातिकी अपेक्षा 
से एक कहा जाय तो हम भी स्वीकार करते हैं | जैसे गेहूं भिन्न हैं उनकी जाति एक है इस- 
'लिए उन्हें एक माननेमें कोई दोष नहीं । इस प्रकार यथार्थ श्रद्धान से सब पदार्थ छोकमें अक्ृत्रिम 
अनादिनिधन और मित्र २ मानना चाहिए । इतने परभी व्यर्थदी अमसे अगर किसीको सच्चे झूठे 
का निर्णय नहीं करना है तो उसका फल उसे प्राप्त होगा । 

त्रह्मवादियोंका यह भी कहना है कि अज्यासे पुत्र पौत्रादि कुल्मवृत्ति होती है,' कुछों में 


लक कल 20 ;मी के किले टकइट 4/0 0506 दर 22 कक 
(--आप मुझे उनकी ब्रह्मादि विभूतियों का वर्णन सुनाइए जिनसे पुत्र पौत्र नाती और कुठम्बियों के सहित 
तरह ३ की प्रजा उरान्न हुई और उससे यह सारा ब्रह्माण्ड भरगया | मा० अ० ७ स्कं० ३ 
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राक्षस, मनुष्य, देव और तिर्यश्वों में परस्पर जन्म भेद होता है | अर्थात्‌ देवसे मनुष्य, मनुष्य 
जहर हि बह से देव, अथवा तिर्गृब्च से मनुष्य इल्यादि | कोई माता जौर कोई पिता 
आदिवातोंका हे पुत्री का पेदा होना वताते हैं यह कैसे संभव है। तथा मनसे 
खण्ड हवासे व वीर्य सूधने आदि से भी प्रसृति वतछाते हैं यह भी अयक्क्ष 
विरुद्ध हे | ऐसा होने से पुत्र पौत्रादिक का नियम रह सकता है । 
तथा वढ़ों २ को अन्य २ माता पिता से उत्पन्न हुए बतछाते हैं। मरा महान पुरुष कुशीली 
माता पिता से केसे हो सकते हैं। यह तो छोकम गाढी है । ऐसा कह करभी उनकी महानता 
कैसे रह सकती है । 

इसके अतिरिक्त गणेश आदि की मैंल से उत्पत्ति वतछाते हैं | किसी का अंग किसी 
के जुड़ा हुआ वतद्यते हैं इत्यादि अनेक वातें प्रत्यक्षविरुद्ध कहते हैं | चौबीस अवतार भी यह लोक 
५ मानते हैं उनमें किसी को पूर्णावतार और किसी को अंशावतार कहते हैं। 

अवतार और उनकी दे कर 
ढीलाओं का. रणवितार हुआ तव त्रह्मा दूसरी जगह व्याप्त था या न था। बदि था तो 
टन पूर्णवतार कहां रहा ? यद्ि नथा तो इतना ही त्रह्म रहा | अंद्य अवतार 
में ब्रद्म का अंश तो सच जगह बताया जाता है इसमें क्या अधिकता रही 


१-े ब्रह्मन्‌ | ब्रक्माके सृष्टि कमममे प्रवत्त होनेपर देवताओं से लेकर स्थावर पर्यत जो सृष्टि हुई वह केवल 
मानसिक दृष्टि थी। विष्यु पु० अं० १ अ० ५ इलो० २९ 
भारोच, अत्रि, अद्डिरा, पुरुस्त्य, पुछह, क्रतु, प्रचेता वसिष्ठ; भगु नारद इन दस पुत्रों को ब्रह्मा 
ने मनसे पेदा किया | मत्स्य पु० अ० ४ इछो० ६,७, 

२--अप्सराओं में श्रेष्ट पुल्निकस्थछा नाम की अप्सरा ही अंजना कहलाती थी जो केसरी नामक बन्दर 
की पत्ठी थी। वह एक दिन विचित्र माछा आभूषण और रेशमी वस्र पहने हुए. वर्षाकालीन मेध के 
सहस किसी पर्वत के ऊपर धूम रद्दी यी कि वायु ने उसके पीले छाल वस्त्रों को धीरेसे अपहरण कर 
लिया और उसकी गोल जंबाए पुष्ट स्तन तथा मुन्दर मुख देखने छगा तथा देखते ही कामसे पीड़ित 
हो उस कृपान्नी शुभाड्ी यद्यस्विनी आयतश्रोणी अंजना को बछपूवंक खीचकर अपनी छंबी भुवाओं 
में पकइ्ट कर उसका आलिज्ञन किया | तब अंजना डरकर ब्रोली कि मेरे एक पत्नी ततको कोन भजन 
करना चादहृता ह। अचज्जना कीं यह वात सुनकर वायुने कहा” हे सुश्रोणि | तू डरे मत में तेरा ब्रत 
भन्ज ( योनिमोयसे ) नहीं करूगा किन्तु तुझे आलिज्ञन कर मानसिकमोग से ही में तेरे अन्दर प्रविष्ट 
हो गया हैँ अतः तेरे शक्ति शाली बुश्चिमान पुत्र होगा ओर वह टांघने कूदने में मेरे ही समान महा- 
प्रतापी तथा महाववूवान होगा | हे इनुमान्‌ ! जब तुम्हारी मातासे वायुने यह चात कही तर वे संतुष्ट 
हुई' और एक गुफामें ठम्हें जन्म दिया | वाल्मीकी रामायण किस्किंधा कां* सर्ग ६६ इछो० ८-२० । 

३--अपनी सखियों के साथ पाव॑ती गुड़ियों से खेछा करती थी एक दिन वह अपने मैंठे शरीर पर गन्व 
तैलका उबवन कर उस शरीर का मेंठ उतार रही थी उस मेंछको लेकर उसने हाथीके मुह वाछा एक 
मनुष्य अर्थात्‌ गणेश वना दिया | मत्स्य पु० अ० १५४ इलो* ५०२ 

४--सन कुमार १ झक़रावतार २ देवपिनारद हे नरनारायण ४ कपिलछावतार ५ दतात्रेय ६ यज्ञपुरुषा- 
बतार ७ ऋषमावतार ८ प्रथुअवतार ९ मत्स्वावतार १० कच्छयावतार ११ धन्वन्तरि १२ मोहनी- 
अवतार १३ दृसिहअवतार १४ वामनावतार १५ परशुरामअवतार १६ व्यासअवतार १७ 
हंसावतार १८ रामावतार १९ कृष्णावतार २० हयग्रीव २१ हरि २२ बुद्धावतार २३ कल्किअवतार २४ 


५३ 
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कार्य तो साधारण और उसके वास्ते त्रह्म स्वयं अवतार धारण करता है, इसका मतलब तो यह हे 
कि बिना अवतार धारण किए ब्रह्म में उस कार्य के करने की शक्ति नहीं. है; क्योंकि अगर कोई 
कार्य साधारण प्रयल् से हो सकता है तो उसके लिए विशेष प्रयत्न की क्या आवश्यकता है ! तथा 
अवतारों में भी मच्छ कच्छादि अवतार हुए हैं । भला थोड़े से कार्य के लिए हीन तियश्व पर्याय 
रूप होना कैसे ठीक है ? प्रहद के लिए नरसिंह अवतार हुआ किन्तु इसके पहले हिर॒ण्यकशिपुको 
ऐेसा होने ही क्यों दिया' ? और कितने ही समय तक अपने भक्त को दुख क्यों दिलाया। तथा 
भयंकर विडरूप स्थांग क्यों घारण किया ? कहा जाता है कि नामि राजा के वृषभावतार हुआ । 
वह नामिराजा को पुत्रका खुख देने के लिए हुआ था तो फिर उसने तपर्चरण किस लिए किया ! 
उनको ती कुछ साध्य था नहीं | यद्धि जगत को दिखाने के लिए तफ्ड्चरण किया तो कोई अब 
तार तो तपश्चरण दिखाता है कोई अवतार भोगादिक दिखाता हे, संसार किसके भा समझे | यह 
तो बहुरूपियों का सा स्वांग हुआ | 


उनका कहना है कि एक अरहंत नाम का राजा हुआ उसने वृषभावतार का मत अज्ञीकार 
कर जैन मत प्रकट किया । लेकिन जैनों में कोई एक अरहंत नहीं हुआ । जो सर्वज्ञ पद पाकर पूजने 
योग्य हो वही अरहंत है। अवतारों में राम कृष्ण इन दो अवतारों को मुख्य वतलाया है। 
१--हिरणप्याक्ष और हिरिण्यकशिपु दो देत्य आपस में माई २ थे। जब भगवान ने वराह्मवतार लेकर हिर- 
प्याक्ष का वध कर दिया तो हिरण्यकशिपु को बुरा छगा । बदले की भावना को लेकर संसार का 
एक छत्र सम्राद बनने की अमिछापा से वह मंदराचल की गुफाओं में तपस्या करने चला 
गया । उसकी उग्र तपस्या के कारण धूंथा और आः्ग उसके सिर से निकलने छगा । उस आग से 
ध्वगके देवता जब जलने छगे तब उससे बचने को त्रह्मा जी से उन्होंने प्रार्थना की । त्रह्मा जी हिरप्य- 
कशिपु के पास आए और प्रसन्न होकर उसकी इच्छानुसार उसे बरदान दिया कि प्रथ्वी पर या आकाश 
में, भीतर या बाहर, दिन में या रात में कहीं किसी भी अख्तर शज्लादिक से तेरी मृत्यु भ होगी। इस 
बरदान के प्रभाव से उसने सुर अपछुर गंधर्व त्रिद्यापर पितर आदि सब को अपने बल्च में कर लिया 
और संसार का एक छत्र सम्राद्‌ वनकर रहने छगा । 
इधर हिरण्यकशिपु का छोटा पुत्र पह,छाद गुरू के पास पढ़ा था एक दिन हिरण्यकशिपु ने अपने 
पुत्र प्रह.छाद से पूछा कि तुझे कौन सी बात अच्छी «छगती है! प्रह छाद ने कहा ' हरिभजन” इस पर 
हिरिण्यकशिपु को चिढ़ पैदा हुई और कहा कि हरि ( विध्णु ) मेरा शत्रु है तू उसका नाम मत छे 
में ही भगवान हूँ | प्रब्दाद अपनी बात पर अड़ा रहा इस पर पिता ने पुत्र को घोर अमानुपिक यात- 
नाएँ दीं अन्त में विष्णु ने प्रक८ होकर इसिंहावतार लिया। उन्होंने हिरण्यकशिपु को उठा कर 
अपनी जांघ पर लिया लिया और अपने तीक्ष्ण नखों से उसका वक्षस्थक फाड़ कर उसे परम धाम 
पहुँचा दिया । मागवत अ० _ २-८ स्कंध ७ 
२--भा० अ० ३-५ स्कंध ५ 
३--जिन ऋषभदेव का चरित सुन कर कोझक् वेक् कुटक आदि देशों का अहंत्‌ नाम का राजा ऋषभदेव 
की शिक्षाएं अहण करेगा और कलिकाछ में जब अधर्म की बद्धि होगी तत्र होनह्वार के अनुसार उस 
शिक्षा से मोहित हो अपना धर्म पथ छोड़ बैठेगा तथा निडर हो मनमानेरूप से पाखण्ड पूर्ण कुपथ 
का प्रवतन करेगा । उसके साथ कलियुग में अन्य अनेक नीच मनुष्य देवमाया से मोहित हो अपने 


अध्याय--५ ९९ 


उसमें रामावतार ने सीता के छिए. विछाप ऋर रावण से युद्ध कर तथा उसे मारकर राज्य 
क्रिया, और कृप्णावतार ने पहले खाल्यि वन कर पर ख्री गोपिक्ाओं के छिए नाना विपरीत 
चेप्याएँ की, पीछे जरासिंधु आदि को मार कर राज्य किया | ऐसे कार्य करने से क्या सिद्धि हुई? 
था रामकृपष्ण आदि का एक स्वरूप कहा जाता ह छेकिन बीच में वे इतने दिन कहाँ रहें ? अगर 
त्रक्षम रहे तो अछ्य २ रहे या एक रहें ? यद्धि अछग २ रहे तो माद्म पढ़ता है थे ब्रह्म से 
श्र | और यद्वि एक रह तो राम ही कृष्ण हुए सीता रुक्रिमणी हुई बह कैस कहा जाय। 

इसी तरह रामावतार में तो सीता की मुख्य चतढाया जाता है । और कृष्णावतार में सीता'को रुक्मि- 
णी हुई बताते ह लेकिन उस जगह रूृक््मिणी को मुख्य न मानकर राधिका कुमारी को मुख्य कहा 
हैं। पूछने पर कहा जाता हू कि राधा भक्त थी | किन्तु अपनी ख्री को छोड़ दासीकी मुख्य कहना 
कहां तक ठीक हू ? तथा -क्ृप्ण ने राधा के साथ पर ख्री सेवन के सारे काम कीये | भला यह भक्ति 
? एसे कार्य तो महानिंध हे | रुक्षिमणी को छोड़ कर राघा को मुख्य किया वह परल्ली सेवन 
को अच्छा जानकर किया होगा | तथा णक राघा में ही नहीं किन्तु अनेक गोपिका कुठ्जा आद्वि 
से भी आसक्त हुआ क्या यह अवतार ऐसे ही कार्य का अधिकारी था ? इसके अतिरिक्त रुक्ष्मी 


ब्रिद्िंत पृ" शौच आचार को छोड़ देयें । अवर्म की बढ़वारी से बुद्धिद्दीन हो मनमानी करते हुए, 

स्नान आचमन नहीं करेगें, अशुद्ध रदेगें; केश ह्ंचन करेंगें। वेद ब्राह्मण बन्ष पुदप की निन्‍दा करेंगे 

इस तरद वे वेद रहित ऐच्छिक प्रद्त्ति में अंधररंपरा पृत्रंक विश्वास करके स्वयं द्वी नरक में 
डेगे | भागवत स्कघ ५ आ० ६ ९-१६ 

श्र जी अनेंकद्ार दीर्घ निश्चात लेकर वाष्यदद्ध गहंद कंठ से हा प्रिये ! हा प्रिये कह कर 

चिल्लाए। जब ठांता को नहीं देखा तो झोक से विडक हो उन्होंने तरिटाप किया। वा० रामाब० सर्ग ६२ 
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२--कोई मगोपिका भौदँ टेढी कर माथे पर सिकुड्न डालकर श्रीक्ृषष्णकी ओर ( प्रशयक्राप से ) देखने 
छगी और इसी तरद अपने नेन्ररुपी मीरों के द्वारा उनके ठखकमछर का पान करने छगी। किसी 


चनुर गोगीने श्रीकृष्ण की सलुति करने के व्यान से उन्हें बाहुपाद् में जकड़कर चूम छिया। श्रीहवरि 
की दानों बॉर्ट जो गोजियों के गार्लों का आलिजझ्नन कर रही थीं उससे उनके क्योछों में रोमाह्च 
हो आया साथ ही वे परतीने से मरंगई उससे ऐसा माद्म पड़ता था मानों वे भुवाएं उस -पुछका- 
वृद्धि ( रोमाझ्च ) हूत वान्य के लिए, मच बन गई हां । पति पिता और भाई उन गोपिकाओं को 
सकते ये तो मी वे रति की इच्छुक गापियां रातमें श्रीकृष्ण के साथ रमण करती थीं। इधर अभेयत्मा 
श्रीकृष्ण मी अपनी किझ्योर अवस्था का मान करते हुए रातमें उन गोपियों के साथ र्मण करते थ्‌ | 
विष्णु पु० बं० पञ्ष० १३ इछा० ४५, ५४, ५५, ५९, ६०, त्रह्मएु० अ० १८९। 
इस आनन्द प्रद पढिन पर भगवान ने गोपियों के साथ क्रीड़ा की दाथ फेंलाना, भाछिज्ञन 
करना, गोपियों के हाय दवाना, उनकी चोटी, जांच, नीची ( नाड़ा ) और स्वत आदि का स्शं 
करना, विनोद करना, नखख्षत करना, चिनोंद पूर्ण चितवन से देखना, मुसकाना इन क्रियाओं के 
द्वारा गोपियों के दिव्य काम रखको, परमोज्वछ श्रेममावक्रो उत्तेजित करते हुए भगवान श्रीकृष्ण 
उनके साथ क्रीड़ा करने छगे | मागवत स्कंव १० आ० ३०, ४द-४८ 
३इ--सचिदानन्द खरूत श्रीकृष्ण छोकाचार के अनुसार दुरंत कुब्ना की बहुमूल्य सेजयर जा बैठे | 
तब कब्जा ल्‍्नान अद्गराग, बस्र, आमृपण, हार, गंधपान, मुबासव आदि से अपनेको सज्जित कर 
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को भी उसकी ख्री' कहते हैं और छक्ष्मी धनादिक को कहते हैं वह भी जैसे प्रथ्वी आदि में पाषाणं 
धल है वैसे रत्न सुवर्णादि है। अलग ही लक्ष्मी कौनसी है जिसका पति नारायण है १ और 
सीता को माया का स्वरूप कहते हैं | तब अगर सीता में आसक्त थे तो माया में आसक्त हुए क्यों 
न कहलाये | कहाँ तक कहा जाय जो कुछ निरुपण किया गया है विरुद्ध किया गया है। परन्तु 
जीवों को भोगादिक की वार्ता अच्छी छगती है इससे उनका कहना सुहाता है। इस तरह इन 
अबतारों की तह्मस्वरूप कहा है। तथा औरों को भी अह्मत्वछूय कहते हैं। एक तो महादेव को 
ऋह्मस्वरूप मानते है उसे योगी बतराते है छेकिन उसने योग किसलिये धारण किया, मंगछाला 
भर्मी आदि फिस लिए लगाई, रुन्डमाल किस लिए धारण करता है जब कि हड्डी को छूना तक 
भी निद्य है सर्पादि सहित है इसमें भी क्या बढ़ाई है? आक घतूरा खाने में भी क्या बढ़णन 
है | त्रिशुक्लदिक भी न जाने किस भय से रखता है । पार्वती को साथ रखता है। भला योगी 
होकर ख्लरी रखने का क्या काम ? कामासक्त था तो घर मे ही रहा होता ? उसने अनेक प्रकार 
बिपरीत चेप्यएँ कीं। उनका कुछ मतलब तो है नहीं | पागछों के से कार्य हैं उसको ब्रह्म स्वरूप 
कहा जाता है। 


तथा कभी कृष्ण को महादेव का सेवक कहते हैं कभी महादेव को कृष्ण का सेवक कहते 
हैं. कभी दोनों को एक ही कहते हैं. कुछ ठिकाना नहीं है । तथा सूर्यादिक को भी ब्रह्म का स्वरूप 
कहते हैं इसके अतिरिक्त यह भी बतलाते हैं कि बिष्णु ने कहा है “मै धातुओं में स्वर्ण हूं,वृक्षों में 


लीला पूर्वक शर्माती हुई मुसकान तथा हाव माव कटाक्ष के साथ श्रीकृष्णकी ओर देखती हुई उनके 
पास आई | कुब्ना नवसंगम के संकोच से कुछ सकुचा रही थी। श्रीकृष्ण ने तब उसे अपने पास 
बुला लिया और कंकण मंडित कछाई पकड़ कर अपने पास बैंठा लिया और उसके साथ रमण 
करने रंग | भागवत स्कंघ १० अ० ४८, १-११ 


१--श्गु के द्वारा ख्यातिने घाता त्रिधाता नाम के दो देवों को तथा जो देवाधिदेव नारायण की पत्नी है 

उस लरक्ष्मीको जन्म दिया । बिष्णुपु अ ० १ अ० ८ ह 
देव पशु और मनुष्यादिकों में जो पुरूपवाचीरूप हैं वे सब विष्णु के रूप हैं और जो स््रीवाची 

रुप हैं वे लक्ष्मी के रूप हैं। इनसे भिन्न और कौई नहीं है। विष्णुपु० मं०१ ञ० ८ 

२--ब्रह्ना को आगेकर बिष्णुने अतीत अनागत और वर्तमान नामों से तथा अनेक छन्‍्दों से शिव स्तुति 
की | वायुपु० अ० २४ इलो० ९० 

५ इक विष्णो ? यह हमारे साथ ब्रह्मा तथा रुद्रों को लेकर शिव एवं आदित्यों के साथ सूर्य इस तरह सब 
देवता मिलकर आपकी शरण आए हैं । बिष्णुपु० अं० १ अ० ९इछोक ६३ 

४---हे जगटोपक सूर्य हे एकाकी गमन करने वाले? हे यम (संसार का नियमनःकरने वाले ) 
हे तय (प्राण और रस का झोपण करने वाले ) ? हे प्रजापतिपुत्र ? तू अपनी किरणों को हटले 
तेरा जो कल्याण मय प्रताप है उसे मैं देखता हूँ. यह जो आदित्य भण्डलूस्थ पुरुष है वह मैं हूँ 
इपावात्यो ० मं० ६६ 


सूर्य विष्णु भगवान का अतिश्रेष्ठ अंश और विकार रहित अंत््यो।तिस्वरूप है | बिष्णुपु० आं०२ 
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है। किसी एक अह्ल से संसारी जीव 
को महान्‌ मानते हैं। उसी से उसको ऋ्रह्म स्वहूप कहते हैं जब ऐसा है तो ऋह्म को सर्वव्यापी 
विशेषण क्यों देते हें ? तथा यह भी ठीक नहीं है कि अहम वर्ष है, हह्म सुवर्ण ह, क्यों कि सर्य 
प्रकाश करता हे और सुवर्ण घन है । यह गुण तो दीपक और तांते छोहादिक में मी मौजद हैं । 


3] 


उन्हें भी ऋह्म कहना चाहिए हें । वे बड़े छोटे रहें परन्तु जाति तो उनकी एक ही हुई | इस तरह 


ज्वालमाल्नी आदि देवियों को मायात्वकूप कह हिंसादिक पाप पेदा कराते हैं और 

उनका पूजन करना वतरूते हैं छेकिन जो माया निंध ह उसका पूजना कैसे ठीक हो सकता हैं 

मी और दह्िसादिक करते हुए मल केसे हो सकता है ? तथा अमभक्ष्य मक्षण 

देवता गा सपादि की करने वाले गौ सर्पादिक पशुओं को पृज्य वतलतते हैं | अमि,हवा, व जला 
पूजा का खण्डन दिकि को 2 3 बताते हैं 

के की दव कह कर पूृजना ठाक चतांत है। अधिक क्या कहा जाव. 

पुरुष लिज्ली नाम सहित जो हैं उनमें अह्म की कत्मना और ख्त्रीछिह्ली नाम सहित जो हैं उनमें 

माया की कऋत्पना कर जनेक वस्तुओं का पूजना उपयुक्त वताते हैं| इनके पूजने से होगा क्या 


यह कुछ पता नहीं | झूठे छोकिक प्रयोजन के करण झरा कर जगत को अम पेंद्रा कराते 


ही 


:४| 
हि 





विष्णुपु ० जँ० ९२ ञअ० ११ इलछो० १८ 
१---छछ करने वालोंगे में जुआ हु, वेबलियों में तेज 
चित्रर॒थ हूँ, तिद्धों में:कपिलमांन हूँ, देवियों में नारद हूँ, 
हूँ घाठुओं में स्वर्ण हूँ पवित्रों में दक्षिया हूँ इत्यादि देखो गीता 
ञआ०७छ इछो ० ८९ तथा मायच्त स्क० ११ अ० १६ 
२--फ झित्रा मंत्र घोरा ण ८ वीमत्ठा न विद्युता | 
ड विश्व॑मरा झांंसिन्चा ढ़ ज्ञाछामाठ्या तथा ॥१४॥ 
५०००० ००० ० ०» -«० ००००-०० ---पुज्याइच झक्तयः ऋमात्‌ ॥९णी अमिपु० अ० १४६ 
--ऋपिछा ( गाय ) का पूजन कहूंगा | निम्न लिखित मन्त्रों से गाय का पूजन करे “3“ कपिले नन्‍दे 
नमः” कपिले मद्विके नमः अग्निए० ० ७७ शक ० १ | कृष्ण, वरल्मत्र, देवकी, वरुदेव, यश्योदा, 
गाय इनका आहान पूजन करता हू। अग्निपु० १८३ ञ० इलछो० ४ जानन्दाक्षात प्रेस पूना 
उेग्रकाशित | गोवत्स द्वाइश्ीत्रत करने वाछा माद्रमात में गोवत्स का पूजन करे अग्नि 
पृ० ज० १८८ छक[०६ 
४--मणिमद्रक काछे वक्षक नासय की पूजा करनी चाहिए; अग्नियु० पं्रमीतत अ० १७९ 
--हे दत ! दवि्ञातियों को जो अग्नियां सदा ही पूज्य हैं अनुक्रम से उन्हें और उनके वंश आदि का 
चर्गन करो मत्त्वपुण ज० ५१ इलछो० १। हे अग्ने | हमें कर्म फल के लिए सन्मार्ग से ले चछ । 
हे देव तू समस्त ज्ञान और कर्मों के चानने वाछा हैं। हमारे पराण्डपूर्ण पार्षों को नष्ट कर | 
हम तुझे अनेक वार नमस्कार करते हैं। इं्ावात्वो० मं० १८ 





१०२ मोक्षमाग-प्रकांश 


उनका यह भी कहना है कि विधाता शरीर बनाता है, यम मारता है, मरते समय यम के दूत 
लेने आते हैं मरने के वाद मार्ग में बहुत समय लगताहै, वहँँ। पुण्य पाप का लेखा होता है दंडा- 
दिक दिया जाता है, यह सब कल्पित झूठी बाते हैं | जीव तो अ्तिसमय पैदा होते और 
मरते हैं। एक साथ उनका लेख दंडादिक कैसे संभव हो सकता है, और ऐसा मानने का न 
कोई कारण दीखता है । 

मरनेके बाद श्राद्ध आदिकसे उसका भरा होना कहते हैं. जीते समय तो कोई किसीके 
पुण्ड पापसे सुखी दुखी नहीं होता मरे पीछे कैसे हो सकता है। यह सब उपाय मनुष्यों को 
भुराकर अपना स्वार्थ साधनेके लिए बनाए गए है कीड़ी पतंग सिंहादिक 
जीव भी पैदा होते मरते है उनको प्रछबका जीव बतलाया जाता है । , 
उनका भी मनुष्यादिकों की तरह ही मरण होता है। झूठी करपना करनेसे क्या लाभ १ शास्त्रादि 
में उनकी कथाओं का निरूपण भी विचार करने पर विरुद्ध ही प्रतीत होता है। 


श्राद्धनिपेष 





8 मम 
१--पहले यम के दूत आकर अपने पाश में बांधते हैं। फिर दण्डताड़न करते हैं | पुनः बहुत सा कठिन 
मार्ग तय करनेके बाद उस यम के दशन होते हैं। विष्णु पु० भं० ६ अ० ५ इछो ० ४४ | गौतम 
का प्रिय मित्र ब्वेत नाम का का ब्राह्मण अतिथियों का सत्कार करता हुआ गौतमी नदी के पास 
रहता था। जन्र उसकी आयु पूरोहुई तब्र यमके दूत उसे छेने आए। ब्रह्म पु० अ०९४ 
( श्वेत तीर्थ वर्णन ) 
इस मनुष्यकोक और यमलोकमें ८६००० योजन का अन्तर है उसके मार्ग में सूतसान 
आकाश मात्र है | वह देखने में बड़ा भयानक और दुर्गम है। वहाँ न वृक्षों की छाया है न पानी 
है और क्षणभरको बिश्राम के छिए, न कोई स्थान ही है। यमराज की जाज्ञा से उनके दृत यहाँ आते 
हैं और पृथ्वी पर रहने वाले सभी जीवों को बल पूर्वक पकड़ लेजाते हैं । 
म० भा० बन० अ० २०० इलो ० ४६-४९ 
२--अन्न, जल, दूध, मु या फल से प्रेम पूर्वक पितरों के छिए, प्रति दिन श्राद्ध करे | उस दिन और नहीं 
तो कम से कम एक ब्राह्मणको अवश्य भोजन करावे | किन्तु विश्वदेवताओं के लिए. कल्पित अन्नका 
भोजन किसी ग़क्षण को न करावे। प्रतिदिन बाद में विश्वदेवताओं के लिए पके हुए. अन्न का होम 
करे | होम करने के बाद पूर्वादि दिशाओं में इन्द्रादि देवताओं को बलिदेवे | बाद में पवन, जल, 
बनस्पति, मूसछ, ओखछी इनको नमस्कार कर द्वारजछादिक में बलिका क्षेपण करे, वास्तुपुरुषके 
शिर प्रदेश में छक्ष्मी को तथा अन्य देश में भद्रकाछी को बलि देवे, आकाश में विश्वदे 
वताओं, दिन रात में विचरने वाले भूतों को बलि दे, तथा अवशिष्ट बलि का पितरों को 
दक्षिण दिशा में क्षेपण करें | इसके अतिरिक्त कुत्तों पतितों, चांडालों, पापरोग्रियों, कोवों तथा कीड़ों 
को भी एथ्वी पर धीरे से बलिक्षेपण करे। इस तरह पितृयश से निवृत्त होकर पिण्डान्चाहारी 
( पितृयज्ञ पिण्ड के बाद जो भोजन किया जाता है ) श्राद्ध प्रतिमास करे | उस समय देव श्राद्ध हो 
तो दो आह्मणों को भोजन करावे पितृआद्ध हो तो तीन ब्राह्मणों को भोजन करावे। पितरों का उप- 
कार करने वाल्म यह श्राद्ध सदा अमावस्या को करे तथा श्रोन्निय ( बेदपाठी ) ब्राह्मण को यह दैव 
अन्न या पितृ अन्न प्रदान करे | अविद्वान बहुत से ब्राह्मणों को भी न प्रदान करे, क्योंकि अवेदपाठी 
शाह्षण जितने ग्रास खायेगा श्राद्धकर्ता उतने ही जलते हुए. दुधारी तलवार जैसे छोह पिण्डों का 


न कक १०३ 


वे यज्ञादि करना भी धर्म वतल्यते हैं | उसमें वढ़े जीवों का होम करते हैं,' अन्नादि का 


चेक 


महा जारम्म करते हैं | उसमें जीव घात होता ही हे और शाल््रों में उनके यहां हिंसा का 





भक्षण करेगा । पवित्र स्थान पर ही यह श्राद्ध करे ऐसा करने से पितर संतुष्ट होते हैं। तिछ, धान्य 
जो, उड़द, जछ, मूछ, फल, इनमें से किसो एक को भी श्रद्धा पूर्वक देंने से पितर एक महीने ,तक 
संतुष्ट होते हैं। मछली का मांस देने से दं। मास तक पितर संवुष्ठ होते हैं,, हिरण का मांस देने पर 
तीन मास तक, मेढ़े का मांठ देने पर चार मास तक, भक्ष्य पक्षियों का मांस देने पर पांच 
मासे तक पितर संद॒ष्ट होते हैं | बकरे के मांस से छः माउतक, चितकबरे हिरण के मांस से सात महीने 
तक, फाले हिरण के मांस से आठ महीने तक, रुद नामक द्विरण के मांस नो महीने तक, 
जंगली चर जौर मैंसे के मांठ से दव महीने तक, खरगोद्य और कछुए के मांस से ग्यारह महीने 
तक, गाय के दूव से वर्ष मर तक, गैंडे के मांस से बारह वर्ष तक पितर संदुष्ट होते हैं तथा काछ्यझाक 
(शाक ) महाद्वल्क नाम की मछली गण्डक, छाल बकरा और निवार यद्द पितरों को अनन्त तृप्ति 
के लिए होते हैं | इस, तरह जो विषिपुर्वक विश्वु्ल श्रद्धासें श्राद्ध करता है वह अनन्त का 
तक अपने पितरों को संतुष्ट करता है। मनुस्म० अ० ३ इछो० ८२, ८४, ८७, ९२, १९२, १३३, 
२०७, २६७, २७२,, २७५ इत्यादि | 


६--“कार्ली करी? इस नाम का जाप कर तलवार से पश्च॒ को मारे और उससे जो खून” और मांस पैदा 


हो वह पूतना नेऋत आदि को वायवी, पाप राक्षसी चरकी आदि को प्रदान करे उक्त देवताओं को 
नमस्कार हैं। अग्निपु० अ० १८५ नवमीत्रत । 


इस लिए. आप छोग मेध्य पद्मुओं को मार कर विविध प्रकार के अर्थ से गोवर्धन की पूजा करे। 
विष्णुपु० अंग ५ ज० १० ॥३ट॥ 

यज्ञ के लिए ब्राक्षणों को प्रश्मत्त म्ग और पक्षियों का चंध करना चाहिए. अथवा रत्यों के 
लिए, ( मरणीय इद्धमाता पितादि के लिए ) भी उनका वध करना चाहिए जेंसे कि पहले अगस्त्य 
मुनिने किया था | मनु० अ० ५ इलो० २२ 

पुराने ऋषियों द्वारा किए हुए यशों में मी यहाँ खाने योग्व यही झय पक्षी आदि हवन 
सामग्री थे | मनु० क्० ५ इलछो ० २३ 


25, ५ 


यज्ञ के लिए मृत्यु को प्रात्त होने वाठे औपधि, पश्च, वृक्ष, तियंश्व और पक्षी पुनः जात्थ॒ुत्कर्पता को 
प्राप्त होते हैं। मनु० अ० ५ इछो० ४० 

मधुपर्क, यन्र, पितृकर्म और देवकर्म में पद्म मारने चाहिए; अन्यत्र नहीं इन्ही कर्मों में 
पग्नुआँकी हिंसा करने वाले बिद्वान छोग स्वयं को तथा पदञ्च को उत्तम गति में पहुँचाते हैं। 
मनुष्य० अ० ५ 


उस यज्ञ स्त॑म से तीन सो पद्म चँघे हुए ये तथा एक राजा दश्वस्थ का अच्वरत्र ( घोड़ा ) था। 
कौशल्याने उस त्रोड़ें को सबतरफ से संस्कृत किया और बड़ी प्रसन्नता से तीन तछवारें मार कर 
उस ( थोड़े ) का वध कर डाछा। वाद में स्थिर चिच होकर कौशल्या धर्म कामनासे एक रात 
अन्य घोड़े के साथ रही" * *  याज्िक ब्राह्मणों ने उस घोड़े के जितने अक्न थे उन सब॒ को विधि 
पृ्र॑ंक अग्नि में क्षेपण किया । देखो दद्यस्थ द्वारा अल्वमेघ यज्ञ रामाय० ( वाल्मी०.) बालका० 
स० १४ इलो० ३२, हे८ 


१०४ ...._ झोक्षमार्गअकाश 


हे निपेश्न है' परन्तु ऐसे निर्दयी हैं कि कुछ गिनते ही नहीं और कहते हैं 
यज्ञ में पशुवध से ३ छजार्य पशवः सष्टाः# अर्थात्‌ यज्ञ के लिए पशुओं की रचना की गई 
व है| उसमें मारने का दोप नहीं । वर्षा का होना और शत्रु आदिक 
का विनाश होना इत्यादि फल दिखा कर अपने छाम्र के लिए राजा आदि को भी अम में डालते 
हैं। जैसे विप्र से जीना मत्यक्ष विरुद्ध है वैसे ही हिंसा से धर्म और कार्य सिद्ध होना अलक्ष 
विरुद्ध है । परन्तु जिन की हिंसा करना बताया उनके तो कुछ शक्ति नहीं है और हिंसा करने 
वालों को किसी का दर्द नहीं है | अगर किसी शक्तिवान्‌ का या इृष्ट वत्तु का होम करना बताया 
होता तो ठीक होता | लेकिन पाप का भय है नहीं इसलिए दुर्बल के घातक बनकर अपने लोभके 
लिए अपना व अन्य का बुरा करने में तत्पर हुए हैं। 
कल्पित सोक्ष मागे का खणश्डन--- 
तथा मोक्षमार्गका प्रकपण भक्तियोग और ज्ञानयोग दो प्रकार से करते 
हैं । उनमें मक्तियोग से मोक्षमार्ग का निरूपण कैसे करते हैं यह वतलते हैं। 
भक्ति निगुण और सगुण के भेद से दो प्रकार की है । अड्भैत परत्नह्म की भक्ति करना 


“(पर्म के मन को समझने बाला पुरुष श्राद्ध में ( खाने के लिए, ) मांस न दे क्‍यों कि पितृजनों की तृप्ति 
जैसी थुनिजनोचित आहार से होती है बैंसी पश्ु हिंसा से नहीं होत्ती। सद्धर्म के इच्छुक पुरुषों 
के लिए सम्पूर्ण प्राणियाँ के प्रति मन, चचन, काय से दण्डका त्याग कर देने के बराबर और कोई 
श्रेष्ठ धर्म 8 है। पुरुष को द्रव्य यज्ञ से यजन करते देखकर जीव डरते है कि यह अपने ही 

प्राणों का पीषण करने वारा निर्देय अशानी मुझे अवश्य मार डालेगा ] भागव० स्कपघ ७ अ० १५ 
इलेकी 3७-८-१० 
जिसके एक कांठा छगजाता है उसको भी चहुत पीढ़ा होती है मछा जिसको चक्र भाला 
तलवार छाठी आदि से मारा जायगा उसका तो कहना ही क्या है ? सहामा० 
4£ . यज्ञार्थ' पशवों सष्टाः स्वयमेव स्वायंसुवा | यज्स्पभूत्ये स्वेत्य तस्माद्यशे बधोड्यघः । 
मनुस्य० ज० ५ इलो ० ३१ 
२--प्रिय उद्धव । मैंने ही वेदों में एवं अन्यत्र भी मनुष्यों का कल्याण करने के लिए. अधिकार भेद से तीन 
प्रकार के योगों का उपदेश दिया है वे तीन योग, हैं शञानयोग कर्म योग और मक्ति। जो छोग कर्मों तथा 
उस के फर्लों से विसक हो गए है और उन का त्याग कर चुके हैं वे शञानयोग के अधिकारी हैं। 
और जो पुरुष न तो अत्यंत विरक्त हैं न अत्यंत आसक्त ही हैं तथा किसी पूर्च जन्म के शुभ 
कर्म से सौभाग्यवश मेरी लीला कथा आदि में उसकी श्रद्धा हो गईं है वह भक्ति योग का अधिकारी 
है। भागवत स्कघ० ११ ज० २० 
निवृत्ति परक भक्ति मार्ग या शान भार्ग के द्वारा परमात्मा की प्राप्ति होती हैं। भागव० स्क० 
७ अ० १५ 
३--यथ्पि आप के सगुण और निर्णुण दोनों ही रूपोकी महिमा जानना अत्यंत कठिन है फिर भी जिनका 
अन्तः करण शुद्ध हो गया है वे स्वयं प्रकाश आत्मस्वरूप से आपके निर्मुण स्वरूपकी महिमा जान 
सकते हैं। भागव० स्क़ं० १० अ० १४ ५-८ 


' "इन सभी साधनों से सशुण निग्ुण रूप स्वयंप्रकाश भगवान को ही प्राप्त किया जाता है। 
भागवत० स्फ॑० ३ जअ० ३२, ३१-३६ 


भक्तियोग भीमांसा 


अध्याय--५ ५ रु प्‌ 


निमगुण भक्ति हे ! अर्थात्‌ तुम निराकार हो, निरंजन हो मनवचन के अगोचर हो, अपार हो सर्व- 
व्यापी हो, एक हो, सव के प्रतिपालक हो, अधमउद्घारक हो, सबके कर्चा हर्ता हो, इस तरह के 
विशेषणों से गुणगान करना, निगुण भक्ति हे । इन विशेषणों में निराकारादि रूप विशेषण तो 
अभावहृप हैं| उनको सर्वथा मानने से अभाव ही प्रतीत होगा, क्योंकि विना आकारादि के वस्तु 

कैसे माठ्म हो सकती है ? तथा सर्चव्यापी आदि कितने ही विशेषण असंभव हैं | उनकी असंभवता 

पहले ही दिखाई जा चुकी है । यह इस प्रकार स्तुति करते हैं ' जीववुद्धि से मैं ही तुम्हारा दास 

हैं, शासत्र दृष्टि से तुम्हारा अंग हैँ तत्ववुद्धि से “ तृही में हूँ! लेकिन यह तीनों ही वातें अमरूप 

है। यह भक्ति करने वाला जढ़ है या चेतन ? यदि चेतन है तो यह चेतना ब्रह्म की है या 

इसकी ? यदि त्रह्म की है तो में ढास हैं ऐसा कहना ठीक नहीं क्योंकि चेतन त्रह्म का स्वरूप हे 

और स्वभाव और स्वभाववान का तादात्य संबंध है| वहां दास और स्वामी का संबंध कैसे वन 

सकता है ? दास और स्वामीका संतंध तो मिन्न पदार्थों में वन सकता है। अगर यह चेतना इसी की 

है तो यह अपनी चेतना का स्वामी अल्य पदार्थ रहा | फिर मैं अंग हूँ, या जो तू है वह में हूँ 

ऐसा कहना झूठ हुआ | यदि भक्ति करने वारा जड़ है तो जड़ के वुद्धि होना असंगव है | इस 

रिए में दास हूँ” ऐसा कहना तव ही ठीक हो सकता हे जब दोनों अछूग २ पदार्थ हों 
और रा में अंग हूँ ऐसा कहना भी नहीं वनता क्योंकि 'तृ! और "में? ऐसा व्यवहार तो मित्र 

पदार्थों में ही होता है। लेकिन अंग अंशी मिन्न कैसे हो सकते हैं? अंशी कोई जुदी चीज़ 

नहीं है | अंगों के समुदाय का 'नाम ही अंगी है।और तू हे सो में हैँ” ऐसा कहना ही 

विरुद्ध है एक पदार्थ में अपनापन भी मानना और परायापन भी मानना कैसे ठीक हो 

सकता है ? इसलिए अम छोड़कर निर्णय करना चाहिए। कोइ उसका नाम ही जपते हैं । लेकिन 

उसका स्वरूप पहचाने विना उसका नाम जपना कोई कार्यकारी नहीं हैं। अगर यह कहा जाय 

कि नाम ही में अतिशय है तो जो नाम इइवर का है वही नाम पापी का रख कर दोनों का 

नाम उच्चारण करने से फल समान होना चाहिए सो कैसे हो सकता है ? इस लिए पहले स्वरूप 
का निर्णय कर वाद में यदि वह भक्ति करने योग्य हो तो उसकी भक्ति करनी चाहिए। इस 

तरह .निमु ण भक्ति का स्वरूप वतलाया | 


तथा जहां कामक्रोश्टदिक के दारा किये गये कार्यों का वर्णन कर स्तुति की जातो है 
उसे सगुण भक्ति कहते हैं । उस सगुण भक्ति में जैसे नायक्रनायका का किक श्वंगार वर्णन 
किया जाता है वैसे ही ठाकुर-ठकुरानी का वर्णन करते हैं। स्वकीया परकीया ख्री संबंधी संयोग 





१---इनके अति रिक्त जिस प्रकार यंगा का प्रवाह अखण्ड रूपसे समद्र की ओर बहता रहता है उसी 
प्रकार मेरे गुण के श्रवण मात्र से मन की गति का वैल्घारावदद अविच्छिन्र रुप से मुझ सर्वान्त- 
याँमी के प्रति हो जाना तथा मुझ पुरुषोचम में निष्काम और अनन्ध ग्रेम होना वह निगुंण भक्ति 
योग का रूुक्षण कहा गया है। मायव० स्क० ३े अ० २९ ७-१४ 
५्छ 


१०६ मोक्षमाग-प्रकाश 


वियोग रूप सभी व्यवहारों का वहां निरूपण करते हैं। स्नान करती हुईं स्लरियों के वस्र चुराना 
दही ढटना, खियों.के पैरों पढ़ना, खियों के आगे नाचना, इत्यादि जिन कार्यों को करते हुए संसारी 
जीव लज्त होते हैं, उन्हीं को उचित ठहराते हैं । किन्तु ऐसे कार्य अत्यन्त कामुकता से ही होते 
हैं । युद्धादि किये हैं पर ऐसा करना क्रोध से होता है | अपनी महिमा दिखाने के लिए अनेक 
उपाय किए बतलाते हैं ऐसे कार्य भी मान से होते हैं | अनेक छह करना भी कहते हैं. पर ये 
कार्य माया से होते हैं| विषय-सामग्री की प्राप्ति के छिए बहुत यत्न किया बताते हैं लेकिन यह 
लोम से होता है। कुतूहुछादिक का करना हास्य के कार्य हैं, इत्यादि ये सब कार्य क्रोधादि 
सहित होने पर ही होते हैं | इस तरह कामक्रोधादि से उत्पन्न कार्यों को प्रकट कर कहते हैं कि 
हम स्तुति करते हैं। मरा जब ऐसे कार्य भी स्तुतियोग्य हुए तब निंदा करने योग्य कौन से 
कहलांयेंगे ? जिसकी छोक में और शाख्तर में अत्यंत निंदा पायी जाती है उन कार्यों का वर्णव कर 
स्तुति करना तो हस्तचुगछ का सा काम है | हम पूछते हैं कि किसी का नाम तो लिया न जाय 
और ऐसे कर्मों का निरूपण करके कहा जाय किसी ने ऐसे कार्य किये हैं तो उसकी बुरा समझा 
जायगा या भछा समझा जायगा ? अगर भरा समझा जायगा तो पापी भी भले हुए । अगर बुरा 
समझा जायगा तो जो ऐसा कार्य करता है वह बुरा ही है। पक्षपातरहित होकर सोचना 
चाहिए । यदि पक्षपात से ही कहोगे कि ठाकुर का ऐसा वर्णन करना स्तुति है तो ठाकुर ने ऐसे 
कार्य किस लिए किए ? ऐसे निंध कार्यों से उसकी क्या सिद्धि हुईं १ यदि प्रवृत्ति चलाने के लिए 
किए तो परखीसेवन आदि निंद्य कार्यों की प्रव्नत्ति चलाने में अपना व दूसरे का क्या छाम हुआ । 
इस लिए ठाकुर का ऐसा कार्य करना संभव नहीं है | 'यदि ठाकुर ने ऐसे कार्य नहीं किए और 
यों ही कहा जाता है तो जिसमें दोप न था उसको दोप छगाया । ऐसा वर्णन करना स्तुति 
नहीं, निंदा है | तथा स्तुति करते हुए जिन गुणों का वर्णन किया जाता है उसी रूप परिणाम 

होते हैं और उन्हीं में अनुराग होता है। काम क्रोधादि का वर्णन करते हुए स्वयं भी काम 
क्रोधादिख्प हो जाय अथवा कामक्रोधादि में अनुरागी हो जाय तो ऐसे भाव अच्छे नहीं 
हैं। अगर यह कहा जाय कि भक्त ऐसा भाव नहीं करता .तो हुए बिना वर्णन कैसे किया, 
विना अनुराग के भक्ति कैसे की, अगर यही सब अच्छे हो तो ब्रह्मचर्य क्षण आदि को अच्छा 
कैसे कहा जाय इनका तो आपस में विरोध है। 


तथा सगुण भक्ति के लिए राम कृष्णादि की मूर्ति भी अश्रृज्ञारादि 
की हुई विकारादि सहित ख्री आदिको साथ लिए हुए बनाते हैं!। देखते ही 
कामक्रोधादि भाव प्रकट हो जाते हैं। तथा महादेव के छिंग का ही आकार बनाते 
हैं । यह भी कैसी विडंवना हैं। जिसका नाम छेते ही छजा आती है, जगत जिसे ढ़ककर 
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१>देखो मागब० दम स्कंध अ० ८ ९! २२। 
र-अब उत्तम लिछ्न का लक्षण कहूँगा । विचक्षण पुरुष चिकना, अच्छे वर्ण वाछा छिछह्ल बनांवे 


अध्याय--५ (६७ 


रखता है ये छोग उसी के आकारका पूजन कराते हैं । क्या अन्य जन्ञ उसके न थे ? किन्तु 
अधिक विदंवना ऐसा ही करने पर अक्ट होती हे। सगुण भक्ति के लिए अनेक गकार की 
विषयस्ामग्री सी इकट्टी करते हैं | नाम तो ठाकुर का होता है और भोग वे स्वयं ही लगाते 
| भोजनादि बनाते हैं | ठाकुर को जो भोग लगाते है उसे प्रसाद की कह्यना कर स्वयं हो 
मक्षण कर जाते हैं | इसका मतस्य तो यह हे कि ठाकुर को भूख प्यास की पीड़ा होती होगी | 
अगर न होती तो ऐसी कल्सना कैसे संभव हो सकती थी । और जो भूख-प्यास से पीड़ित हे वह 
व्याकुछ है तब ईइवर स्वयं दुखी हुआ तब दूसरे का दुख कैसे दूर करेगा। तथा भोजनादिक 
सामग्री ठाकुर को अर्पण करने के वाद उसे वापिस देंने का अधिकार ठाकुर को ही हें । जैसे 
राजा को दी गई भेंट यदि राजा ही वापित दे दे तो अहण करना थोम्य हे और राजा ने तो वह 
दी न हो स्व ही 'मुझे राजा ने दी? इस तरह कह कर अन्लीकार करना तो खेल हुआ | उसी 
प्रकार यहाँ भी ऐसा करने से भक्ति नहीं हुई केवल हँसी करना हुआ । दूँसरे प्रश्न यह हैं 
कि ठाकर वापिस दे दें तभी अहण करना चाहिए स्वयं ही अहण क्यों करता हूँ वाद कहा जाय कि 
अकुर की तो मूर्ति हे इस लिए मैं ही कन्मता करता हैँ तो ठाकुर के करने का काम तने ही 
किया तब तृहीं ठाकुर हुआ। यदि दोनों एक हैं तो भेंट देना और प्रसाद पाना झूठा हुआ । 
क्योंकि एक पदार्थ में यह व्यवहार ही नहीं होता । इस लिए भोजनासक्त पुरुषों द्वारा यह 
कल्पना की गई है| तथा ठाकुर के लिए दृत्य गीतादि कराना शीत ओऔप्म वसंत आदि ऋतुओं 
में संसारियों के लिए उपयुक्त विषय-सामग्री इकट्टी करना आदि कार्य करते हैं। वहाँ नाम तो 
: आकर का है किन्तु इन्क्रिय विषय अपने पोसे जाते हैं, यह उपाय विषयासक्त जीवों द्वारा किए 
गए हैं | जन्म विवाह सोने जागने की भी कह्यता की गई है । जैसे लड़कियाँ गुड़ गुड़िया का 
खेल बनाकर कुतृहल करती हैं वेसेही ये भी कुतूहूल करते हैं। कुछ परमार्यहुस शुगर नहीं है | 
वाल्क भी ठाकर करा स्त्रांग बना कर चेप्यएं दिखाते हैं उससे अपने अपने विषयों का पोषण 
करते हैं और कहते हैं कि यह भी भक्ति हे। इत्यादि अधिक क्या अनेक विपरातताई सझ्भण 
भक्ति में पाई जाती हैं | इस तरह दोनो प्रकार की भक्ति से मोक्षमार्ग का स्वरूप वतलाना 
मिथ्या है। अन्न अन्यमत में ज्ञानयोग से जो मोक्ष मार्ग का स्वरूप बताया हैं वह वतलते है | 


अद्गैत सर्वव्यापी पत्रह्न की जानने का नाम ज्ञान है उसका मिथ्यापन पहले ही कहा 
जा चुका हे । अपने को सर्वथा झुद्ध तह्मत्वहूप मानना और काम क्रोषशरीरादिक की अम 
दी शिम शमिशीि नमन नि शत वश अमल मल कलम आलम सब 


मन्दिर के माप के अनुसार छिझ्ञ का माप होता है जयवा लिल्न के माप के अनुसार मन्दिर का माप 
होता है | मत्त्व पु० अ० २६३ इ्छो० १२। 





१---जो कोग कम तथा उनके फलों से विरक्त हाँ गए है और उनका त्याग कर चुके हैं वे ज्ञान 
योगके अधिकारी हैँ । माय ० स्कं० ११ आ० २० । 


१०८ मोक्षमाग-प्रकाश 


जानना इसको ज्ञान कहते है किन्तु यह अम है। जगर स्वयं शुद्ध 

है तो मोक्ष का उपाय क्यों करता है ? जब शुद्ध त्रह्म ही है तब 
, कर्तव्य क्या रहा । प्रत्यक्ष अपने काम क्रोधादिक होते देखे जाते हैं 
शरीरादिक का संयोग भी मौजूद हे इनका अभाव जब होगा तब होगा, वर्तमान में 
इनका सद्भाव मानना अम कैसे हुआ ! इनकी यह भी मान्यता है. कि मोक्ष का उपाय करना अम 
है । जो रस्सी अम से सर्प माढूम पड़ती है लेकिन अम दूर हो जाने पर रस्सी रस्सी ही है । 
चैसे ही अम से स्वयं ब्रह्म को अशुद्ध मानता था जब अम दूर ,होगया तब आप ब्रह्म ही 
है. यह कहना भी उनका मिथ्या है। आप शुद्ध हो फिर उन को भशुद्ध जाने तो अम है और 
जब स्वयं क्रामक्रोधादिसहित अशुद्ध हो रहा है उसको अशुद्ध जानने में अ्रमकैसा १ झूठे अम से 
अपने को शुद्ध मानने में क्या लाभ है। अगर यह कहा जाय कि यह कामक्रोधादिक मन के धर्म 
हैं ब्रह्म इन से अछग है तो प्रइन यह है कि मन जीव का स्वरूप है या नहीं १ यदि है तो काम- 
क्रोधादिक जीव के हैं | अगर नहीं है तो जीव ज्ञानस्वरूप है या जड़ है। अगर ज्ञानस्वरूप है तो 
जीव का ज्ञान मन और इन्द्रियों द्वारा ही होता दीखता है | इनके बिना कोइ ज्ञान बताबे तो उसे 
जीव का अलग स्वरूप माना जाय ऐसा कुछ मादम नहीं पड़ता । 'मन ज्ञाने, धातु से मन शब्द 
पैदा होता है वह मन तो ज्ञानस्वरूप है, यह मन किसका है यह बताना चाहिए । यदि जीव जड़ 
है तो ज्ञान बिना अपने स्वरूप का विचार कैसे करता है; यह हो नहीं सकता । यदि अदा 
अछ्ग है तो वह अढग ब्रह्म जीव ही है या और है। अगर जीव है तो जीव में “मैं अहम 
हैं! ऐसा मानने वाल ज्ञान अह्मस्वकूप ही है अछूग नहीं है । क्योंकि अपना मन अपने में ही होता 
है। जिसकी अरूम समझा जाता है उसमें अपना मन नहीं माना जाता । इसलिए अगेर 
मन से त्रह्म अछूग है तो मनहूप ज्ञान ऋक्ममें अपनापन क्यों मानता है। अतः अम छोड़ क्र 
ऐसा मानना चाहिए जैसे स्पर्शनादि इन्द्रिय तो शरीरका स्वरूप है वह जड़ है। इसके ज़स्यि 
से जो जानना होता है वह आत्माका स्वरूप है। वैसे ही मंन भी सूक्ष्म परमाणुओंका पुंज 
है और शरीर ही का अंग है उसके जरिये जो जानना होता है कामक्रोधादिक भाव होते हैं वह 
सब आत्माका स्वरूप है | विशेषता यह है कि ज्ञान होना निम्र का स्वभाव है और कामक्रोधा- 


(-अत्र संसार और अज्ञान से मुक्ति के लिए ब्रह्ज्ञान कहूँगा । यह परब्रह्म आत्मा में हूँ 
देहादि आत्मा भहीं है क्योंकि न्‍वट की तरह यह दृश्यमान पदार्थ है। सोने और मरने के समय 
वस्तुतः आत्मा देह से मिन्न ही माद्म पढ़ती है। अग्नि पु० अ० ३७८ इलो० १२। 

२--जिस प्रकार निश्चय न की हुई रस्सी अन्धकार में सर्पधारा आदि अनेक भावों से कल्पना की जाती है! 
उसी प्रकार आत्मा में भी तरह २ की कव्मनाएँ हो रही हैं। जिस प्रकार रस्सी का निश्चय हो जाने 
पर उसमें सर्पादिक का विकल्प हट जाता है तथा यह रस्सी ही है ऐसा अद्वैत निश्चय होता है उसी 
प्रकार आत्मा का निश्चय है। माप्डक्य उ० गौंड पदीय कारिका १७, १८। जैसे आ्रान्त हृषट 


से रस्सी सर्प रूप प्रतीत होती है उसी प्रकार आत्मा मृद़ बुद्धि से लग तरूप प्रकाशित होता है | 
चेदान्त सि० मु० इछो ० २१ 


ज्ञानयोग- 
भीमांसा 


अध्याय २० ५९ 


दिक ओपाधिक भाव हैं.) उससे आत्मा अशुद्ध है। तथा जब समय पाकर क्रोघादि मिट जायेंगे 
ज्ञोन से मन और इन्द्रिय की पराधीनता हट जायगी तव॒ केवल ज्ञानस्वरूप आत्मा शबद्ध होगा। 
इसी ग्कार चुद्धि अहंकारादि भी जानना चाहिए। क्योंकि मन और वुद्धयादिक एकार्थवाचक है| 
और अहंकाराढिक कामक्रोधादिक के समान औपाधिक भाव है | इनको अपने से मिन्न समझना 
मूल है । इनकी अपने समझ औपाधिक भात्रों के अभाव करने का म्रयल्ल करना योग्य है। 
किन्तु जो इनका अभाव नहीं कर सकते और महंतपना चाहते हैं वे जीव अपने अपने इन भावों 
को स्थिर न कर स्वच्छंद प्वृत्ति करते हैं, काम क्रोघादिक भावों को वढ़ाकर विपय-सामग्री में अथवा 
हिंसादि कार्यों में तत्पर होते है । अहंकारादिक के त्याग को भी अन्यथा मानते हैं। सबको 
परत्रह्म मानना कहीं अहंबुद्धि न मानना इसे अहंकार का त्याग कहते हैं सो मिथ्या है | क्योंकि 
स्वयंक्रा कुछ अस्तित्र हैं या नहीं ? यदि है तो स्वयंको स्वयं क्‍यों न मानना चाहिए यदि 
नहीं है तो सबको त्रह्म मानने वाला कौन है ? इसलिए शरीरादि पर वस्तु में अहंबुद्धि नहीं 
करना चाहिए। आपको उसको कर्ता न मानना ही अहंकार का त्याग है । अतः अपने में 
सहंबुद्धि करना दोप नहीं हैं। तथा सबकी समान समझ कर किसी में भेद-भाव न करनेको राग 
ट्वेपका त्याग कहते हैं यह भी मिथ्या हैं। क्योंकि सब पदार्थ समान नहीं है कोई चेतन है, कोई 
अचेतन है। कोई कैसा ही है कोई कैसा ही है। उनको समान कैसे माना जा सकता है ! 
इसलिए परद्धत्यों में इप्ट अनिष्ट कर्पना न करने का नाम रागढ्वेष का त्याग है | पदार्थों की विशेषता 
जानने में तो कुछ दोप नहीं है । इसी तर्‌इ अन्य मोक्षमार्गरूप भावोंकी अन्यथा कहपना करते 
हैं; तथा ऐसी कल्पना से कुशीखका सेवन करते हैं, अमक्ष्य का भक्षण करते हैं. वर्णादिक का 
भेद नहीं करते, हीन क्रियाका आचरण करते हैं इत्यादिक अनेक विपरीत मत्ति करते हैं। 
जब कोई पूछता है तो कहते हैं यह तो शरीर का धर्म है। अथवा जैसा भवितव्य है वैसा ही 
होता है। अथवा जैंसी इस्बर की इच्छा है वैसा ही होता है, हमें विकल्प नहीं करना चाहिए | 
भरा सोचने की वात है कि आप जान २ कर स़ृत्ति करते हैं उसे तो शरीर का धर्म बताते हैं और 
उद्यमी होकर कार्य करने को भाग्य कहते है। अपनी इच्छा से सेवन करते हैं किन्तु उसे 
ईंइवर की इच्छा बताते हैं। विकत्प करते है और कहते हैं हमें विकल्प नहीं करना चाहिए | 
धर्म का आश्रय लेकर विषय कपाय सेवन की इच्छा से ऐसी झूठी कुयुक्ति बनाते हैं। अगर 
इसके परिणाम वैसे न हों तब तो यह समझा जाय की इसका कार्य नहीं है। जैसे ध्यान करते 
हुए के ऊपर कोई वस्र डाल्दे और वह उसमें खुख न माने तो वह उसका कार्य नहीं माना 
जा सकृता। किन्तु यदि स्वयं ही वस्त्र अंगीकार कर पहने तथा शीतादिक की वेदना मिय कर सुखी 
हो तो यह उसीका कार्य माना जायगा। तथा कुशीरकू सेवन करना और अमशक्ष्य भक्षण करना 
यह विना निज के परिणाम हुए होता नहीं | उसे फिर निजका कर्तव्य क्यों न मानना चाहिए ? 
अगर कामक्रोघादिक का अभाव ही हो जाय तो किसी कार्य में प्रदत्ति हो ही नहीं सकती । और 
अगर कामक्रोधादिक पाए जावें तो जैंसे यह भाव कम हों वैसे प्रवृत्ति करना चाहिए | स्वच्छंद 
होकर इनको वढ़ाना ठीक नहीं है । 


११० मोक्षमार्ग-प्रकाश 


कोई जीव पवनादिक के साधनसे अपनेको ज्ञानी मानते हैं | इडा, पिंगला, सुपुम्ना 

रूप नासिका द्वार से पवन ( हवा ) निकलती है वहां वर्णादिक के भेद से पवन ही की एथ्वी 
पवनादिक के साधन 'तौविकिरूप केत्पना करते हैं । उसके विज्ञान से कुछ साधन कर निमिततका 
से वानी होने. शान हो जाता है । उससे संसार को इष्ट अनिष्ट बताकर आप महंत कह 
काखण्डन. छाता है। लेकिन यह तो छीकिक कार्य है कुछ मोक्षमागं नहीं 

है। जीवों को इशष्ट अनिष्ट वताकर उनके रागद्वेष बढ़ाना और अपनेम मान छोमादिक 
चढ़ा करना इसमें क्या सिद्धि है? प्राणायाम आदिकका साधन कर, पवन को चढ़ा 
समाधि रुगाना ऐसा है जैसे नट साधनसे हस्तादिक क्रिया करते हैं | हस्तादिक और पवन 
यह थरीर ही के अन्न हैं, इनके साथने से आत्महित कैसे सथ सकता है ? और यह कहना कि 
उससे मन का विकल्प मिंठता है, खुख़ पेद्ा होता है, यम की अधीनता नहीं होती, यह मिथ्या 


श्च् 


१---फिर बुद्धिमान पुरुष पिंगछा को आर्थात्‌ नाक :के दाहिने रन्त्र को बन्द करे तथा इडा अर्थात्‌ बायें 
रन्त्र से वायु को भीतर खींचे और शक्ति अनुसार उसे बन्दे किए. रक्खे। वाद में प्िंगला के द्वारा 
बिना शीघ्रता किये धीरे २ वायु बाहर निकाले इसके बाद पुनः पिज्भछा से सांस ऊपर खींचे तथा 
उसको शक्त्यनुसार रोक रखे । फिर इड्डा के द्वारा धीरे २ वायु की बाहर निकाले । शिवसंहिता- 
पटल ३९ छो० २९२,२३ 
२--आपः ड्वेताः क्षितिः पीता रक्तवर्णो हुताशनः | मारतो नीलजीमूता आकाशो भूरिवर्णकः ॥| 
अर्थात्‌ हाथ के अंगूठे और अंगुलियों से कान, आँख और नाक को दबाने पर यदि पीछे 
रंग का आमास हो तो प्रथ्वी तत्त्व, बवेत रद्ध का आभास हो तो जढछतत्तत, छाछ रंग का आमास हो 
तो अग्नि तत्व, नीले या काले रंग का आभास हो तो वायुतत्व और अनेक वर्णों का आमास हो 
तो आाकाझतत्न समझना चाहिए; । 
मथ्ये पृथ्वी अवश्वापश्रो्थ वहति चानछः । तियंग्वायुप्रचारश्च नमो वद्दति संक्रमे । 
अर्थात्‌ नथुनों के बीच में इ्वास चल रहा हो तो प्रथ्वी तत्व का यदि नीचे से चछ रहा हो 
तो जछ तत्त का यदि ऊपर से चल रहा हों तो अग्नि तत््व का, यदि तिरछा चल रहा हो तो 
वायु तत्त्व का, यदि संक्रमण ( धूम रद्द हो ) कर रद्य हो तो आकाश तत्व का उदय समझना चाहिए । 
शिव संद्विता | 
३--किसी पत्रित्र स्थान पर छुश रगचर्मआदि आसन के उपर पद्मासन छगाकर वबंठे, वहाँ चिच और 
इन्द्रियों की क्रियाओं की रोक कर मन एकाग्र करे | जब आसन पर बेंठे जाय तक योग प्रारंभ करे - 
'शरीर, गिर और गर्दन को सीधा तथा अचछ रक्खे | इधर उधर न देख कर नासाग्र दृष्टि रक्खे 
दोनों एड़ियों से अण्डकोप तथा उपस्थ इन्द्रिय को दवाले | जाधों के ऊरर दोनों भुजाओं को फैंछा- 
कर इस तरह रक़ख़े कि दक्षिण हाथ बाँएे हाथ के ऊपर रहे तथा मुख को थोड़ा ऊपर उठा छे | 
इसके वाद अपनी देहस्थ वायु आर्थात्‌ प्राण का रोघन करे यह प्राणायाम है| इस प्राणायाम के लिए, 
नासिका के एक छिद्र को अंगुली से दवाले तथा दूसरे छिद्र से उद्रस्थ वायु का रेचन करे, इसे रेचक 
नाम से कहते हैँ ।तथा बाहर की वायु को मर कर शरीर को मशक की तरह फ़ुलाले, इसक्रिया को 
पूरक कहते है | बाद में न भीतर की वायु को बाहर निकाले, न बाहर की वायु भीतर खींचे क्ुम्म 
की तरह ज्यों का त्थों रहे इसे कुंमक कहते ६। अग्नि पुराण अ० ३७३ इ्छो० १-२१ 
४-“ज्ञान वैराग्यरूप किरणों के छारा प्राणायाम से दवाया गया मन शीम्रही निश्चक हो जाता है | 
अग्निषु० जर० ३७३ इछो ० १८ तथा भाग० पु० स्क॑० ३ अ० २८, ८-१२ 
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है। जैसे निद्रा में चेतना की प्रवृत्ति मिटती है वैसे ही यहां पवन के साधने से चेतना की 
प्रवृत्ति मिटती है | उसमें भी केवल मन को रोकता हे वासना तो कुछ मिटी नहीं | इसलिए 
वह मन का विकल्प ,मिटना नहीं हे । और चेतना बिना सुख कैसे हो इसलिए वह सुख होना नहीं 
है। इस अकार की साधना करने वाले जो इस क्षेत्र में हुए हैं उनमें कोई अमर नहीं दीखता | 
अप्नि छगाने से उसका मरण होता भी देखा जाता है इसलिए वह यम के वशीमृत भी नहीं 
है यह झूठी कल्पना हे। तथा जहाँ साधन में कुछ चेतना रहे और उस साधन से जो 
शब्द सुना जाय उसे अनहद शब्द से ये कहते हैं। लेकिन इससे सुख होना मानना वीणादिक 
के शब्द से सुख मानने की तरह है, यह तो विषय पोषक रहा परमार्थ तो कुछ हुआ 
ही नहीं | तथा पवन के निकलने और भीतर घुसने में 'सोहं? ऐसे शब्द को कह्पना कर उसे 
“अज्नपा जाए कहते हैं वह भी ऐसी ही कत्पना है जैसे तीतर के शब्द में 'तु ही! शब्द की 
कत्यना की जाती हे क्योंकि तीतर कुछ अर्थ समझ कर वैसा शब्द नहीं करता | तथा शब्दके 
जपने सुनने से दी कुछ फल की ग्राप्ति नहीं हे | अर्थ के अवघारण करने से ही फल की प्राप्ति 
होती हे । 'सोहं? शब्द का तो यह अर्थ है कि वह में हैँ | यहाँ एक अपेक्षा होती है कि वह 
कौन! तब उसका निर्णय होना चाहिए क्योंकि तत्‌ शब्द और यत्‌ शब्द का नित्य संबंध है। 
इसलिए उस वस्तु का निर्णय कर उसमें अहंबुद्धि धारण करने से 'सो5हं! शब्द 
वनता है । वहाँ जब अपने आप अपना अनुभवन करता हैं तव सो” शब्द संभव नहीं होता। 
पर को अपने स्वरूप बताने में 'सोजहं? शब्द संभव होता है। जेंसे पुरुष अपने आपको जानते 
समय वह में हैँ? ऐसा क्यों विचरेंगा ? जब कोई दूंसरा उसे न जानता हो या वह स्वर्य अपना 
लक्षण नहीं पहचानता तो तब वह ऐसा कहता है 'जो ऐसा हे वह में हैँ” उसी प्रकार यहाँ 
सी समझना चाहिए | ' 


कोई लूलाट भों और नासिका के अग्रभाग देखने के अभ्यास से त्रिकुटी आदि का 
“ध्यान होना बतछाकर परमार्थ मानता हे लेकिन वह तो नेत्र की पुतरी फिरने से मूर्तिक वस्तु 
को देखता हे इससे क्या सिद्धि हे १ 

यंदि ऐसे साधन से कुछ अतोत अनागत का ज्ञान भी हो जाय, वचनसिद्धि हो जाय 


रू 


अथवा पृथ्वी आकाशादि में गमनादिकी शक्ति हो जाय या शरीरादिक में अरोग्यता 


१-...हृदवबमें अनाहत नामका चौंथा कमर चक्र होता है इसके १२ दल होते हैं उसमें “कर” से छेकर “ठ” 
तक १२ सकेताक्षर होते हैं इसका छाछ रंग होता दे! झिंव संहिता पटक ५ इछो० ८३ 
अनहद नाद गिगत नहि आवे, भांति भांति की राग उपावे। लबें सुख॒म्नानीर $ंदारा, 
झूत्य शिखर का यह विवह्यरा | “शब्द प्रकाश” श्रीराम चरण जी महाराज कृत 
२--सोवत जागत डोरी छागी, वनबत्ती की संका भागी ५ 
रसना जपा अजप्पा पाया, बाहर साधन सकल विलाया “शब्द प्रकाश” श्रीराम चरणजी महाराब इृत 
न जप्वते नोच्चर्यतेंड्सों अपिव॒ झ्ास प्रश्वासवोगंमनागमनाम्यां संपाय्ते ( अ ) हंस मनन । 
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हो जाय तो भी यह सव लौकिक कार्य हैं। देवादिक के स्वयमेव ही ऐसी शक्ति पाई जाती 
हैं | इनसे कुछ अपना भरता तो होता नहीं | मछा तो विषय कपाय की भावना मिटने से होता 
है। किन्तु यह सब तो विषय कपाय के पोषण के उपाय हैं इस लिए ये सब्र साधन कुछ भी 
हितकारी नहीं हैं | इनसे कष्ट बहुत है और वे रहते मरणपर्यन्त हैं अतः इनसे हित नहीं सघता | 
इसलिए ज्ञानी इस प्रकार का खेद नहीं करता । कपायी जीव ही ऐसे साधनों में छूगता है। 

इसी प्रकार किसी की तो बहुत तपश्चरणादिक से भी मोक्ष का साधन होना कठिन 
बताया जाता है किसी को सरलता से ही मोक्ष हुआ कहा जाता है। उद्धव आदिक को 
परम भक्त कहते हैं साथ ही उसे तप का उपदेश किया गया बतछाते हैं. | और वेश्यादिक 
का परिणामों के बिना ही केवल नामादिक से तिरना बतछाते हैं। कुछ भी आधार नहीं है | 
इस तरह मोक्ष मार्ग का अन्यथा प्रहपण कहते हैं। ह 

मोक्ष के विभिन्‍न स्वरूपों का खणडन 

मोक्ष की तरह मोक्ष स्वरूप का भी अन्यथा प्ररूपण करते हैं ।- उनके यहाँ मोक्ष अनेक 
प्रकार है। एक तो मोक्ष इस तरह बताते हैं कि जो वैकुण्ठधाम में ठाकुरजी ठकुरानीसहित भोग 
विलास कहते हैं वहाँ जाकर उत्पन्न हो और उनकी टहल किया करे सो मोक्ष है । लेकिन यह 
ठीक नहीं है क्योंकि पहले तो ठाकुरजी संसारियां की तरह विपयासक्त हे अतः जैसे राजादिक 
होते हैं वैसे ही ठाकुर॒जी हुए । दूसरे अन्य के पास में उसे टहरू भी करना है इसलिए पराधीनता 
हुई । तीसरे मोक्ष पाकर भी वहाँ टहलू की तो जैसे राजा की चाकरी को वैसे यह भी चाकरी 
हुईं इस तरह पराधीन होकर सुख केसे हो सकता है अतः यह भी नहीं बनता । 

एक मोक्ष इस तरह बतलाते हैं कि ईश्वर के समान स्वयं होजाना, लेकिन यह भी मिथ्या 
है क्योंकि उसके समान और भी अनेक होंगे तो बहुत ईइवर होने पर छोक का कर्ता हर्ता कौन 
रहेगा ? मिन्न २ इच्छा होने पर पररुपर विरोध हो जायगा | यदि दोनों एक ही हैं तो समानता 
नहीं हुईं । और यदि वह ईश्वर से न्यून है तो अपने नीचेपने से उच्चता होने की आकुछतता 
रही तव सुखी केसे हो । जैसे संसार में छोय राजा बड़ा राजा होता है वैसे ही छोय बड़ा 
ईइ्र भी मुक्ति में हुआ किन्तु यह ठीक नहीं । 





१--साधष्ठु उद्धव | कलियुग में अधिकांश लछोगों की रुचि “अधम में होगीं। अच्र तुम अपने आत्मीय 
स्वजन और वस्धु वान्धवों का स्नेह संबंध छोड़ दो और अनन्य प्रेम से मुझमें अपना मन छगाकर 
समदृष्टि से पथ्वी में स्वच्छंद विचरण करो । भागवपु० स्कंघ ११ अ० ७ 


२--हे मुनियों सर्वाश्चर्यमय वैष्यव नाम के परम पद को तुम्हे बतछाता हूं उसे सुनिए, वह स्थान 
अनेक प्रकार के वृक्ष फल फूल, छता शुच्छा आदि से सुशोमित है वहीं श्रीहरि विराजमान 
हैं। उन्हे उन्नतस्तनवाछी चन्द्रमुख्ी अनेक स्रियां तथा गंधर्वों की अप्सराएँ सुवर्णदण्ड 
वाले चमरों से हाँक रही हैं। वहाँ जाने से पुनः आना नही होता । सच प्रकार के आभूषण पहने हुए 
रूप यौवन से गवित॑ ख्रियाँ वहाँ प्रति दिन नाचती हैं। जो वैष्णव जगदगुरू वासुदेव की पूजा करते 
है वे निःसन्देह विष्णुछोक को जाते हैं। ब्रह्पुराण ६८ अ० मावमात्र 


की अ ११३ 


मोक्ष का एक रूप यह वतलाते है कि वैकुण्ठ में एक दीपक की सी ज्योति है उस 
ज्योति में ज्योति का जाकर मिल जाना मोक्ष है। लेकिन यह भी मिथ्या है | दीपक की 
ज्योति तो मूर्तिक अचेतन है ऐसी ज्योति वहां संभव ही कैसे हो सकती है। दूसरे ज्योति में 
ज्योति मिलते समय यह ज्योति रहती है या नष्ट हो जाती है । अगर रहती है तो ज्योति बढ़ती 
जायगी । इस तरह ज्योति में हीनाधिकपना होगा । और अगर नप्ट हो जाती है तो अपनी 
सत्ता ही नप्ट हो जाती है। ऐसा कार्य उपादेय कैसे माना जा सकता है ः इसलिए यह 
भी ठीक नहीं। 

मोक्ष का एक प्रकार यह हे-आत्मा ब्रह्म ही है अतः माया का आवरण मिटने पर वह मुक्त 
ही है। यह भी मिथ्या है। यह आत्मा जब माया के आवरण सहित था तब 
, अक्ष से एकरूप था या जुदा था। अगर एक था तो ब्रह्म ही मायारूप हुआ। 
अगर जुदा था तो माया के दूर होने पर जब यह ब्रक्म में मिलता है तब इसका 
अस्तित्व रहता है या नहीं ! यदि रहता है तो सर्वज्ञ को तो इसका अस्तित्व अछ्ग ही दिखाई 
देता है अतः संयोग होने का नाम ही मिलना हुआ वास्तव में तो मिला नहीं। और अगर 
अस्तित्व नहीं रहतो है तो अपना अभाव होना कौन चाहेगा | इसलिए यह भी नहीं बनता । 

कोई २ मोक्ष का स्वरूप ऐसा भी बताते ही कि बुद्धि आदिक गुणों का 
नाश होने पर मोक्ष होता है इसका यह मतलब हुआ कि शरीर के अंगमूत मन 
और इन्द्रियों के अधीन ज्ञान नहीं हैं। किन्तु ऐसा कहना तो कामक्रोधादिक दूर होने 
पर ही ठीक हो सकता है। दूसरे, अगर वहाँ चेतना का भी अमाव माना जायगा तो पत्थर आदि 
के समान जड़ अवस्था को कैसे भठछा समझा जा सकता है। तीसरे, भला साधन करने से तो 
ज्ञान और वढ़ता है उससे ज्ञान का अभाव कैसे कबूल किया जा सकता है। चौथे लोक में 
ज्ञान की महानता से जड़पने की महानता नहीं है। इस लिए यह भी नहीं बनता | इसी प्रकार 
अनेक तरह से कह्पना कर मोक्ष को वताते हें। सो वे यथार्थ तो जानते नहीं मुक्ति अवस्था में 
संसार की अवस्था की केरपना कर इच्छानुसार बकते हैं । इस तरह वेदांतादि मतो में अन्यथा 
निरूपण पाया जाता है। 


इसी प्रकार मुसलमानों के मत में भी अन्यथा निरूपण पाया जाता है। जैसे वे 
ब्रह्म को सर्वव्यापी, निरंजन सव का कर्ता हर्ता मानते हैं वैसे ये खुदा को मानते हैं । जेसे वे 


१--वेदान्ती /२--वैशेषिक ! 

३--अछाह को जानते हो अछाह कौन है वह वह है कि उसके सिवा कोई पूज्य नहीं ( केवछ एक 
उपासना योग्य व्यक्ति )! वह (सदैव से ) जीवित है ( और हमेशा जिन्दा रहेगा। वह जो 
सांसारिक कारखाने का ) संभालने वाला ( है ) । ( झ॒त्यु तो क्या ) उसे (कमी ) ऊँघ और नींद 
( तक ) नहीं आती । जो कुछ आकाशमें है और जो कुछ ४थ्वीमें है (सब ) उस्रीका है। कौन 
( साहस रखता ) है जो उसकी आशा के विना ( प्रछयके दिन) उससे ( किसीकी ) सिफा- 
रिश कर सके | हि ह 

५० 
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.. अवतार हुए मानते हैं वैसे ये पैगन्वर हुए मानते हैं । जैसे वे पुण्य 

इस्लामी सान्यताओं ६ का छेखा लेना यथायोग्य दण्डादिक देना ठहराते है वैसे ये खुदा 
मल को ठहराते हैं । तथा जैसे वे गा आदि की पूज्य कहते हैं वैसे ही ये 
सूकर आदि को कहते है ये सब ति्यश्वादिक है। जैंसे वे इंश्वर की भक्ति से मुक्ति वत- 
ले हैं वैसे ये खुदा की भक्ति से कहते हैं | जैसे वे कहीं दया का पोषण करते हैं कहीं 


उसे मालूम है जो कुछ ( आज ) छोगोंको पेश ( आरहा ) है ओर वह (जानता है ) जो कुछ 
उनके बाद होना है। वह वर्तमानसे भी 'अभिज्ञ है और भविष्यसे भी वाकिफ। उपस्थितको भी 
जानता है और भद्दश्य भी उसे ज्ञात है। उसकी मालूमात ( अमिज्ञता ) के किसी अंशका केवल 
उन (मालूमात ) को छोढ़ कर बिन्हें उसने ( बतलाना ) चाह है प्राणीमात्र घेरा नहीं कर 
सकते । प्राणी ) केबछ ( इतना ही जानते हैं ) जितना ( खुद ) उसने ( चतछा दिया है या बत- 
छाना ) चाहा है उस ( के शासन ) का सिंहासन ( समस्त ) आकाझों और पृथ्वी को घेरे हुए, है 
और पृथ्वी व आकाश की सुरक्षा उसको (बिल्कुल ) भार नहीं मालूम होती। वह ( बढ़ा ) 
उच्च पदवालढा ( और ) महान है | कुर्मान मजीद ख्वाजा हसन निजासी कृत हिं० आ० पे० ६० 
अक्दूवर १९२८ में हिंदुस्थान इलेक्ट्रिक प्रिंटिंग वक्‍स देहली में मुद्रित । 


१--निःन्देह अछाह ने आदम और नूह और आल इबत्राह्ीम(इब्राहीम का वंश) और आल इसान (इसान 
का वंश, को समध्ष्त संसार ( और समस्त प्राणियों ) में ( श्रेष्ठ ठहराकर पैंगम्बरी के छिए. ) चुन लिया 
है। उनमें के कुछ छोग कुछ छोगों की सन्‍्तान थे ( और कुछ दूसरों की आदम तो सबके पूर्व॑ज हैं 
ही ) और अल्लाह ( बढ़ा सुनने वाला ज्ञानवान है) सुनता है ओर सच जानता है ( किसी का 
कोई वचन ओर किसी का कोई कर्म उससे छिपा नहीं है ) जिसके वचन .व कर्मको इस योग्य 
पाता है उसके पेगम्बरी दे तो उसे पैगम्बरी प्रदान करता है | अत एव मुहम्मद ( उनपर सलाम ) के 
पैगम्बर होने पर आश्चर्य करना व्यथं है शंका और आश्चर्य से अछग रहो और उनकी आधीनता 
स्वीकार करो | कुर्मान मजीद ह० नि० कृत हिन्दी अ० पूृ० ७६ 


२--ओऔर ( तालय॑ यह है कि इस प्रकार के समस्त कार्यो में ) उस दिन का डर रक्‍्खो जिस दिन यहाँ 
*से छोद कर अछाह के पास जाओगे ( और ) फिर (तुम में से ) हर एक मनुष्य को अपने २ कर्मों 
का पूरा फल दिया जायगा और किसी के साथ अन्याय न होगा | कुरान मजीद ह० नि० इत 

हि० अ० पू० ६७ 


३--मुतछमान सूझर को पृज्य नही कहते किन्तु उसके मांसको अभक्ष्य कहते हैं । अन्थकार का अभिप्राय 
भी सूअर की अभक्ष्यता से है न कि उसकी पूज्यता से यथा तुम पर मुर्दा जानवर और छहू हराम 
किया गया औ सूअर का मांस भी ( हराम किया गया ) इत्यादि कुर्जान मजीद ह० नि० कृत हि० 
अण प० १५० 


४--( ऐ मुहम्मद | सछल्लाहु अछैहि व आलिही व सलछम जअछाह की महत्बत के दावेदारों से ) कहदो 
कि अगर ठुम अछााह को प्यार करते- हो तो मेरी आधीनता करो | भछाह भी ठुम को प्यार से रक्खेगा 
आर तुम्हें तुम्हारे अपराधाक्षमा कर देगा और अछाह बड़ा क्षमा करने वाछा और बड़ी कृपा करने 
वाला है ( और यही उसकी महस्व्बत का अर्थ है कि पूजकों का प्रेम यह है कि वह वह अपने 
पूज्य के आधीन रहें अर्थात्‌ उसमें भक्ति रक्खें और पूज्य का प्रेम यह है कि पृजक पर कृपा बनाए 
रक्खे कुर्मान मजीद ह० नि० कृ० हि० अ० पू० ७६। 


अव्याय--५ ११७५ 


ु 


हिंसा का पोषण करते हैं वैसे थे कहीं मिहर करना वतलाते है कहीं जिवह करना बताते हैं।। 
जैसे वे कहीं तपश्चरण करना कही विपय सेवन करना ठीक वतलाते हैं वैले . ही ये मी पोषण करते 
है। जैसे वे कहीं मांस मढिरा शिकार जादि का निषेघ करते हैं कहीं उत्तम पुरुषों द्वारा उनका 
अद्जीकार करना उतलते हैं वेसे ये भी उनका निषेध व अद्जीकार करना वतलाते हे । इस तरह 


र्‌ 


सुसल्मानों ( जद ठुम मुउच््मान होग ए हो तो मानो अल्छाह और उठके रचलछ की 
आह्यओं को नियमानुसार पालन करने की प्रतिज्ञा कर छुके । अतण्ख़ तुम्हें चाहिए, कि ) उच पतित्ञा 
पों को पूरा करो ( अर्थात्‌ उमत्त धार्मिक आज्ञाओं का पालन करो | देखो ! चौपाये ( जेंसे ऊँ, 
चकरा, बकरी, मेंड इत्वादि ) ठुन्धरे लिए हलाल ठहराए गए हैं, सिव्रा उनक्के जिनका वर्णन आगे 
थाता हैं । ऊर्भधान मदीद ह० नि० झ० हि? अ० पूृ० १४९। 
अल्वचा ( अगर ) ठुम हज ( के एड्रॉस बाँवने के दाद ऐसे ) रोमग्रस्त हो जाओ या उम्हारे 
तकलीफ हो कि विना वाल मुंंदबाए कोई उप्राय न हरहे तो मुंड़वा दो 
और ) इसके बदले में ( तन ) रोजे रख लो या ( छः ) अगहियों को खाना खिछा दो वा (एक) 
न रे ( छुम्हारी वह तकछीऊ जाती रहे ) ठुम निश्चिन्त हो जाओ तो जो 
( ठममें छे ) हज के उमब तक ऋमरह से राम उठाना चाहे उसको छुवांनी ( करना चाहिए ) 


है! 





दूस से भाने वाले अक्मर करते हैं तो उनके छिए भी छुत्रानी की आज्ञा है। कुर्बानी कम से कम 
मनुष्य एक बकरी या छात आदमी मिलकर एक गाय या एक ऊँ ८ कर सकते हं;--ह_उन निजामी 
दि 


कर्भान मजीद द० मि० कु० द्वि० आ० पू० ४३ | 


--ऐ मुखछ्मानों ! झरात्र और जुआ तथा छुत और पासे ( यह ) सत्र अशुद्ध ( और ) झैंतानी काम 


हं)सो इन से दिल्कुल अछग रहा ताकि ठुम कल्याण प्राप्त करो 


(्‌ अल्छाह के स्मरण और नमाज से रोके तो ( अब ज्ञान के पश्चात्‌ भी ) 
क्या तुम इन चलन से बचोगे (या नहीं ? ) कुर्भान मजीद ह० मि० कृ० हि अ० पृ०१७३ 
ठुम पर मुर्दा जानवर और हलहू हराम किया गया और चूजर का मांध ( भी हराम किया गया। 

सिदाय किसी और के नाम ( पर ) छोड़ा गया हो (वह मी ) और 

सेया चोट से मर गयाहो या (जो जानवर ) ऊचे से गिर कर या 

सींग मारने से ( मरा हो ) और (वा ) जिसको दरिका ( जंगछी जानवर जेते शेर चीता वर्गेरह 
खाने छगे ( यह सब भी इराम है””“इत्वादि । कुआन सर्जीद ह० नि० कृ० ज० 8० ११०। 

और मैंने तुम्हारे छिए (सर्वश्रेष्ठ) इत्छान घर्म को पसन्द फर्माया (है। तुम भी इस्छाम को पूर्स रे 

करो और हराम हार का ददैव ध्यान रक्खो जेंते खाने की जिन वस्तुओं को ऊपर हराम 





पावन्दी करो ओर 

बताया गया है उन्हें कमी इछाछ न समझो ) | अच्वचा अगर कोई भूख से विवश न हो जाय 
( परन्तु ) उठके साथ उसका चित्र पाप की ओर न झुका हो तो ( उसे इस्छाम हराम की 
बर्ुये मी खा लेने की आज्ञा देता है ) अल्छाह क्षमा करने वाछा कृपाछ हैं। ( ए. रबल | मुतत्मा- 
न) छुमसे पूछते ५ कौन २ सी चीजें उनके लिए हल्मक हैं। ( उनसे ) कद दो कि ( उत्र सुथरी 
जज नुम्दारे लिए. हलाल हैं । और शिकार पर दौड़ाने के लिए: जो शिकारी जानवर ठुमने उधाए हां 


का ) अल्छाह ने जेंसा नुम्हें सिखा रक्‍्ता दे वेसा ही तुमने उन्हें सिखाया हो 
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अनेक प्रकार से समानता पाई जाती है । यथपि नामादिक भिन्न २ हैं तो भी म्रयौजनमत अर्थ 

की एकता पाई जाती है। इस ही प्रकार ईैरवर खुदा आदि मूल अ्रद्धान की तो एकता है और 

उत्तर श्रद्धान में बहुत सी विशेषताएँ हैं | उनके यहां भी विपरीतरूप विषय कपाय हिंसादि पाप 
के पोषक प्रत्यक्षादि प्रमाण विरुद्ध निरूपण करते हैं। इसलिये मुसलमानों का मत महा 

विप्रीतकप समझना चाहिए | इस प्रकार इस क्षेत्र में जिन धर्मों का विशेष प्रचार है उनका 

मिथ्यापना दिखलाया । 


प्रश्ष:--आगर ये मत मिथ्या हैं तो बढ़े २ राजा विह्वान इन मतों को क्यों पालते हैं । 


उत्तरः--जींबों के मिंथ्या वासना अनादि से हैं और इनमें मिथ्यात्व ही का पोषण 
है । जीवों को विषय कपायरूप कार्यों की चाह रहती है और इनमें विषय कषाय रूप कार्यों का 
ही पोषण है। तथा राजादिकों और विद्वानों का ऐसे धर्म में विषय कपायरूप प्रयोजन सिद्ध 
होता है। जीव तो छोकनिंधपने को भी भूछ कर अथवा पाप भी जानकर जिन कार्यों को करना 
चाहते हैं उन कार्यों को यदि धर्म बताया जाय तो भरा ऐसे धर्म में कौन नहीं छगेगा 
इसी लिए इन धर्मों की अधिक प्रवृत्ति है। यहां यह कहना कि इन धर्मों में विरागता दया 
आदि भी तो बताए गए हैं ठीक नहीं है, क्योंकि जैसे झोल दिये बिना खोय सिक्का नहीं चलता वैसे 
दी सत्य मिलाएं विना झूठ नहीं चलता। परन्तु सबके हितरूप कार्यों में विषय कपाय 
का ही पोषण किया गया है। जैसे गीता में उपदेश देकर युद्ध कराने का ही प्रयोजन प्रकट 
किया है। वेदान्त में शुद्ध आत्मा को बतछा कर स्वछंद होने का प्रयोजन प्रकट किया है 
इसी तरह और भी समझना चाहिए । दूसरे यह निक्षष्ट कार हैं इसमें निक्ृषष्ट धर्म की ही मबृत्ति 
विशेष होती है। जैसे इस काल में मुसठमान बहुत प्रधान हो गये और हिंदूं घट गए | 
हिंदूओमें और बढ़ गए जैनी घट गए |. यह सब कालका दोष है। इस तरह यहाँ मिथ्या 
धर्मकी प्रवृत्ति वहुत पाई जाती है। अब पांडित्यके वलसे कल्पित युक्तियों द्वारा अनेक 
मत स्थापित हुए हैं उनमें जो तत्त्वादिकोंकी मान्यता हैं उसका यहाँ निरूपण करते हैं। 


तो ( वह ) जो ( शिकार ) तुम्हारे छिए पकड़े उसे खा छो ( ऐसे शिकारी जानवरों के पकड़े हुए - 
शिकार को मरने से पहले जिवह करना जरूरी नहीं है ) सगर ( यथाझ्षक्ति यह विचार रहे कि ) 
शिकारी जानवर को छोड़ते समय अल्छाह का नाम ले छो ( जिस तरह जिवह करते समय लिया 
करते हो )। मौर अल्छाह से डरते रहो अच्छाह जल्द हिसाब लेने वाढा है। कुर्मान मजीद ह० 
नि० क्ृ० हि० अ० पृ० १५१ | और उन (के अर्थाव्‌ जनतियों के शरीर ) पर महीन हरे रेशम 
के भी वस्र होंगे और भोटे रेशम के भी | और उन्हें ( विशेष प्रकार की ) चांदी ( सोने ) के 
कन्न भी पहनाए. जावेंगे और उनका पालनकर्तों उन्हें ( अत्युच्म तथा ) पवित्र स्वच्छ शरबत 
( पाकीजा शराब, देखो मौछाना नजीर अहमद मरहूम देहरूबी कृत कुरान मजीद का हि अ० ) 
भी पिछाएगा इत्वादि | कुर्मान मजीद ह० नि० कृु० हि० अ० पृ० ८३७ 
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११८ मोक्षमार्ग-प्रकांश 


केवल मनुष्य को लेकर इस लिए सूंड पूंछ इत्यादि अंग भी कर्मेन्द्रियाँ हैं. फिर पांच ही की 
संख्या नियमित कैसे कही जा सकती है £ इसी प्रकार स्पर्शादिक तन्मात्राएं भी कुछ मिन्न 
वस्तुएँ नहीं हैं किन्तु परमाणु से अमिन्न गुण हैं । यह मित्र २ कैसे पैदा हो. सकते हैं. तथा 
अहंकार तो अमूर्तिक जीव का परिणाम है उससे इन मूर्तिक गुणों का पैदा होना कैसे माना जा 
सकता है! तथा इन पाँचों से अमि आदिक पैदा होती हैं यह भी प्रत्यक्ष झूठ है. क्योंकि 
रूपादिक और अभि आदिकका तो सहभावी गुणगुणी संबंध है । कहने मात्र को मित्र हे किन्तु 
वात्तवमें कोई भेद नहीं है न कोई किसी प्रकार मित्र होता माढ्म देता है केवल कथन मात्रसे 
मित्रता प्रतीत होती है। इसलिए रूपादिक से अम्नि आदिक का उत्पन्न होना कैसे माना जाय 
कहने में भी गुणी में गुण तो कहे जाते हैं गुण से गुणी उन्पन्न हुआ नहीं कहा जाता | 

इन सबसे मित्र एक पुरुष माना जाता है किन्तु उसके स्वरूप को अवक्तव्य बतला 
कर उसके सम्बन्ध में उत्तर नहीं देते | उनसे पूँछा जाय कि वह पुरुष कैसा है, क्या हे,कैसे कर्ता 
हर्ता है यह कुछ नहीं बताते। अगर बतावें तो विचार करने पर उसमें अन्यथापन माहम देगा । 
इसप्रकार सांख्यमत द्वारा कल्पित तत्त्व मिथ्या समझना चाहिए । . 

तथा पुरुष से प्रकृति को मिन्न समझने का नाम मोक्षमार्ग बतछाते हैं लेकिन पहले तो 
प्रकृति पुरुष फोई चीज़ ही नहीं है। और अगर हो भी तो उनके जानने से ही सिद्धि नहीं 
हो सकती | जानकर रागादिक मियने से सिद्धि होती है। लेकिन उस प्रकार जानने से रागादिक 
घटते नहीं । यदि सबको प्रकृति का कार्य माने और अपने को अकर्ता समझे तो किसलिए रागादिक 
धटवेगा । इस लिए यह मोक्षमार्ग नहीं है । ह 

इसी प्रकार प्रकृति और पुरुष के अछग २ होने को मोक्ष कहते हैं । पत्चीस तत्तों में, 
चौबीस तत्त्व तो प्रकृति संबंधी बतलाए हैं | एक पुरुष मिन्न बतराया है सो यह तो अछग २ हैं 
ही । और जीव नाम का कोई पदार्थ पत्चीस तत्तों में बतलाया नहीं । प्रकृति का संयोग होने 
पर, पुरुष ही को जीव संज्ञा कही जाती है। इस लिए पुरुष अछूग २ रूप से प्रकृति सहित है 
वाद में साधन करने से कोई पुरुष प्रकृति रहित'होता है । अतः सिद्ध हुआ कि पुरुष एक नही हैं। 

दूसरी बात यह है कि प्रकृति पुरुष की भूलि है या. व्यन्तती के समान अछग ही है 
जो इस जीव को आकर चिपट जाती है। अगर इसकी भूलि है तो प्रकृति से इन्द्रियादिक तत्त्व 
उत्नन्न हुए कैसे माने जाएँगे ? और अगर जछूग है तो प्रकृति भी एक वस्तु है सब कर्तव्य उसी 
का रहा, पुरुष का कुछ कतेव्य नहीं रहा फिर उपदेश किस लिए देते हैं | इस तरह यह मोक्षर्माग 
मानना मिथ्या है। उनके यहाँ प्रमाण भी प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम यह तीन माने हैं इनके 
सत्यासत्य का निणय जैन न्याय अन्थों से जानना चाहिए । 


ननतनलतदणद-++. 
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इस सांख्यमत से कोई ईइवर को भी नहीं मानते कोई एक पुरुष को ही ईचवर मानते 
कोई शिव को देव मानते है, कोई नारायण को देव मानते है, सत्र अपनी इच्छानुसार ही 
कह्पना करते हैँ कुछ निश्चय नहीं है । तथा इस मत में कोई जय घारण करते हैं, कोई चोटी 
रखाते हैं, कोई सण्डित होते हैं, कोई गेरुआ वतन पहनते हैं इत्यादि अनेक प्रकार मेष घारण 
कर तल ज्ञान के कारण महंत कहलाते हैँ | इस तरह सांख्यमत का निहूपण किया | 

शिवमत में दो भेद हैं, नैयायिक और वैशेषिक । नैयायिकमत सें १६ तत्त्व वतलाए हैं. 

प्रमाण, अभय, संशय, प्रयोजन, हृप्टांत, सिद्धांत, अवबब, तक, निर्णय, वाद, जल्प, वितंडा, हेल्वामास 

छल, जाति और | जिसमें प्रमाण के चार मेद हैं प्रत्यक्ष, 
- अनुमान, शब्द और उपमान । आत्मा देह,अर्थ और बुद्धि इसको प्रमेव कहा 

गया है | यह क्या है? इसका नाम संशय हैँ | जिसके हिए फ्रृत्त 
हो वह प्रयोजन हैं | जिसको वादी ग्रतिवादी स्वीकार करें वह ॒ृप्यंत हैं | धुप्यंतद्वारा चितको 
ख्राया जाब वह सिद्धान्त हैं। अनुमानके प्रतिज्ञा आदि पांच अंगों का नाम अवयव है| संशय 
दूर हं ने पर किसी विचारसे जो ठीक हो सो तक हैं | वादमें निश्चवरूप जानना सो निर्णय हैं।। 
जाचार्य और शिप्य का पक्ष प्रतिपक्षरूप से चर्चा करने का नाम वाद हैं । जानने की इच्छारूप चर्चा 
में छछ जाति दूपणों का प्रयोग करना सो जल्प है । प्रतिपक्ष रहित वाद का नाम वितंदा है 
जो सच्चे हेतु नहीं हैं ऐसे असिद्धादि हेल्वामास कहलाते हैं | छल पूर्वक वचन कहना सो छल है*३ 
जोसचें दूषण नही ऐसे दृषणमास्ों का नाम जाति हैं *। जिससे परवादी का निम्रह हो वह निश्रह- 
स्थान है!” | इस प्रकार जो संशयादि तल कहे गए हैं वे कोई वस्तुस्वरूप तत्त्व नहीं हैं किन्तु ज्ञान 
का निर्णय करनेके लिए अथवा वादमें पांडित्य प्रगट करनेके लिए कारणमृत विचाररूप तत्त कहे हैं 
इनसे परमार्थरूप कार्य कैसे हो सकता है ? काम क्रोघादि भावों को मिय कर निराकुछ होने का नाम 
कार्य हैं उसका प्रयोजन तो यहाँ कुछ दिखाया नहीं गया | केवक पंडिताई की अनेक युक्तियां 
वताई हैं सो यह भी एक चाहुर्य्य है| इस लिए यह तत्त्वमृत नहीं है। यदि कहा जाय कि इनको 
जाने बिता ग्रयोजनमृत तत्तों का निर्णय नहीं क्रिया जा सकृता इस ढिए इन्हें तत्त्व कहा हैं तो ऐसी 
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धरे 


१--न्यायदन्न १६।(  २-न्याववत्न ११३ ३-लआत्मा दर्ररेन्द्रियर्युद्धिमनःप्रद्नत्तिदोषग्रेत्ममावफलडुएला 
पवर्गात्ल॒ प्रमेबम्‌ । न्‍या ० १॥१॥९॥ ४-समानानेकपर्मोपपत्ते उपलब्ध्यनुपरूब्ध्यवस्थानतों 
विश्ेपापेश्ञों विमर्श संझयः | न्‍्या० छू० शशार३। ५-स्वा० सु० शशारटी ६-न्याझु सू० 
११।२५ ७०-तन्त्राधिकरणाम्थुपगमसंस्थितिः सिद्धांत्तः न्‍्चा० सू० १॥१॥२६ ८-अविज्ञानतच्चेंडर्य 
कारणोपपत्तितः चत्वश्ञानायमूहः तक | न्‍्या० चू० शश४० ९-न्या० छू० ११४१ १०-प्रमाण- 
तकसापनोपाठम्मः सिद्धान्ताइविदद्धः पद्चावववोपषपन्नः पश्चमतियक्षपरित्रहों वादः नया? । दू० शरा१। 

११--वयोक्तोपपन्नठछछजातिनिग्रहस्यानठाधनोपलम्मी जल्य: । न्वाय० दू० १२३२ १२-न्याय० सू० शार। 
१३-न्वा० सू० १२१२। १४-सापम्य वेधर्म्याम्यां प्रत्ववस्थानं जाति न्वा० सू० १२२८। १५-तविग्रति- 
प्र्रिरविप्रतितत्तिश्च निम्रदस्थानम्‌ न्‍्वा० छू० शरा२९ ॥ 


2३६ मोक्षमार्ग-अकाश 


परंपरासे तो व्याकरण वाले भी कहते हैं कि व्यारण पढ़ने से अर्थ का निर्णय होता है। अथवा 
भोजनादिक के अधिकारी भी कहते हैं कि भोजन करने पर शरीर की स्थिरता होने से तत्त्व निर्णय 
करने की सामथ्य होती है। अतः ऐसी युक्तियां कार्यकारी नहीं | यदि कहा जाय कि व्याकरण 
मोजनादिक तो तत्वज्ञानके नियामक कारण नहीं हैं किन्तु केवठ लौकिक कार्य साधनेके कारण हैं 
तो जैसे ये हैं वैसे ही प्रमाण ग्रमेथ आदिक भी हैं. आर्थात्‌ वे भी छौकिक कार्य साधनोंके कारण 
है। जैसे इन्द्रियादिक जानने को प्रत्यक्षादि प्रमाण कहते हैं अथवा स्थाणु पुरुषादि में संशयादि 
का निरूगरण किया है | इस छिए जिनको जानने पर अवश्यही काम क्रोधादिक दूर होकर निराकुल्ता 
पैदा हो वे ही तत्त्व कार्य कारी हैं | यदि कहा जाय किम्रमेय तत्त्वमें आत्मा आदिक का जो निर्णय 
होता है वहकार्यकारी है तो प्रमेण तो सबही वस्तु हैं। जो प्रकृति का विषय नहीं है ऐसा 
पदार्थ ही नहीं फिर प्रमेय तत्व किसलिए कहा आत्मा आदि तत्त्व कहने चाहिये थे । ु 

और आता आदिक का स्वरूप भी अन्यथा म्ररूपण किया है, जो कि पक्षपात रहित 
बिचार करने पर वैसा माद्म पढ़ता है अर्थात्‌ आत्मा के दो भेद किए हैं परमात्मा और जीवाता | 
उसमें परमात्मा को सबका कर्ता कहा जाता है। इस संबंध सें उनका अनुमान है कि जगत्‌ 
कतसि पैदा हुआ है क्योंकि यह कार्य है, जो कार्य है वह कर्तसे पैदा होता है जैसे 
घटादिक, लेकिन यह अनुमान नहीं अनुमानाभास है क्योंकि यहाँ दूसरा अनुमानभी मौजूद है 
“यह जगत्‌ कतसे पैदा हुआ नहीं है क्योंकि इसमें बहुतसे अकार्यरूप पदार्थ भी मौजूद हैं । 
जो भकार्य है वह कर्तासे पैदा हुआ नहीं होता जैसे तू्यविबादिक । यह जगत्‌ अनेक पदार्थों 
का समुदाय है उसमें कोई पदार्थ कृत्रिम हैं जो मनुष्यादिकों द्वारा किए हुए होते हैं, कोई 
अक्नत्रिम हैं जिनका कोई कर्ता नहीं । यह म्रल्नक्षादि ग्रमाणके अगोचर है इस लिए ईश्वर को 
कर्ता मानना मिथ्या है। तथा जीवात्मा को प्रति शरीर मित्र २ बतदाते हैं यह कहना उनका 
सत्य है। परन्तु मुक्त होने के बाद भी उन्हें भिन्न २ ही मानना ठीक है, विशेष पहले कहा 
जाबुका है। इसी प्रकार अन्य तत्वों का भी मिथ्या प्ररपण करते हैं तथा प्रमाणादिक के स्वरूप 
की भी अन्यथा कल्पना करते हैं। यह सब जैन गन्थों' से परीक्षा करने पर माछम हो जाता 
है | इस तरह नैयायिक मत में कहे गए सभी तत्त्व कल्पित समझना चाहिए । 


वैशेषिक मत में भी सात तत्त्व कहे गए हैं। द्रव्य गुण कर्म सामान्य विशेष समवाय 
और अभाव । इनमें द्रव्य नौ प्रकार है पृथ्वी, जढूं, अम्ति, बायु, आकाश, का दिशा, 
आम, और मन । इनमें से पृथ्वी, जछ, अम्रिके परमाणु भिन्न २ हैं और 

कप __डदैशेषिक हु हैं 9 ५ ५ है ्ड 
े “7 क्लखण्डन....- वे निंय हैं उनसे जो कार्यहप परथ्वी होती है वह अनिश है इस तर 
उनका यह सब कहना अल्यक्षादिके विरुद्ध है। ई'घनरूप एथ्वी आदिके 


जन बे क ज ० बह पक तक लक ऊु० च० 3३५, प्रमेय क० सा० १९५ इत्यादि, २-वैशेषिक सू० १(१।४। ३-बैशेषिक सू० 
१।१५। ४-सा द्विविधा नित्या नित्या च नित्या परमाणुरूपा अनित्या कार्य रूपा त० स० सू० ९ 
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परमाणु अप्नि रूप होते देखे जाते है अमिके परमाणु राखरूप प्रथ्वी होते- देखे जाते हैं, जलके 
परमाणु मोतीरूप धथ्वी होते देखे जाते हैं | यदि यह कहा जाय कि वे परमाणु तो नष्ट हो जाते 
दूसरे ही परमाणु उनरूप होते हैं तो यह प्रत्यक्ष को असत्य ठहराना है? कोई ऐसी प्रवर 
युक्ति हो तो यह ठोक भी मान लिया जाय केवल कहने मात्रसे ही कैसे जाना जा सकता है। 
परमाणुओं की पुद्गलरूप एक जाति है। वे ही परमाणु प्रथ्वी आदि अनेक अवस्था रूप 
परिणमन करते हैं। तथा इन प्रथ्वी आदिकों का शरीर कहीं जुदा बताते हैं यहभी मिथ्या 

: है क्योंकि उसके लिए केई प्रमाण नहीं है । दूसरे प्रथ्वी आदिक तो परमाणुपिंड हैं इनका 
शरीर अन्यत्र हो और ये अन्यत्र हों ऐसा संभव नहीं हे सकता, इसलिए इसे मिथ्या ही समझना 
चाहिए | तथा जहाँ पदार्थ अटकता नहीं ऐसी पोलका नाम आकाश वतलाते हैं | क्षण पल 
आदिको कार कहते है सो यह दोनों ही अवस्तु हैं. सत्तारूप पदार्थ नहीं है । पदार्थेके क्षेत्र 
परिणमन आदिका पूर्वापर विचार करनेके लिए इनकी कल्पना की जाती है | दिल्लाभी कुछ नहीं 
है आकाश खण्ड कव्पनासे दिशाएँ मानी जाती हैं | आत्मदृव्य दो प्रकारका है जिसका 
हम पहले निरूपण कर चुके हैं। मन काई अलग पदार्थ नहीं है, भावमत तो ज्ञानरूप है 
जो आत्मा का स्वरूप है। द्वव्यमन परमाणुओं का पिण्ड है वह शरीर का अंग है इस तरह 
इन द्रव्यों को कल्पित समझना चाहिए । 


गुण इनके यहाँ २४ तरहके कहे गए हैं स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द, संख्या, विभाग, 
संयोग, परिमाण, प्रथक्त, परत्व, अपरत्र बुद्धि, खुख, दुःख, इच्छा, धर्म, अधर्म, प्रयल, संस्कार, 
ह्वेप, स्नेह, गुरुत, और द्वव्यत्व । इनमें स्पर्शादिक गुण तो परमाणुओंम पाए जाते हैं. परन्तु प्रथ्वी- 
को गन्धवती ही कहना,* जलके शीतस्पर्शवान कहना + इत्यादि मिथ्या है क्योंकि किसी प्रथ्वीमें 
गन्घकी मुख्यता नहीं माल्म होती, कोई जल उपष्ण देखा जाता है इत्यादि सब प्रत्यक्षके विरुद्ध 
है। तथा शब्दका आकाशका गुण वतलाते हैं यह भी मिथ्या हे शब्द भित्ति आदिकसे 
रुकता है इसलिए मूर्तिक हे । आकाश अमूर्तिक स्वव्यापी है। मित्तिमं आकाश तो रहे 
और शब्द गुण प्रवेश नहीं कर सके यह कैसे हो सकता है। इसीतरह संख्या आदिक वस्तु- 
रूपमें तो कुछ हैं नहीं। एक पदार्थकी अपेक्षा दूसरे पदार्थके हीनाधिक जानने को 
अपने ज्ञानमें संख्या आदिक की कल्पना की जाती है | तथा बुद्धि आदिक .आत्माके परिणामन 
है। यदि बुद्धि नाम ज्ञान का है तो वह आत्माका गुण है और यदि मन का है तो उसे द्रव्यों 
के अन्दर गिनाया ही है यहाँ गुणोंमें क्‍यों कहा । इसी प्रकार सुखादिक भी आत्मामें कदाचित्‌ 
ही पाए जाते हैं इसलिए ये गुण आत्माके छक्षण मृत तो नहीं है किन्तु अव्याप्त होनेसे लक्षणा 
भास हैं। स्नेहादिक भी पुदूगछ परमाणुओं में पाए जाते हैं क्योंकि स्निग्य गुरुत इत्यादि तो 





१-प्रशास्त० भा० पएृ० १० तथा बे ० घू० ११।१६ २--गन्धों घराणग्राह्मः प्थ्वीबृत्ति प्रश० भा पछु० 
१०५ त० सं० सू० ९ +-- त० सं० सू० १० _ ३--“अब्दगुणकमाकाशम्र” तक संग्रह सू० १३ 
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स्पर्शन इच्द्रियसे ही जाने जाते हैं । इसलिए स्पर्शगुणमें ही यह गर्मित हुए इन्हे अलग क्यों कहा 
है । द्वल् मुण के जलूमें गिनाया है. लेकिन इस अकार तो अभि आदिकमे उध्वेगमनत्वादिमी “ 
पाए जाते है | अतः या तो सबके अछूगर कहना चाहिए था या फिर सामान्य ही गर्मित करना 
चाहिए था । इस तरह जो गुण कहे गए हैं वे समी कल्पित हैं 


कर्म पांच प्रकार का हैः--उत्लेपण, अवश्वेषण, आकुंचन, प्रसारण और गमन । लेकिन 
बह तो शरीर की चेष्टाएँ हैं. इनको अछग कहने का क्या प्रयोजन ? दूसरे केवल इतनी ही 
चेए्यें नहीं है वल्कि और भी अनेक ग्रकारकी चेष्टाएँ हैं । इन सबकी एक अलग तल संज्ञा से 
कहा गया हैं यह ठीक नहीं है; क्योंकि कोई अछग पदार्थ होता तो अछूग तत्त्व कहना ठीक था 
अथवा काम क्रोधादिं मियनेमँ विशेष सहायक्र होता तो अछग तत्त्व कहना ठीक था लेकिन 
यह चेष्टावें दोनों में से एक भी नहीं हैं. थरों हीं कद देने से तो पापाणादिक अनेक अवस्थायें 
होती हैं उनको भी प्रथक्‌ तत्त्त कहना चाहिये । लेक्रिंन उससे कुछ लाभ नहीं है। 


सामान्य दो प्रकार का हैं“-पर और अपर । पर तो सत्तारूप है और अपर द्रव्यल 
रूप है, तथा नित्य द्रव्य में जो पाये जायें वे विशेष हैं । अयुतसिद्धि संबंध का नाम समवाय 
हे। ये सामान्यादिक तो बहुतों को एक रूप से अथवा एक क्तु में भेद 
कह्पना करने से अथवा भेदकल्पना की अपेक्षा संबंध मानने से अपने विचार ही में होते हैं 
कोई अछग पदार्थ नहीं हैं और न इनके जानने से काम क्रोधादि मेटने रूप विशेष प्रयोजन 
की भी सिद्धि होती हे इसलिए इन्हें तत्व क्यों कहा जाना चाहिए ? यदि ऐसे ही तत्त्व कहने 
थे तो प्रेमयत्वादि वत्तुके अनन्त धर्म हैं तथा संबंध आधारादिक रूप से अनेक सम्बन्ध 
वत्तु में संभव हैं | या तो वे सभी कहने थे या प्रयोजनमूत ही कहने थे। इसलिए सामान्या- 
दिक तत्व भी वृथा ही कहे गए हैं | इस तरह वैेशेपिकों द्वारा कहे गए सभी तत्त्व कल्पित 
समझना चाहिए । तथा वैशेषिक दो प्रमाण मानते हैं. प्रत्यक्ष और अमुमान | इनके सत्यासत्य का 
का निर्णय जैन न्यायग्रन्थों से समझना चाहिए । 


नैयायिकों का कहना है किः--विपय, इन्द्रिय, बुद्धि, शरीर, सुख, दुःख इनके 
अभाव से जो आत्मा की स्थिति होती है उसका नाम मुक्ति है। और वैशेषिक कहते हैं कि 
चौबीस गुणों में बुद्धि आदि नौ गुणों के अभाव का नाम शक्ति हैं। यहां बुद्धि नाम ज्ञान 
का है और उसीका अभाव वतढाया है। इधर ज्ञान अधिकरणपना आत्माका छक्षण 
वतलाया है। जब ज्ञानरूप रक्षणका अमाव हो गया तब रुक्ष्यदा अमाव पहले हो गया। 





१--वैशे० सू० १११७ २-अदछ्ृस्त० भा० पृ० ३११ ३--प्रशस्त० भा० ए० १३ 
४-जैशे० सू० ७२२६ तथा प्रश्स्त भा० पृ० १३ 


प--त्याबकु० च० पृ० २१५, प्रमेयक० घ० १५६ आस्ता१० (द्वितीयाद्त्ति )-प० ८ 
६--त्यायम० उचरखड पृ० ५० आ० ९ 


अध्याय--५ १२३ 


फिर आत्माकी स्थित कहां कैसे रही ? यदि बुद्धि का अर्थ मन है तो भावमन तो ज्ञानरूप है 
और दृत्यमन शरीररूप है । इनमें द्ृत्यमनका संवंध तो भक्ति होने पर छूटता ही है लेकिन 
वह जढ़ है उसका बुद्धि नाम केसे हो सकता है । मन के समान ही इन्द्रियां समझना चाहिए | 
इसी तरह विपयका मी अभाव वतलाया है | लेकिन यदि वहां स्पश आदि विपयोंका ही जानना 
नहीं रहता तो ज्ञान किसका नाम रहेगा । और यदि उन विपयों का ही अभाव हो जायगा तो 
लोकका भी अभाव हो जायगा | सुखके अमावके विपयमें भी यही वात है क्योंकि सुख ही के 
लिये यह सत्र उपाय किया जाता है उसका जहां अभाव है वह उपादेय कैसे कहा जा सकता है ? 
हाँ यदि आकुछतामय इन्द्रियननित सुखका अभाव वहाँ होता है तो सत्य है। निराकुछुता 
लक्षण अतीद्धिय मुख तो वहां से पूर्ण मौजूद रहता हैं इसलिए खुखका अभाव नहीं है। 
शरीर दुःख द्वेपादिकका अभाव कहना तो ठीक ही है । 


शव मत में कर्ता निगुर्ण ईश्वर शिव हैं उसको देव मानते हैं इसके स्वरूपका अन्य- 
थापन पूर्वोक्त प्रकासे समझना चाहिए | इनके यहाँ भस्मी कौीपीन जय जनेऊ इत्यादि चिन्ह 
सहित जो भेप होते हैं वे आचारादिमेदसे चार प्रकार हैं शीव, पाशुपत, महात्ती, और काल, खमु 
मुख किन्तु ये सब रागादि सहित हैं इसलिए सुलिज्ञ नहीं हैं | इस तरह शिव मत का निरूपण 
किया अब मीमांसक मतका स्वरूप बतलाते हैं। 


मीमांसक दो प्रकार हैं त्क्मगादी और कमवादी, जिसमें त्रह्मगादी तो यह सब ब्द्म हैं 

दूसरा कोई नहीं हे इस तरह वेदान्त में कहे गये अद्वैत त्रक्षका ही निरूपण करते हैं तथा आत्मा 
-में छीन होनेकी मुक्ति बतछाते हैं इनका मिथ्यापना पहले बताया 
जाबुका है दूसरे कर्मवादी क्रिया आचार यज्ञादिक कामों को कतेव्य 

बतढाते है! लेकिन इन क्रियाओं में रागादिक का सद्भाव पाया जाता है 

इसलिए यह कार्य कुछ प्रमोजनमृत नहीं हे । इनमें भी भट्ट और प्रभाकर द्वारा की हुईं दो पढ़- 

'तियाँ हैं । जिसमें भट्ट तो छः प्रामाण मानता है, मरत्यक्ष, अनुमान, वेद, उपमान, अर्थार्पत्ति और 
अभाव | तथा प्रमाकर अभाव विना पांच ही प्रमाण मानता है | इनका सत्यासत्यपना जैन शात्रों 

से समझना चाहिए | इनमें से पट्कर्म सहित त्रह्मसूत्र के धारक श॒ह्द अन्नादिक के त्यागी गृह- 
स्थाश्रमी भाई होते हैं | तथा वेदान्त में यज्ञोपवीत रहित ब्राह्मण का, अन्नादिक अहण करने 

वाले भागवत हैं जिनके चार भेद हैं कूटीचर वहूदक, हंस, परमहंस । -यह भी कुछ त्याग 


१--प्योजन को छेकर वेद द्वारा जो आचरण किया जाता है वह धर्म है जेसे याग आदिक। वह याग 
"बजेत स्वर्गकाम” इत्यादि वाक्यों द्वारा स्वर्ग के उदेश्य से किया जाता है, इत्यादि देखो मीमासा- 


मीसांसक मत का 
खण्डन 





न्या० प्र० ( आपदेव कृत ) 
२--मिक्षुक उपनिषद, सात्यायनीय उपनिषद, याशवर्क्य 3०, परमहंसपरिवा० 3० | 


7२० मेक्षमार्ग-प्रकाश 


हा 


संतुप्ट हुए है। परन्तु ज्ञान और श्रद्धान का मिथ्यापना और रागादिक का सद्भाव इनमें 
पाया जाता है इस लिए यह मेष कार्यकारी नहीं हे । 


अब्र जमबीय मत कहते हैं:--- ु 

सर्वज्ञ देव कोई नहीं है । वेद वचन नित्य है | उनसे ही यथार्थ निणेय होता है। 
इसलिए पहले वेदणठ करके फिर क्रिया करना यही चोदना छक्षणरूप धर्म है । उसीका 
साधव करना चाहिए | जैसे कहा है “स्वः कामों यजेत”' स्वर्गाभिरापी अग्निको पूजे । 


यहाँ इनसे यह पूछना चाहिए कि शैंव सांख्य नैयाय्रिकादिक सब ही वेद को मानते हैं 
और तुम भी मानते हो । लेकिन तुम्हारे और उन सबके तत्त्वादि निरूपण में परस्पर विरुद्धता 
पाई जाती है इसका कारण क्या है | आगर वेद में ही कहीं कुछ कहीं कुछ निरूपण किया है तो 
उसकी प्रमाणता कैसे रही। और अगर मत वाले ही ऐसा निरूपण किरते हैं तो तुम परस्पर झगढ़ 
कर यह निर्णय करो कि अमुक वेदका अनुसारी है और अमुक वेद से पराड्मुख है। किन्तु हमें तो 
ऐसा माइस पढ़ता हैं कि चेदसे ही पृर्वापर विरुद्धता निरूपण है | इसोलिए अपनी २ इच्छानुसार 
उसका अर्थ अहण कर मिन्न २ मत के अधिकारी हुए हैं भला इस प्रकार के वेद को प्रमाण 
कैसे माना जासकता है? तथा अग्नि पूजने से स्वर्गका होना ढिखा हैं। भरा अप्रिको मनुष्यसे 
उत्तम कैसे माना जसकता हैं यह बात प्रत्यक्ष विरूद्ध है दूसरे असि स्वर्गदाता कैसे हो सकती है। 
इसी प्रकार अन्य चेद वचन भी प्रमाण विरुद्ध हैं। दूसरे वेदमें त्रक्मका उल्लेख है. फिर सर्वक्ञ क्यों 
नहीं मानते अतः जैमिनीय मतको भी कल्पित समझना चाहिए | 

अब वीद्धमत का स्वरूप कहा जाता है । 

बाद्ध मतमें चार तत्त्वकद्दे हैं:-दुख, आयतन, समुदय और मार्ग' | उसमें संसारी का 
जो बंधनप है बह दुःख है। वहसी पांच प्रकार का है विज्ञान, वेदना, संज्ञा, संस्कार और रुप॑ 
ध्यादिकका जानना विज्ञान है, सुख दुख का अनुभव करना वेदना हे 
गन का जानना संज्ञा है, पढ़े हुए को धारण करना संस्कार है, रूपका 
धारण करना सो रूप है 


धाद्रत्रका 


कलम के श्न ०० 
$ , ४९४३९ ३ 


अध्याय-५ श्श्द 


यहाँ विज्ञानादिक की दुःख कहना मिथ्या हे | दुःख तो काम क्रोघादिक हे, ज्ञान 
नहीं है। यहतो प्रत्यक्ष देखा जाता है कि किसके ज्ञान थोड़ा हे और कामक्रोघादिक बहुत हैं । 
इसलिए दुखी हैं। और किसीके ज्ञान बहुत हैं कामक्रोघादिकथोढ़े हैं अथवा नहीं हैं तो छुखी है। 
इसलिए विज्ञानादिक दुःख रूप नहीं है । | 

आयतन १२ प्रकार कहे गए हैं ५ इन्दियाँ और ५ ही उनके शब्दादिक विपय, १ मन 


कप बे 


आर एक घर्मायतन' | यह आयतन किस लिए कहे गए हैं ? जब सबको यह क्षणिकवतछाते हैं तब 
इनका प्रयोजन क्या है? 


दा 


शल तथा जिससे रागादिकक़े कारण उत्तल हों ऐसे आत्मा और आत्मीय का नाम समुदाव 
है । यहाँ अंहरूप तो आत्मा है और ममरूप आत्मीय है इनको क्षणिकमानते हैं । इसलिए इनके 
कहने का भी कुछ मबोजन नहीं हैं। ह 

सत्र संस्कार क्षणिक हैं ऐसी वासना का नाम मार्ग हैं | लेकिन अत्यक्ष में कई वस्तुएँ 
चहुत काल्तकस्थायी देखी जाती हैं | यद्धि यह कहा जाय कि उनकी सदा एक अवस्था नहीं रहती 
तो यह तो हम भी मानते हैं; क्योंकि सक्ष्म पर्याथें क्षणस्थायी हैं | यदि उस वस्तु का ही नाश माना 
जाय तो यह होता नहीं दीख़ता तब हम केसे माने | दूसरे चाल बृद्धादि अवस्थाओं में एकही आत्मा 
का अस्त्तित्व माद्म पड़ता हैं अगर वह एक नहीं है तो पूर्व और उत्तर कार्य का एक कर्ता कैसे 
माना जाता है ? यद्दि वह. संस्कारसे ऐसा माना जाता है तो संस्कार किसके हैं? जिसके हैं ? 
वह नित्य है या क्षणिक हैं ? नित्य है तो सबको क्षणिक कैसे वतछाया जाता है ? यदि क्षणिकहै तो 
जिसका आधारही क्षणिकहे उस की संस्कार परंपरा कैसी ? तीसरे यदि सब क्षणिक हैं तो कहने 
वाल स्वयं भी क्षणिकहुआ | यदि ऐसी वासनाका नाम मार्ग हें तो ऐसे मार्ग का फल स्वयं कहने 
वाली नहीं पाता फिर किस छिए इस मार्गमें म्बृत्ति करता हैं? चौथे वौद्धमत्म निरर्थक ब्ासत्र 
वनाए गए हैं ? क्योंकि उपदेश तो कुछ कर्तव्य करके उसका फल ग्राप्त करे इसलिए दिया जात 
हैँ | किन्तु क्षणिक वाद यहवनता नहीं इसल्यि यह मार्ग मिथ्या हैं । 

तथा रागादिक ज्ञानसंतान की वासना के निरोध के मोक्ष बतछाते हैं । लेकिन 





१--पच्चेनिद्रिणणि शब्दाबाः विपयाः पत्चमानसम, धर्मावतनमेतानिं द्ादशायतनानि तु ॥ ३८ ॥ 
वि० चि०। इन्द्रियार्थास्त खवेष्ठा दशायतनधातवः धर्मानतनथात्वाख्या सन आयतन च तत्। 
अआ० को० १, १४, १५, १६ है 

- २--रागादीनां गणो<्य स्थात्‌ समुदेति रुणां हुदि, आत्मात्मीय ल्वामावाख्यः स स्वात्समुदव। पुनः 
॥ ३९ ॥| वि+ वि? - 

३--क्षणिकाः सर्वसंस्कारा इति या वासना स्थिरा, स सार्ग इति विज्ेदः स चर मोन्नोडमिधीयते ॥ ४० ॥| 
'ज्वू० वि० । उक्त मान्वताओं के विपय में विशेष जानने के लिये देखिए-- धस्मचक्क पत्तलुत्त 
(सथुच्त नि० ) महासत्तिपट्टान सु (दी नि० ) हे 

४--रागरांदिशानसन्तान वासनोच्छेद संमवा चतु॒र्णामप्रि वौद्धानां मुक्तिरेषा प्रकीर्तिता ॥ ४४॥ वि० वि० ' 


१२६ मोक्षमार्गं-प्रकाश 


9 के 


जब सब क्षणिक हैं तब मोक्ष किसके हुआ ! हाँ रागादिक का अभाव होना तो हमभी मानते हैं. लेकिन 
ज्ञानादिक तो आत्मा के स्वरूप हैं उनका अभाव होने पर तो आत्मा का ही अभाव हो जबगा 
उसका उपाय करना कैसे हितकर हो सकता है? हिताहितका विचार करनेवाल्ा तो ज्ञान 
ही है । उसके अमावको कोई अपना हित कैसे मान सकता है ! 


वौद्धमतम दो प्रमाण माने गए हैं प्रत्यक्ष और अनुमान | इनके सत्यासत्यका 
निरूपण जैनशास्रों से समझना चाहिए । परन्तु जब यह दोही प्रमाण मानते हैं तो इनके 
शास्त्र अप्रमाण हुए उन का निरूपण किस लिए किया गया प्रत्यक्ष और अनुमान से तो जीव स्वयं 
ही जान लेंगे फिर शाख्र क्रिस लिए बनाए ? इसी तरह सुगतकी देव मानते हैं और उसका 
स्वरुप नम्न वा विक्रिया रूप बताते हैं सो विटंवनारूप है। तथा कमंडल और रक्तांवर के धारी 
एवं पूर्वाहम॑ मोजन करने वाले वौद्धमतके मिक्षुक् होते हैं । परन्तु जो क्षणिक है उसे मेष 
रखनेसे क्‍या प्रयोजन? लेकिन महंतताके लिए कल्पित वातोंक्रा निरूपण व वेश धारण करते 
हैं। इस प्रकार ये वौद्ध चार तरहके हैं वैभाषिक, सौत्रान्तिक, यौगाचार और माध्यमिक | 
इनमें वैभाषिक तो ज्ञानसहित पदार्थों मानता है। सौत्रान्तिक जो प्रत्यक्ष देखता है वही है 
उसके परे कुछ नहीं है ऐसा मानता है। यौगाचारोंके आकारसहित बुद्धिपाई जाती हे 
माध्यमिक पदार्थ के आश्रय बिना ज्ञान ही को मानते हैं! इस तरह अपनी २ कल्पना करते हैं । 
विचार करने पर कोई ठिकाने की वात नहीं माठ्म पड़ती । इस तरह वौद्धमतका निरूपण 
किया | जव चार्वाक मत कहा जाता है | | 


कोई, सर्वज्, देव, धर्म, अधर्म या मोक्ष नहीं है और न परछोक है न पुण्य पापका फल 
ही है | यह इन्द्रिय गोचर जितना है उतना ही लोक है इस तरह चार्वाकका कहना है । 
यहाँ उससे यह प्रश्न होता है कि सर्वज्ञ देव इस काहढक्षेत्रम नहीं है 
या सव काल और सब क्षेत्रम नहीं है ? इस काछक्षेत्रम तो हमभी नहीं 
मानते | यदि सब काहक्षेत्रमं नहीं है तो ऐसा जानना विना सर्वज्ञुके 
कैसे हुआ १ जो सव कारुक्षेत्रकी वात जानता है वही सर्वज्ञ है और जो नहीं जानता वह तो 
उसका निषेध कैसे कर सकता है तथा धर्म अधर्म छोकमें प्रसिद्ध है अगर यह कल्पित होते 
तो सर्वेजनों में प्रसिद्ध कैसे होते? दूसरे जीवोंकी घर्मअधर्मरूप परिणति होती देखी जाती हैं 


चावीक मतका 
खण्डन 
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कार्यों से तो कपाय घटने से आकुरुता घटती है और उससे यहीं सुख होता है यश आदि होते 
हैं। इनके छुड़ानेसे जीवोंका क्या भछा होगा। विपयासक्त जीवोंको सुहाती बात कहकर 
अपना व औरों के घुरा करने का भय नहीं स्वच्छंद हो विषय सेवनके लिए ऐसी झूठी युक्ति चार्वाक 
छोग बनाते हैं | इस तरह चार्वाक मतका निरूपण किया । 
इसी प्रकार अन्य और भी अनेक मत हैं वे झँठी युक्ति बनाकर॒विपय कपायासक्त 
पापी जीवों द्वारा प्रकट किए गए हैं। उनके श्रद्धानाविक से जीवों का बुरा होता है। एक जिन 
अत कि नि ही सत्यार्थ का प्ररूपक है, सर्वेश् वीतरागदेव द्वारा भाषित है 
में राग/प का. उसका श्रद्धान करने से ही जीवों का भला होता है। इस तरह जिन- 
अभाव मत भें जो तत्त्व निरूपण किए हैं वे प्रत्यक्ष, परोक्ष दो प्रकार के हैं। 
सर्वज्ञ वीतराग अहहतदव हैं | वाह्य अभ्यंतर परिग्रह रहित निर्मन्थ गुरु हैं| इनका वर्णन इस 
ग्रन्थ में आगे विशेष रूप से लिखेंगे वहां से समझना चाहिए | ' 
प्रइन।--आपके रागद्वेप हैं इसलिए आप अन्य मतका निषेध कर अपने मतका 
स्थापन कर रहे हैं? 
उत्तर--यथार्थ वस्तु के प्रहषण करने में राग द्वेष नहीं है। कुछ अपना मतलब 
विचार कर अन्यथा प्रहपण करने का नाम रागद्वेप है । 
प्रइन/--यरदि रागह्वेष नहीं तो अन्यमत बुरे हैं और जैन मत अच्छा है ऐसा कैसे 
कहते हैं । साम्यभाव तो सबको समान समझना चाहिएमत का पक्ष क्यों करते हैं? 
उत्तरः--बुरेकी बुर और अच्छेको अच्छा कहनेमें रागढ्ेप क्या है । घुरेको भलेके 
समान समझना तो जज्ञानभाव है साम्यभाव नहीं है । ' 
प्रश्न;--सव मतों का प्रयोजन तो एक है इसलिए सबको समान समझना चाहिए ! 
यदि प्रयोजन एकही हो तो नाना मत क्यों हों | एक मतमें तो एक प्रयोजन को लेकर 
अनेक प्रकार व्याख्यान होते हैं | उनकी अछग मत कौन कहता है । परन्तु सब धर्मों के प्रयोजन 
अन्यमतों से जैन... * हैं वही बतलाते हैं | जैनमत में एक वीतरागभाव पोषण 
करने का प्रयोजन है उसी बीतरागभावका कथाओंमें छोकादिकके निरू- 
पणमें वा आचरणमें वा तत्त्ोंमें जहाँ तहाँ पोषण किया गया है। तथा अन्य 
मतोंमें सराग भावके पोषण करनेका प्रयोजन है। इसलिए कल्पित रचना तो कपायी जीव 
रचते है | वेही अनेक युक्तियोंसे कपाय भावोंका ही पोषण करते हैं जैसे अद्वैतब्रह्मवादी 
सबको ब्रह्म मानता है। और सांख्यवादी सभी कार्य प्रकृतिका मानकर अपनेको शुद्ध अकर्ता मानता 
है जौर शिवमती तत्ततज्ञानके द्वारा ही सिद्धि होगा मानता है। मीमांसक कपायजनित आचरण को 
धर्म मानता है वौद्ध क्षणिक मानता है चार्वाक परढ़ोकादि नहीं मानता, अतः ये सब विषय 
भोगादिरूप कार्येमिं स्वच्छंद-होनेका ही पोषण करते हैं। यदि कही कोई कपाय घटानेका 


सत की तुलना 
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करते भी ला ०4 अल ७ ३2 5 रे 
निरहूषण करते मी हैं तो उस छलसे अन्य कपायोंका पोषण करते हैं। जैसे एक और तो गहकाये 
ह2935«...डलल परमेच्वरका रद कम 5 
हि. आश्रय ्‌ ० ४ कप 
उसके आश्रयस्त अपने विषय कपायोंका पोषण करना । लेकिन जैंनवर्मस देवगुरू पर्मादिकका 
स्व न 


यू वीतराग ही निर्ूमपण क्र वीतरागताक्षा ही पोषण किया ह यह स्पप्ट ह इसके सम्बन्ध 
क्या कहें | अन्यमत्वाले मतृहरि ने मी वैराग्य अक्तणम ऐसा ही लिखा है। 
एको रागिपु राजतें ग्रियतमादेदारूंघारी हसरो 
नीरागेए जिनो विमुक्तललनासब्लो न यस्मात्‌ परः । 
दुवास्स्मरवाणपन्नगविपव्यासक्तमम्घो जन: 
शेष कामविडंबितों हि विषयान्‌ भोक्तु न मोकतुं क्षम:॥ /छो ० ७१ प्रू० 
उक्त इलोकर्म सरागियोन महादेवकी प्रवान वतराया ह और वीतरागियोर्म जिनदेवकी प्रधान 
कहा ह। सरागभाव और वीतरागमावोर्स परस्पर प्रतिपक्षीपत्ता ह इसलिए 


शक कक है 








ई । दहितकारा है3४ आर चंह्ट हट - ज्सक ०-0) शरारुखझता शक कऋरआ ज्ञाता ० 
एकटा हितकारा ह र₹॒ वंह वानरागमाव हा है नन्नर्क हाने पर तत्काल आकुझता मिट जाता 
है जीव स्तुति योन्य हो जाता है । और भविष्य सत्र उसका मरा होना चतलछाते ह। किन्तु 

०" आकल्ता हि डे पैदा होज्ञाती 2 के निनीय # ०० हमनक १८: आगे 
चरागमातर॒ हाचे पर तक्कारूू आकुछ्ता पडा द्वज्ञाता है, वचिदर्नाय् होता हर गे चुद्धकर 


/ बल का सन 


इष्ट है| और जिनमे सरागभावके प्रयोजन प्रकट क्रिए नए हैं एस अन्यनत 
समान कैसे माना जा सकता हे ? 


उसका बुरा होना अतीत होता है। इसलिए जिसमें वीतरागमाव ही रूक्ष्य ह ऐसा जेनमतहो 
अनिष्ठ 





थे संन्य हा परन्‍त अन्य मतकी निंद्य डलेस अन्यमतीकों व 2 होगा 
प्रइन!ः--यंह ता झइत्य ह परन्तु अन्ध वेग चिद्य ऋऋचस अन्यमताका दुख हांगा 
55 2. का प्द्ा खट हागा इज स्थ जल अडस 0 अचार 
शऑॉनास दिसाव पडा दावा इस लिए विद क्या का जाय : 
८5 था बराक आजकल उपजाद दि द्द्ड ्ि 
उत्तरः--बाद हम कपाव पूदेक नंद कर था अरिका दुख उपजाद ता हन पाषा 
झ्ः के 305 0: पक संसार्म 
हू | अन्य मतके शअद्वानचाइकतस जब्ाका उत्त्व श्रद्धानं नजंदृत हाता हे उसस सखससार 
> पी  निक मे. «लहर -ब ब्सल्धिप कूरूणामार्वस 2 पल न्च्पिण क्र्यि एन कोई ध्स्््् ढोपषडी 
जोब दुखा हाता है। इसारर कहणामावात्त यथा चिल्यण कया है | केट्टि विना दाषह 
5 स्निः तो हम ब््ः अ् नहिगिकी प्र बरनेंपर काल दस 
छुखा हो था विराध करे तो हम क्या करे | जेंध नहिगुकी चिन्ता ऋणन॑पर करार दुच्धध 
के के ० # ०. वेब्वादिक कब की 5 अं, खोटे के. खरे कट पहचानने [3 ब 
पाता हु, कुछारक का निद्य करने पर वसश्योदक दुख पाठा है, खाट खर के पहुचानन का पराक्षा 
न लक 5 >> वजओे पे 45: जाब। इस प्रकार बढि पापिवोके 
कतानेस ठग दख पाता ह तो इसके लिए क्या क्रिया जाव। इस प्रकार यदि पारपियांके 
ध् ये 
अभा५ः: आम: किया जाय तो जीवोंका + बस हो: एसा तो कोई उपदेशही नहीं 
मबसे घर्मोपद्ेश न किया जाब तो जावोका भला ऋंस हा £ छुसा ता काइ इंशहा नहा 
&7 ७ 
दरातब 


री 
परणानोा नल 


५१३० मोक्षमार्ग-पअकाश 


प्रश्न!---प्रयोजनमूत जीवादि तत्त्वोंका अन्यथा श्रद्धात करनेसे मिथ्यांदर्शन होता 
है लेकिन अन्य मतोंका अ्रद्धान करनेसे मिथ्यादर्शनादिक कैसे होते हैं ? 
उचतरः-- अन्यमतोमं विपरीत युक्तियोंसे जीवादिक तत्वोंका स्वरूप यथार्थ प्रतिमा- 
सित न हो ऐसा यत्न किया है यह किस लिए किया है। यदि जीवादितत्वोंका यथार्थ स्वरूप 
प्रतिमासित हो तो वीतरागमाव होते ही महंतपना म्तिमासित हो जाता है | लेकिन जो जीव बीतरागी 
नहीं हैं और अपनी महंतता चाहते हैं. उन्होंने उन सरागभावोके होते हुए अपनी महंतता 
वनानेके लिए कहिपत युक्तियोंसे अन्यथा निरूपण किया है । जैसे अद्वैत अह्मका निरूपण कर 
जीव अजीव का, स्वच्छंद बृत्तिका पोषण कर आश्रव संवरादिक का तथा सकपाबीवत्‌ वा अचेतव- 
व्‌ मोक्ष को कहनेसे मोक्षका अबथार्थ श्रद्धान पोषण करते हैं इससे अन्य मतोंका अन्यथापन 
प्रकट है। अगर जीवॉंकी इनका अन्यथापना माठ्स हो तो तल्नश्रद्धानम रुचिवान होकर उनके 
युक्तियोंसे अम पैदा न हो । इसतरह अन्यमतोंका निरूपण किया । 
अन्य अ्रन्थोसे जेनघ् की प्राचोनता व रूमोचीनता 
अब अन्यमतोंके शास्त्रों की ही साक्षिसे जिनमतकी समीचीनता व प्राचीनता प्रकट करते हैं । 
बड़ा योगवाशिष्ट जो छत्तीसहजार शोक प्रमाण है उसके प्रथम चेराग्य प्रकरणके 
अन्तर्गत अहंकार निषेधाध्यायम वशिष्ट और रामका संवाद वर्णन करते हुए ऐसा लिखा हैः--- 
नाह रामो न में वांछा भावेषु च न से मनः | 
शांतिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनो यथा॥८।॥ (स० १५ प्रृ० ३३) 
इसमें रामचन्द्जीने जिन समान होनेकी इच्छा प्रकट की हे इसलिए रामचन्द्रजीसे 
जिनदेवका उत्तमपना और सभीचीनपना प्रगट हुआ | दक्षिणामूर्ति सहलनाममें लिखा हैः-- 
शिवोबाच-“जैनमार्गरतो जेनो जितक्रोधो जितामय/” ॥ 
यहाँ भगवत्‌ का नाम जैन मार्ग रत और जैन वतछाया है। इससे भी जैनधर्मकी 
प्रधानता व प्राचीनता ही प्रगट होती है | वैद्वम्पायन सहखनाम में लिखा हैं: 
कालनेमिम्रहावीरःशर/शो रिजिलेब्चरः | (म० भा०अजु ० प०श्लो० <?अ०१४९) 
हाँ भगवान का नाम जिनेंश्वर कहा है इसलिए जिनेश्वर भगवान हैं । दुर्वासा 
ऋगिक्ृतत महिम्नस्तोत्रम इस तरह लिखा हे--- 
तत्तदशनुर्पशक्तिरिति च्‌ त्वं ब्रह्म कर्मेश्वरी । 
कंता 5 न्‌ पुरुषो हरिथ् सचिता बुद्ध! शिवस्त्वं गुरु; ॥ 
यहाँ आप अरहंत हैं इस तरह भगवान की स्तुति की है। इससे अहतकोी मगवान 
होना प्रकट है | हनुमन्नाटक में इस तरह लिखा हे। 





ईन मै राम हू न मेरी कुछ इच्छा है न पदार्थों की तरफ ही मेरा चित्त है में केवछ जिनेन्द्र भगवान 
की तरह अपनी आत्मा में शांति चाहता हूँ। 


६--मूल अन्यमें “बनेश्वरे” फ़ठ है जो पक्षयातसे जोड़दिया माठ्म पड़ता है । 


अध्याय--५ १३१ 
ये शैवाः समुपासते शिव इति त्रह्मेति वेदान्तिनः । 
बौद्धा बुद्ध इ्ति ग्रमाणपठवः कर्तेति नेयायिका: | 
अहन्नित्यथ जेनशासनरताः कर्मेति मीमांसकाः 
सोथ्यं वो विद्धातु वज्च्छितफलं त्रेलोक्यनाथों ग्रश्ु)॥ झ्लो० ३] 
यहाँ छहों मतमें ईख़रकी एक वतलाया है उसमें अरहंतदेवकी भी ईव्वर वतछाया है। 


प्रश्नः--यहाँ जैसे सब मतोंमें एक ईश्वर माना हे वैसे जैनोंको भी मानना चाहिए। 
उत्तर इलोक जनोंका नहीं हे अजनोंका हे इसलिए उनके ही मतसे अरहंतको 


ईब्वरपना सिद्ध हे । यदि हम जैनोंके वहाँ मी ऐसा ही-कहा होता तो हम भी शिवादिकको 
ईंज्चर मान लेते | जैंसे कोई व्यापारी सच्चा रत्न दिखाता है कोइ झूठा रत्न दिखाता है| उसमें झूठे 
रल्वाला तो सब्र रलोंका समान मोर लेनेके लिए समान कहता हे। किन्तु सचे रलवाछा समान 
कैसे कह सकता है । वैसे ही जैनी सच्चे देवादिक का निरूपण करते हैं और अन्यमती झूठा 


निरूपण करते हैं उसमें अन्यमती तो अपनी महिमाके लिए समान कह सकते हैं किन्तु जैनी कैसे कह 
सकते हैं ? रुद्यामलतन्त्रके अन्दर भवानी सहस्तननामं भी लिखा हे। - 


कुंडासना जगद्धात्री चुद्धमाता जिनेच्वरी । 
- जिनमाता बकिनेन्द्रा च शारदा हंसवाहिनी ॥ ( प्ृ०९ इलो० १३) 


यहाँ भवानीके नाम जिनेश्वरी इत्यादि वतलाए हैं इससे जिनका उत्तमपना प्रकट होता 
है । गणेश्पुराणमें भी ऐसाही वर्णन है । ॥ 
जेनंपाशुपतं सांख्यं 
व्यासक्ृत सत्रोमं भी देखिए:। 
“जैन्ना एकंस्मिन्नेव वश्तुनि उभये ग्ररूपयान्त 
इस प्रकार उनके शाख्रोमि जैन निलूपण मौजद हे इसलिए इससे जेनमतका प्राचीनपन 
झल्कताहे । इसी तरह भागवतके पंचमस्कंपर्स ऋषभावतारका वर्णन हे । वहाँ उन्हें करुणामय 








१--जिसको झैंव 'शिव' कह कर वेदान्ती अक्ष/ कह कर, वौंद्ध शुद्ध कहकर” नेयायिक कर्ता कह कर 
और जैन 'जिन! कह कर पूजतें ह वह तीन छोक का नाथ हरि हमको अभीष्ट फल दे । 


२--श्री शुकदेव जी वोले कि इस भांति भह्यवश्चत्दी और सब के सहृद ऋषम भगवाननें वच्चपिं अपने पुत्र 
सच मातिसे ही चतुर थे परन्ठु मनुष्यों का उपदेद्य देने के हेनु प्रदान्त और कम चन्चनसे रहित 
महामुनियों को भक्ति ज्ञान और वराग्वक्रें दिखने वाले परमहंस आश्रम धममं की शिक्षा देनेके हेतु 
अपने सौ पत्रोंमें ज्येश परम भागवत हरि भक्तोके सेवक भरतकों एथ्वी पालनके देते राज्यामिपरेक 
कर तत्काल ही संसार को छोड़ दिया और जआात्मामें होमामिका आरोप कर केच्च खोल उन्मच की 
नाति नग्न हो केंवछ झरीरको संग ले ब्रह्माचतंसे सम्बास धःरण कर चल निकले | भा० स्क० ५जञ० 
५,२९। ऋषपभ अवतार कहें हैं कि ईदवर अग्नन्श्रिके पुत्र नामिते नुदेवीपुत्र ऋषमदेव जी भए, समान 


श्र ॥| | 
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तृप्णादिरिहित ध्यानम॒द्राधारी सर्वाश्रमों से पूजित वतलाया है । ऋषमदेवके अनुसार अरहंत 
राजाने जैनघर्म चछाया ऐसा भी कहते हैं । इसलिए जेसे रामकृप्णादि अवतारंकि अनुसार अन्यमत 
चले वैसे ऋषभावतारके अनुसार जैनमत चला । इस तरह उनके मतस्ते ही जेनमत प्रमाण हुआ | 
यहाँ इतना और विचार करना चाहिए कि कृप्णादि अव॒तारोंके अनुसार विपय कपायोंकी 
प्रवृत्ति होती है ऋषमभावतारके अनुसार वीतराग साम्यभावोंकी अब्ृत्ति होती है। इन दोनों 
प्रवृत्तियों को समान मानने पर धर्म अधर्ममें कोई विशेषता नहीं रहती यदि कुछ विशेषता है तो जो 
कल्याणका साधन है उसे ही अज्ीकार करना चाहिए । 
दशावतार चग्त्रि में “वद्ध्वा प्रज्ञासनं यो नयनयुगमिद न्‍्यस्य नासाग्रदेशे”” इत्यादि 
वुद्धावतारका स्वहूप अरहंतदेवके समान लिखा है। यदि ऐसा स्वरूप पूज्य है तो अरहंतदेव 
सहजम हा पृज्य हुए। ५ 
इसी प्रकार काक्षीखंडमें जहाँ दिवोदास राजाको संत्रोध कर राज्य छुड़ाया गया चहां नारायण 
तो बिनिवकीर्ति यति हुआ, ल्क्ष्मीको विनयश्री अर्जिका वनाया और गरुड़ को श्रावक्र किया, ऐसा कथन 
है इस तरह जहाँ संत्रोधन करनेके लिए जैंनी मेष बनाना पड़ा हो वहाँ जैनधर्म हितकारी और 
आचीन अपने आप सिद्ध हो जाता है | प्रभासपुराण में छिखा है । 
'भवस्य पश्चिमे भागे वामनेन त१ कृतम्‌ । 
तेनेव तपसाक्ृष्टः शिवः प्रत्यक्षतां गतः ॥१॥ 
पद्मासनः समासीनः इयाप्रमूर्ति्दिंगम्बरः 
नेमिनाथः शिवोअ्थेव नामचक्रेडस्य चामनः ॥२॥ 
कलिकाले महाघोरे, स्वपापग्रणाशकः 
दर्शनात्स्पशनादेव कोटियज्ञफलप्रदः ॥ ३ ॥ 
उक्त इलोकम वामनकी पद्मासन दिंगम्बर नेमिनाथका दर्शन हुआ ऐसा छिखा है 
साथ ही उनके दरशनादिकसे कोटि यज्ञफकू बतलाया है। इसप्रकारका नेमिनाथका स्वरूप 
जनी प्रत्यक्षमानते हैं अतः प्रमाण ठहरा । प्रभास पुराण में लिखा है । 


रंवताद्ो जिनो नेमियुगादिविमलांचले | 
[प पु ७ 
ऋषीणामाश्रमादेव सुक्तिमागंस्य कारणम ॥ 





दृश जइकी नाई योगाम्यास करते मए। जिनके पारमहंस्थ पदको ऋषियोंने नमत्कार कीनो स्वस्थ 
शांत इन्द्रिय सब्र संब्र त्याग ऋषम देवजी भय जिनसे जेन मत प्रकट भया | भा० स्क० २ अ० इलो० 
९-१० अनु० ज्वालाप्रसाद । 

१--अर्थ-अपने जन्म के पिछले माग में वामन ने तप किया उस तप के प्रभाव से शिव ने वामन को 
दब्शन दिए. उस समय शिव झ्थाम वर्णघारी नग्न दिगम्बर होकर पद्मासन से बैंठे से हुए थे । वासन 
न तब उनका नाम नेमिनाथ रकखा | यह 'नेमिनाथ”/ नाम इस महाघोर कछिकाल में सब्र पापों का 
नाश करने वाल्य है। इनके दर्शन त्पशन से करोड़ यज्ञों का फल होता है । 


अध्याय--+ १३३ 


यहाँ नेमिनाथकी जिन कहा हैं और उनके स्थानकी ऋषियों का आश्रम और मुक्ति 
का कारण छिखा हे और युगादिस्थान को भी ऐसा ही लिखा है इसलिए ये उत्तम पूज्य सिद्ध हुए । 
नागपुराणमं भवावताररहस्यके अन्दर लिखा है | 
'अकारादि हकारातं उर्ध्याधोरेफसंयुतम्‌ । 
नादविन्दुकलाक्रान्त॑ चन्द्रमण्डलसब्रिमम ॥ १ ॥ 
एतदवि पर तत्त्वं यो विजानाति तच्चतः । 
संसारचन्धन छित्वा सगच्छेत्‌ परमां गतिम्‌ ॥ २ ॥ 
यहाँ अह इस पदकोी परमतत््व कहा हे और इसको जो वस्तुतः जानता है उम्तको 
परमगतिकी प्राप्ति होना वतलाया हे | यह 'अहँ” पद जैनमतका ही है। नागपुराणमें और 
भी कथन हें--- 
दशभिभेजितेर्वित्रे: यत्फ्ल जायते कृते | 
मुनेरहत्सुभक्तस्य तत्फल॑ जायते कौ ॥ १॥ 
उक्त इलोकमं वतलाया है कि क्ृतयुगमें दश्चत्राह्मणोंकों भोजन करानेका जितना 
फल होता हं उतना फल कलयुग अहंन्तमक्त मुनिके भोजन करानेसे होता हे इसलिए जेन 
मुनि उत्तम हुए । 
मनुस्ट्षति म॑ भी लिखा हेः-- 
कुलादिवीज सर्वेपां प्रथमो विमलवाहनः 
चक्षुप्मानू यशस्त्री वामिचन्द्रोज्थ प्रसेनजित्‌ ॥ १ ॥ 
मरुदेवी च नामिश्र भरते कुलसत्तमा; 
अप्टमो मरुदेव्यां तु नामेर्जात उरुक्रप: ।| २॥ 
दर्शयन्‌ वर्त्म वीराणां सुरासरनमस्कृतः 
नीतित्रितय कर्ता यो युगादी प्रथमो जिन ॥ ३ ॥% 
यहाँ विमलवाइनादिक मनुओंका उल्लेख हे जन मतमं येही नाम कुल्करोंके कहे गए 
हैं और प्रथम जिनको युगके प्रारम्मर्म मागेका दशक तथा सुर असुरोंसे पूजित वतलाया है यदि 
ऐसा हे तो जैनमत युगके आरंभसे ही हे तथा प्रमाणमृूत हे ऐसा क्यों नहीं मानना चाहिए । 
तथा ऋग्वेद में कहा हैं:-- 








२--दैे देवि | अर्द इस परम तस््व को जो वस्ठुतः जानता है वह संसार के बंधन काठ कर परम धाम को 
पहुँचता हैं । ० 
' उक्त इलछोक मनुस्मृति में नहीं पाए जाते उसका कारण यद्द हू कि आज कोई भी स्छतिग्रंथ अपने असछी 
रुप में नहीं हैं। विद्ानों ने ऐसे अनेक इछोक खोज निकाले हैं जो आ्गज स्मृति ग्रन्थों में नहीं हे -किन्त॒ 
प्रसक्ल॒ और अकरण के अनुसार उनका वहां होना अवध्यंभावी हैं। ऐसे इलोक पुस्तकाकार 
अन्यत्र प्रकादित हुए हैं । 


१३४ मोक्षमाग-प्रकाश 


३० त्रेलोकक्यप्रतिष्ठितान्‌ चतुर्विशतितीथज्धरान्‌. ऋषभादा वढुमानान्तानूं 
सिद्धान शरण प्रपधे । ४“ पवित्र नग्नसुपविश्रसामहे एपां नप्ना ( नभ्ये ) जोतियेंषां 
बीरा | ”इत्यादि । ० 


यजुर्वेद्म लिखा है डे“ नमो अहतो ऋषभो, ऊँ? ऋषभपतित्न॑ पुरुहृतमध्चरं यज्चे 
नग्न॑ परममाहसंस्तुतं॑ बर॑ शब्रुजयंतं पशुरिन्द्रमाहुतिरितिस्वाहा | 3* त्रातारमिन्द्रं 
ऋषम बद॑ति असतारमिन्द्र हवे सुगतं सुपाव्वमिन्द्र हवे शक्रमजितं तदधंमानपुरुहृत- 
मिन्द्रमाहरिति स्वाहा#। ज नम्न सुधीर दिग्बाससं त्रह्मगर्भ सनातन उपैमि वीर प्ररुपमह- 
तमादित्यवर्णंतमंसः परध्तात्‌ सवा स्वत्तिन इन्द्रो वृद्धश्नवा स्वस्तिन; पूषा विश्य 
चेदा। श्वस्तिनः ताक्ष्यों अरिएनेमि;। स्वस्तिनों ,चहस्पतिदेधातु दीर्घायुस्त्वायुचेला- 
मुर्वा शुमजातायु ** रक्षरक्ष अरिश्टनेमिः! स्वाहा। वामदेव शान्त्यथमलुविधीयते 
सोञ्श्माक॑आरिट्नेमि स्वाहा 
यहाँ जैन तीथंकरोंके नाम हैं और उनका पूजन वतलाया है और इससे 
यह भी प्रकट है कि इनके बादमें वेद रचना हुई है | इस तरह अन्यमतोंकी साक्षि से भी 
जैनमतकी उत्तमता और ग्राचीनता सिद्ध होती है । जिनमतके देखनेसे वे मत कल्पित ही प्रतिभा- 


'उपर्युक्तमन्त्र आज वेदों में नहीं पाए. जाते उसका कारण यह है कि आजके उपलब्ध वेद 
सम्पूर्ण वेद नही हैं किन्तु वेद के कुछ अंश हैं | महाभाष्य में पातञ्ञलिने छिखा हैं 'एकशत्तमध्ययु- 
शाखाः सहस्तवर्त्मा सामवेद! एकविंशतिधा वाहबृच्य॑ नवधाज्थ्वंणों वेद” अर्थात्‌ ऋग्वेदकी २१ 
सामवेद की १००० यजुर्वेंदकी १०१ और अथवंबेदकी नो शाखाएँ है। कहने का मततूत्र यह है 
कि जब इतनी झाखाएँ. उपलब्ध हो तब एक वेद पूरा वेद कहलछाये किन्तु आज इतनी तो क्या 
इससे चौथाई शाखाएँ भी नहीं मिलती | अतः जन्न तक पूरा वेद उपलब्ध नहो तब तक अमुक मन्त्र 
किसी वेद में नहीं है यह कहना अयुक्त है | आज यदि थक्त मन्त्र मौजूदा वेदों में- 
पाए जाते तो इसका अआर्थ यही है कि वे अन्य अनुपलब्ध शाखाओं में होंगे उनका सबंथा 
अभाव नहीं कहा जासकता | दूसरे वेद भन्त्रों में रद्दों बदछ भी की गई है। वैदिक 
साहित्यके अभ्यासियों की खोजसे पता चला है कि ऋग्वेद अप्ड० ८ अ० ७ वर्ग २४ में 
मुनयो बात वसना/ ऐसा पाठ था किन्तु बह बिल्कुल ही हथा दिया गया है अतः आज के ऋग्वेद 
में उपलब्ध नहीं है स्वयं डा० अल्वर्ट वेवट ने इस तथ्य को अपनी रचनाओं में स्वीकार 
किया है । वे लिखते हैं--76 ॥08श००838 4068४ ६0 96 धा6 ॥707९ बांदा: [07 
700 गए के प6 किए क्र ((36-2) 48 खाल्ातंत्ाट्त 66 “कराते उक्रताव्त 
डिन्नलापद्यादाइ-गाएगावएशी एव्रक्एश्रइश्यात्रोय? फ़पा ा6ए 80 22847 (0 96 4रस्‍/0+6त 
(0 7 06 जे] [ता0्ज़ा ॥ए००प/8 0 77000 (5९0-70-8000808 0६ (४6 |7८ 
2एशातेदा चाह 87९8... [ ॥ण्तांगा 6:ठ्ंतुण्क्ाए ग ॒णेए 4909 ए०], 30. ] 
अथांत्‌ दिगम्बर छोग न केवल ऋग्वेदके 'मुनयो वात वसना' इस उल्लेख से ही प्राचीन प्रतीत 
होते है वल्कि सिकन्दर के समय के जैन साधुओं के इतिहाससे भी यह प्रकट होता हैं । 
मणा-यजुर्वद अ० २५ स० १९ । ऋग्वेद अष्ट १ अ० ६ वर्ग १६। 
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चित होते हैं इन्नलिए आओ पे हे उसे >> २ 5 ६ 
त्त्त दांत ह इप्ाढुए जा सपने इितका इच्छुक ह उध पतश्षपात छोड कर इत्व जेनवन अद्वीकार 
ूद र 
वरना आहईए। 
अन्यनतॉम एरदापर व्गिंघ सी पुदा जाना मम पह्छे दवतारने मे सनधता 2-23: 
उन्यद्ताच पृदापर दिराध था पादयाजाता हू। पहल सकतारन वदका उद्धार किया 
में यज्ञाविकके लिए हिंसाविक्का पे पोपण कि योर वड़ावतारने बचना निदंक हें 
उद्चर्म यक्ञाविक्रके लिए हिंसादिकल पोषण क्लित्र और बुद्धावतरने बदुका निर्क होकर 
डिसाविकका ग्> निरेध कि क्ष्या इपलावतग्ने 0०. प वीतराग न क हज संबरका मार्य ४2 ० प 
दियाजिकदि4य चित्र क्िया। दइपचाउतारस दातरांग संबंनका माय उिलाबा | छषणादतारने 
परस्द्रीरम साजिले झअपायड ह्ि+३३ कृपायांदि नार्ग ह्ख्ियि केक इस फरतल्यत ४: ००५ चक्र 
रस्कारमणादक तथा दियय कपायांदि नागें िछाय । इन परत्यर विरूद्ध दाने से संसारी जीव 
4> ऋडना 2: मद 2 5 5 न की. म्जि 5 ० ८ 
कम्तक्न कहना कर, किक अचडुचार अद्वत कर | इन सदर सव॒तारकी एक भी दताया जाता हु लेकिन 
पत्ट झीरि अधद्रद्सताओ ब्>र7 23०-> 2०3० 3० “  अजवज७० कम परी 2 कम ० ०-० मम रत + अप कम. 45 
5४ हे उद्तार कचा कुछ कष्ट, क्रमा कुछ कद ऋचा छुछ अद्वद् कर ता उस्क ऋटनका वा ग्रद्टत्ति 
० ८.८5. |... हि | किक. अदा / दिपयांका [० 0 पल (५. 
करन का प्रदत्त कन हा। कहां क्राधशाद कायाकनी आअथदा दिपयाकां विद ऋरत हू तो कह्टां 
लने व विपय सेदन ऋतनेका उपदेश देते हैं ते प्रारच्ध भी कहते हैं। तदतों दिना 
झड्य व विपयय सदन करनेक्रा उपब्श दंत ह। इसको आरव्य भा कहते हू । तदतो दिन 
५ ऋंोधादि कि जगा स्वयं लाई सकते पक ० ० डी >> होता जज दसरी दात बह ० 
क्ोचाद हुए स्वयं छाई झादि छाब होने चाहिए छेकिद सो होता नहीं । दूसरी वात बह ह 
>> ल्ड्ना आदि >>575 होने प्र क्षार्मा मम होते ० ऐसा नस्ल विनर 2325 ० शक 
कि लड़ना आदि कऋाब होने पर क्राबादि होत हेँ यदि ऐसा जाना जाये तो रड्वाइस भिन्न क्रोघादि 
क्या [ चीज़ व 55 क््यि झन- अठ टीछऊ नहीं दनता जय अभतिल विरोध कर 
दया चाज़ हैं जिसका वदिषव किया। ऊतः यह ठोक नहीं दनता, इस पृवापर विराघ ह। 
गीतामे 5 बवीउरागता ४ फिज्ना८<> ठाहनेका . धर पक किराघ द्प तथा कऋषीदवराडि 5-० 
गाता दबातरागता डिन्शक्कर छड़नका उपिब्शा पिया हू यह प्रत्यक्ष तिराध है तथा ऋषादवराडइका 
द्वारा आप देना+ ते हैं। मरा एेला क्लोब निध केसे न कहछायगा | इसके अतिरिक्त 
द्वारा आप दनामा चंतलात ह। सा शुद्धा क्रात नियध कंस ने कहरायगा | इसक अतास्के 
है अपत्र॒त्य गतिनास्ति 4 न ऐसामी 2 आर साथही रे महाभारतंम 5 प्रल्खि सन 
पुत्रत्य गविनात्ति' एंचामा कहा ह आर साथहा नहासारततव एसा मा लिखा हेंः--- 
अनेकामि हक 4० कमारजद्ायचारिणा हक 
कांच उहदद्यांण छुमारजदाचारणाम्‌ | 
4०८ 4. हि जब्द् का त्दां इलसन्ततिग््‌ 
दिव चताच राजब्छ अद्ृत्दा उँलसनत [ 
न नद्यतारी ऋगारोंकों स्वर्ग गया बताया प्टट यह परस्पर दिसेध ड्दा 
यहां त्रन्नचारा छुनाराको स्वर्ग गया हुआ दतावा हू। यह परस्पर दर हू । द्वथा 
धीदवर बन्_ भारतमें ड ग्रब्यण व 
रपीदवर भारतमे एसा लिखा ह:--- 
[ै + 7 कि. ५. 
मदमादाणशन रात्रां भांजन इन्‍वमक्तुणस्‌ 
कि 4८ ३ छ हु दः 
थे कुवेच्ति वृथास्तेषा ताथंयात्रा जपस्तप:॥ १ ॥ 
# 5 जागरणं सकल २3 
वथा एकादशी ग्रोक्ता इथा जागरणं हर: 
मा पौष्क्री न, -+ 
वृथा[ च्‌ रा यात्रा ऋत्ख चान्द्रायण इथा | २ ॥ 
स्वत संग्राप्त राजिसोज्य करेति यः 
चातुमास्यतु सम्राप्त रात्रसाज्य करांति व 
50.0 इयर घ्ाांद्रा यणशतैर्रा श्पे 
तस्व झुद्धिन चिद्येत चांद्रायगशतैरपि ॥ ३ ॥ [ ह 
७००० ०. भनश्नणक्ा रात्रिमोज्ननका 25 ०. जलन वा ८ चौमासेम 32:02 5० व च्प्से हि 
इन इलोकॉर्म मध मांसादि भश्षणक्ता व राजिसोनननका वा उोमालंभं विशेष रूपसे 
22 के > किया है साथही 2... >> परुषोंक्ो मचमांसाठिकका "की ० 
रत्रिमोजनका वा कंदमक्षण का निषेध किया हैं। साथही बड़े पुरुषोको नचमांसादिकरक 
न्‍ >> ४5% रात्रिमोजन 25205 5 ऋँदमल्षणकों दीऊ वचतलाते न ऋ् इस 
सेवन करने वात ऋहते हैं। अतादिसि सत्रिमोजब व कंदमक्षणक्री ठीक वत्तलते हैं । इस 


ह 
हक 2 बिक 2. 


| 
तरह विह्द्ध निह्मण करते हैं। इसी मकारके अनेक पूर्वापर विह्छ वचन अन्यमतके झास्‍्त्रोर्स 


पे 


हे। इसके लिए वे करें भी क्या ? कहीं तो प्‌ वपरंपरा जान कर विद्वास लानेंके लिए यथार्थ कहा 





बन 
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और कहीं बिपयक्रपायका पोपण करने लिए अन्यथा कहा लेकिन इस तरह जहाँ पूर्वापर विरोधहै 
उसका वचन प्रमाण कैसे माना जाय । अन्य मतमें क्षमा, शीरु, संतोष आदिकके, समर्थक 
जो वचन हैं वे जैनमत सें भी पाए जाते हे और जो विपरीत वचन हैं वे उनके करिपित हैं। 
जिनमतके अनुसार वचन देखकर उसके विश्वाससे उनके विपरीत वचनोंपर भी श्रद्धाना- 
दिक हो सकता हैं इसलिए अन्यमतका कोई अंग मरा देखकर भी उसका श्रद्धानादि नहीं करना 
चाहिए | जैसे विप मिश्रित भोजन हित्तकारी नही चैसेही यहाँ भी समझना चाहिए | इसी प्रकार 
कोई उत्तम धर्मका अज्ज मिनमतमं न पाया जाय और जन्यमत्म पाया जाय अथवा कोई निपिद्ध 
धर्मका अक्ल जैनमतमें तो पाया जाय और अन्यत्र न पाया जाय इसलिए अन्यमतका , आदर करना 
चाहिए यह सर्वथा नहीं हो सकता । वर्योकि सर्वश्से कुछ छिपा हुआ नहीं है । इसलिए 
अन्यमतों का श्रद्धानादिक छोड़कर जिनमतका हृढ़ श्रद्मानादिक करना चाहिए । 

काल्दोपसे कपायी जीवों द्वारा जिनमतमें भी जो कल्पित रचना की गई हे उसे भीं 
दिखाते हैं 

श्वेत्ाम्बर सत विचार-- 


किसी इवेताम्बर मतवालेके द्वारा बनाए गए संत्रोंकी गणधरकत कहा जाता है। 
यहाँ प्रक्ष यह होता है कि गणधर ने जो आचारांगादि बनाए हैं क्या-उनके पदोंका प्रमाण इतना 
ही था जितना कि अभी पाया जाता है ? यदि इतना ही प्रमाण था तो 
इ़ेताम्बर शास्रोंम आचारांगादिकोंके पदोंका प्रमाण अठारह हजार 
कहा है उसकी विधि कैसे वठेगी ! और पदका प्रमाण क्या हे? यदि . 
विभक्त्यन्तकी पद कहा जायगा तो कहे हुए इस प्रमाणसे पदढोंका प्रमाण बहुत अधिक हो जायगा । 
और यदि पदसे प्रमाणयद्‌ लिया जायगा तो एक प्रमाण पदके साधिक इक्यावन करोड़ 
इंछोक वताए हैं । किन्तु आचारांगादि तो उनसे बहुत छोटे बैठते हैं अतः यह बनता नहीं है । 
दूसरे आचारांगादिकसे दशवैकाल्कादिका प्रमाण कम कहा हैं । लेकिन खडवेताम्बरोंके यहाँ 
वड़ा है यह कैसे ठीक वैंठेगा | यद्धि कहा जाय कि आचारांगदिक बड़े थे किन्तु कार दोष समझ 
कर उन्‍्हींभे से कितने ही सूत्र निकाह कर शासत्र बनाए गए हैं। तो सबसे पहले तो इस 
तरहसे तोड़े गये अन्थ प्रमाण नहीं कहे जा सकते । दूसरे अन्थ रचनाकी पद्धति यह है कि बड़ा 


अंग साहित्यकी 
नकली रचना 


१०विचार सा० प्र० गा० ३४६ । अमिधा० रा० प्र० अ० पृ० ६९ | मू० नन्‍्दी सू० ४५ | समवायाग 
स्‌० १३६ | ह 

२--जो आठ अक्षरों से बनता है उसे प्रमाण पद कहते हैं ज० घ० प्ृ० ९० | गो० जी जीव प्र० 
थैन्ए 5३६ 

हैे५११०८८४६२१६ 

४--द्वेकालिक आदि चौदह प्रकीर्णकों के श्छोकों का प्रमाण २५०३३८० 3४ हैं (ज० ध० प्ू० ९३ ) 
जब कि केवल आचर्रांग के साधिक इक्यावन करोड़ हैं| ग 





अध्याय---+ श्३्७ 


अन्य बनावें तो उसमें सब्र वर्णन विस्तार छेकर किया जाय और यदि छोय अन्य वनावे तो संक्षेप 
किया जाय लेकिन स्रंध न ट्टे । परन्तु जिस बड़े अन्थम से थोढ़ा सा कथन निकाल लिया गया हो 
उसका संबंध नहीं मिलता, कथन का अनुक्रम टूट जाता ह। लेकिन इवेतांचरीय अन्धोंम कथादिकका 
भी संबंध मिलता है द्रटपना अतीत नहीं होता। तीसरे, अन्य कवियोंसे गणघरकी बुद्धि 
अधिक होती हे इसलिए उसके बनाये अन्धोंमं थोड़े श्ब्दोंम बहुत अर्थ होना चाहिये | परन्तु 
इन झआान्लनोंम॑। अन्य कवियोकोर्सी भी गंभीरता नहीं ह। चोबे, अन्थ वनानेवाला यों नहीं लिखता 
कि 'अमनुक कहता है! परन्तु में कहता है ऐसा लिखता है | लेकिन इन शाख्त्रोंमे 'हें गौतम! अथ- 
वा गोतम कहें हैं! ऐसा जगह २ पर लिखा हुआ है| इस प्रकारका लिखना तों तभी संभव 
हो सकता है जद कोई अन्य कर्ता हो। अतः ये सत्र गणघरक्ृत नहीं हैं किन्तु औरोंके 
किए हुए हैं। गणघरके नामसे कृल्पित रचनाकों प्रमाण करना चाहते हैं किन्तु दिवेकी तो 
परीक्षा पवक ही मानेगा केबल कहने से ही नहीं मान सकता | 
उनका ऐसा भी कहना दे कि गणघर सत्रोंके अनुसार कोई दुश पूर्वथारी हुआ है 
उसने यह सूत्र बनाये हैं । लेकिन उनसे पूछना यह हे कि यदि नये अन्थ वनाये थे तो नया नाम 
रखना था, अंगादिकके नाम क्यों रकखें गए | यह कार्य तो ऐसा हुआ जैंसे कोई बढ़े साहकारकी 
कोटीका नाम रखकर अपनी साहकारी प्रगठ करें यह सत्य॒तो तब होता जैसे दिगम्बर आचार्यों 
ने अनेक अन्ध रे किन्तु सत्र ही गणघर द्वारा भाषित अंग प्रक्रीणंकके अनुसार रचे और उन 
सतर्म अन्थक्तकि स्थानर्म आचार्थेनि अपना २ भिन्न नाम रखा और उन अन्धोंके नाम 
भी मिन्न भिन्न रखे किसी ग्न्थका भी नाम अंग्रादिक नहीं रक्खा और न यही लिखा कि यह 
गगधरदेवनें रचे हैं। सच्चेको तो जैसे दिगम्बरोंमं अन्थेकि नाम रकक्‍्खें गये हैं और अनु- 
सारी पूर्व अन्धोंकी वतलाया है वैसे कहना योग्य था। अंगादिकका नाम रख कर गणघरदेवका 
अम किस लिए पैदा किया गया। इसलिए यह गणधरके या पूर्वघारीके वचन नहीं हैं। इन 
सत्रोँम विश्वास छानेके लिए जो जिनमत अनुसार कथन हे वह तो सत्य हे ही, दिगम्बर 
भी बसा ही वतछाते हैं | लेकिन जो कह्पित रचना की हैं उसमें पूर्वापर विरुद्धपना तथा 
प्रत्यक्षादिक प्रमाणते विरुद्धपना प्रतीत होता ह वही दिखाते हैं :-- 
इवेताम्वर, अन्य लिंगियों, गृहस्थों, ख्ियां वा चांडालदि शुद्दोंकों साक्षात्‌मुक्तिकी 

प्राप्ति मानते है. यह ठीक नहीं ह क्‍यों कि सम्कदर्शन, सम्यग्ज्ञान और 
अन्य दिद्नसे मुक्ति का है 5 ४ ९ 

का निषेध सम्यक्चरित्रकी एकताका नाम मोक्षमार्ग है। उनके यहां सम्बन्दर्शनका 
स्वरूप निन्न प्रकार बताया हे 


25, 


१--शुक समयमें अधिकसे अधिक चार पुरुष ग्रद्दी डिगसे मुक्त होते ईं, दश अन्य तापस आदि 
अजेन छिंगसे मुक्त छोते हैं एवं एकी आठ जेनलिगिसे सिद्ध होते हैं । प्रकरण २० [ प्रवचन सा० ] 
भा० ३, ५० १२७, गा० ४८२ ेृ 
श्रेताम्बर हो, दिगम्बर हो, बुद्ध हो, या अन्तर लिल्ली हो जो सममावसे अपनी आत्माका ध्यान 
१८ 
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अरहंतों महादेवो जावज्जीवं सुसाह(हु)णों गुरुणो । 
जिणएप्ण्तं तत्तं ए सम्मत्त मए गहिय॑ ॥१) 


लेकिन अन्यलिंगीके अरहंतदेव, साधुगुरु और जिनप्रणीत तत्त्वका श्रद्धान कैसे 
संभव हो सकता है? और जब सम्यकत्व नहीं तव मोक्ष कैसे हो सकता है ? यदि कहा जाय कि 
अन्तरइमें श्रद्धान होनेसे उनके सम्यग्दर्शन होता है तो सत्यश्रद्धान हुए वाद विपरीत लिगका 
धारक कैसे रह सकता है जब कि विपरीत लिंगके धारककी प्रशंसादि करनेपर भी सम्यक्लमें 
अतीचार ल्गता हे। तथा श्रद्धान होनेके वाद महात्रतादि अंगीकार करने पर सम्यक्ू- 
चारित्र होता है सो अन्य लिंगमें कैसे संभव हो सकता है | यदि अन्य छिग भी सम्यक चारित्र 
होगा तो अन्यलिंग और जैनलिंग समान हो जाय॑ंगे। इस लिए अन्य लिंगीको मोक्ष कहना 
मिथ्या है । इसी प्रकार ग्ृहस्थकों मोक्ष होनेकी वात हे क्योंकि हिंसादिक सभी सावचका 
त्याग करने पर सम्यकचारित्र होता है और सर्वसावद्य का त्याग करने पर गृहस्थपना संभव 
नहीं हो सकता | यदि कहा जाय कि अन्तरंगसे त्याग है तो त्याग तो तीनों योगोंसे होता है। 
गृहस्थाश्रमर्म॑ कायसे त्याग केसे हुआ ? अगर वाह्म परिग्रहादि रखनेपर भी महात्रत होते हैं तो 
महात्रतमं तो वाह्मत्याग करनेकी ही प्रतिज्ञा की जाती है त्याग किए विना महात्रत 
'नहीं होते और महाव्रतके विना छठे आदि गुणस्थान नहीं हो सकते तो मोक्ष हो सकता 
हैं | इस लिए गृहस्थकों मोक्ष कहना मिथ्या है । 


ख्रीको भी भोक्ष होना वतलते हैं । भल्य जो सातवें नरक जाने योग्य पाप नहीं कर 

सकती उसके मोक्षका कारण शुद्धभाव कैसे हो सकता है । क्योंकि जिसके हृढ़ भाव हों वहीं 
उत्कृष्ट पाप व धर्म पेद़ा कर सकता है। दूसरे ख्रीके निशंक एकान्तमें ध्यान धरना, सर्व 
जी किक परिग्रहादिकका त्याग करना संभव नहीं है । यदि कहा जाब कि एक 
ननिपि समय पुरुषवेदी, ख्रीवेदी, नपुंसकवेदीको सिद्धि होना सिद्धान्तमें 

छिखा है इसलिए ख्री को मोक्ष मानना उचित हे, तो यहां प्रश्ष यह है कि यह कथन भाव वेद 
लेकर हे या द्व्यवेदको लेकर ? यदि भाव वेदकी लेकर है तो हम इसे मानते हैं। 





करता है वह निःरन्देद सिद्धि प्रात्त करता है उद्भुत॑ गा० पव्प्रा० छए० १२५। गशहस्य छिंग से मुक्ति 
के लिए, देखे झाख्यान रतिसार कुमार चरित, कू्मापुत्र की कथा, चांडाल की मक्ति 
प्रोक्तिके लिये देखों इरिकेशीय आख्यान ड० अ० १२ 


अमिधा० रा० [ घ० २. अधघि० ]] 
२- स्स्वोगत्त पुंस्त्री झरीरस्थ सम्पन्न्ानक्रियास्यां ऋत्लकर्मक्षगस्वस्या धिद्धिः ॥ ५७ || रत्ना० प० ७। 


असन्नितरिसित पकसी सठीह उरगिछ जति जाडदिं कमसो उन्तआंसेणं सच्म -पढी मणुय मच्छा | 
प्र० र० च० भा० सम्र० सू० २३४ 


अध्याय--५ ट १३९ 


है दव्यवेदको लेकर है, तो पुरुष; खींनेदी तो लोक बहुत दिखाई देते हैं नपुंसक् तो: 
न्‍ डे जज ० पलक. ् ० न 

कोई विरला ही दीखता हैं। एक समय में मोक्ष जानेवाले इतने नपुंसक केस संभव हो सकते हैं? 

यह ठीक है क्रि वे वेद नेमि गुणस्थान तक वतलाये हैं बह करते मो भावनदकी अगआसे हु 

हम ।>  म- जद 35 >५ है परन्तु वह कथन मी भाववेदकी अपेक्षासे ही 

है | कऋ्यवेदकी अपेक्षास होता तो चौंढहवें गुणस्थान तक वेदका सद्भात्र कहछाता अतः स्रीको 

मोक्ष कहना मिथ्या है । 


इसी प्रकार झूद्गोंकी भी मुक्ति कहते हैं । भत्ता चांालादिकों का सनन्‍्मानादि कर यृहरुथ 

दानादिक केसे देगा यह तो छोक विरुद्ध होगा | दूसरे नीच कुल्वालों के उत्तम परिणाम नहीं हो 
झूद्र मुक्तिका सकते । तीसरे नीच गोत्रका उदय पांचवे गुणस्थान तक ही हे और ऊपर 
निषेध के गुणस्थान चढ़े बिना मोक्ष नहीं हो सकता । यदि संबम धारण करनेके- 


बाद उसको उच्चगोत्र का उदय कहछायगा तो संबमधारण करने या न करने की अपेक्षा से नीच गोत्र 
का उदय ठहरा इस तरह तो असंबर्मी मनुप्य, तीथकर, क्षत्रियादिकके भी नीचगोत्र का उदय ठहरेगा | 
बदि उनके कुलकी अपेक्षा से ऊँच ग्रोत्र का उदय कहोंगे तो चांडाछादिक के भी कुलकी अपेक्षा 
ही नीचगोत्रका उदय कइना चाहिये उसका सद्भाव ब्वेताम्बरीब सत्रोमे भी पंचम गुणस्थान तक ही 
कहा है | किन्तु कर्यित रचना करनेमें पूर्वापर विरुद्धता होती हे इसलिए श्द्दोंकों मोक्ष कहना 
मिथ्या है। 

इस तरह ख्वेताम्बरों ने सत्रके ही मोक्षकी पात्रता वतलाई हे इसका अवोजन हे सबसे 
भत्ता बनना मोश्षका छालच देना और अपने कल्यित मतकी प्रवृत्ति करना । परन्तु विचार करने पर 
यह सब मिथ्या ही छहरता है । | 

इनके शाख््रोमें अछेरा भी वतलाये हैं. | उनका कहना कि यह हुंडावसर्पिणीके निमित्त ह 
से हुए हैं इनको छोड़ना नहीं चाहिये । परन्तु प्रइन बह हे कि कालदोप से कोई वात हो तो हो 


डॉ ६ ६ 
अछेरोंका किन्तु वह प्रमाण विरुद्ध नहीं होनी चाहिये अगर प्रमाण विरुद्ध भी माना 
खण्डन जाबगा वो आकाश के फूछ और गधेके सींग करा भी होना संभव हो 


बन 


जाबगा । दिन्तु वे जो अछेरा कहते हैं वह प्रमाण विरुद्ध हैं यही बात नीचे दिखाते हैं ? 
भगवान्‌ महावीर कितने ही कार तक ब्राह्मणीके गर्भमें रहकर पीछे क्षत्रियाणी के गर्भमें 
333 2य पट अनेक 3- 





१--सगसीय दे सि तिरगइ आड़ निउकोय ति कताया | द्विं० कर्मग्र० गा? १६ | 
२--तीर्थेकर पर उपसर्ग, वर्द्मान का गर्भहरुण, री ( मल्छि ) तीर्वकर, मद्ावीर की वाणीका व्यर्थ होना, 
चन्द्र यर्य का नीचे उतरना । दृस्थिंद्। कछुछकी उत्पत्ति, 
चमर ( अमुरकुमार ) का ऊर्वगमन, १०८ सिद्ध होना, असंबतपूला, (दस अच्छेरगा पर््मंतातं 
जद्दा-उवंसमा गव्महरणं इत्यी तित्यं अमाविया परिसा, कप्दत्स अवर कंका उत्तर्ण चदसुराण ॥ १ ॥ 
अह्मय सिद्धा, अर्जयेठु पूथा दसत्रि अगंतेण कालिंग | स्था० ठा० 


ऋृ्णका घातकी खंड में कंकानगरी जाना, 


हस्विंतकुछप्पत्ती चमठयाओं य 
१० स० ७७७), स्था० खु० ७७७ | 
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वृद्धिको प्राप्त हुए' । किन्तु यह बात अत्यक्ष विरुद्ध है कि किसीका गर्म किसीके यहां रखा जाय | 
और न अनुमानादिक से भी यह वात सिद्ध होती हे । दूसरे जब यह वात तीथक्वर को है तब 
उनके गर्भ कह्याणक का एक जगह होना और जन्म कल्याणक का दूसरी जगह होना कहलाया, 
कुछ दिन रलब्ृप्टि आदि किसके यहां हुई कुछ दिन किसीके यहां हुई, सोलह स्वत किसीको आये 
और पुत्र क्िसीके यहां पैदा हुआ माता दो हुई! और पिता एक ब्राह्मण हीहुआ। जन्म कल्याणदिकमें 
उसीका सम्मान हुआ या अन्य किसी कल्पित पिताका । और यदि दो पिता कहे जांय तो यह अत्यन्त 
अनुचित प्रतीत होता है। सर्वोत्कृष्ट पद धारण करने वालेके विपयमें ऐसी बातें सुनना भी योग्य नहीं । 
तीसरे जब तीथंकर के वारेंस यह बात हो सकती है तब सब ही जगह एक स्त्री का गर्म दूसरी स्री 
में रख देना साधारण बात ठहरती है फिर तो जैसे वेप्णवों के यहां अनेक अकारसे पुत्र पृत्री का 
होना वतलाया जाता है। पैसेही यह कार्य भी हुआ । किन्तु ऐसे निक्ृप्ट काम तो ऐसी यातें होती 
नहीं फिर तीर्थड्रके होना कैसे संभव हो सकता है इसलिए यह मिथ्या है । 

मलिनाथकी कन्या कहा जाता है. परन्तु मुनि देवादिकों की सभामें खी का रहना उपदेश 
देना संभव नहीं है | उत्कृष्ट तथा तीर्थद्धर पदके घारकके हीन खीप्याय का होना ठीक नहीं 
बनता । तीर्थड्रोंके नमन छिज्ञ ही वतछाया है किन्तु खी के नम्पना संभव नहीं हे, इत्यादि विचार 
करनेसे यह सब असंभव ही मालम देता है । 


हरिक्षेत्रके भोगभूमियां जीवकी नरकमें गया बतलाते हैं, लेकिन बन्धप्रकरणमें भोग- 
मूमिवाले जीवके देवगति, देवायु का ही बन्ध होना बतलाया है तब नरक गमन कैसे ? सिद्धान्त 
में तो अनन्त काढमें जो बात होती हे उसका भी उह्लेख रहता है जैसे:--तीसरे नरक तक 
सीर्थड्वर प्रकृतिका सत्व बतलाया है, भोगभूमि वाले जीवके नरकायु और नरक गतिके बंध का 
अभाव बत्तराया हैं। केचछी भगवान्‌ कुछ भूल तो जाते ही नहीं हैं अतः भोगभूमिके जीवका 
नरक जाना भी मिथ्या'है। इस प्रकार सबही अछेरे असंभव -समझना चाहिये । उनका कहना 
है कि उन्हें छोड़ना नहीं चाहिये परन्तु झूठ बोलने वाले ऐसा ही कहते हैं । 

प्रश्त/--दिगम्वरों के यहां भी तो तीर्थक्वरके पुत्रीका दोप, चक्रवर्तीका मानभज्, 
आदिक कार्य 0 बतलाये गये हैं उसी प्रकार यह भी समझना चाहिये । 


उत्तर:--यह कार्य ममाण विरुद्ध नहीं है । दूंसरोंके सदा हुआ करते थे किन्तु महान 








१--गभहरण का कथा देखो व्यासख्या० प्र० सू० १८६, स्था० अभयदेव टीका प्रू० ४९६, स्था० ठा० १० 
उ० ३ कल्पय० अधि, क्षण, आव० मल्य० | 


६--१४ स्वप्नकी भान्यता इस समग्र इवेत्ांबरों में प्रचलित है 

"िपत न ४ 
३--मल्ली ब्रिदेह रायवर कन्नगा -- मल्छी विदेह राजा की कन्या | स्थाना£ सत्र ५६४ 
४एस्थाना> ठा० १० पृ० ४९७ अभयदे० टीका, कल्प० अधि० क्षण, आवश्यक मलूय०ंण० | 
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का होना संभव है । और आहारादिक के विना क्षुधा उपशांत नहीं. हो सकती इसलिए उनके 
आहारादिक माना जाता है । 

उत्तर-कर्म प्रकृतियोंका उदय तीज या मन्द होता है। यदि अतिमंद उदय हो तो उससे. 
चैदा होनेवाला कार्य स्पष्ट मालम नहीं पढ़ता । इसलिए मुख्यतया तो उसका अभाव ही कहा 
जाता है और तारतम्य से सद्भाव कहा जाता है। जैसे नौंवें गुणस्थान में वेदादिक का उदय मंद हे 
अतः वहां मैथुनादि क्रिया प्रगट नहीं है. इसलिए ब्रह्मचर्य ही कहा है। तारतम्य में मैथुनादिक का 
सद्भाव कहा जाता है। वैसे ही केवढी के असाता का उदय अतिमंद है क्योंकि एक २ कांडक में 
अनंतवे भाग अनुभाग रहता है ऐसे बहुत से अनुभाग काण्डों द्वारा अथवा गुण संक्रमणादि द्वारा 
सत्तामें असातावेदनीयका अनुभाग अत्यंत मंद हो जानेके कारण उसके उदयमे ऐसी श्षुधा 
प्रकट नहीं होती जो शरीर को क्षीण कर दे। तथा मोहके अभावसे क्षुधाजनित दुःख भी नहीं ' 
इसलिए क्षुधादिक का अभाव बतछाया गया है । किन्तु तारतम्य से उसका सद्भाव भी कहा है । 
यदि आहारादि के द्वारा उपशांत होने योग्य क्षुधा छंगे तो मंद्‌ उद॒य ही क्या रहा १ देव और मोग-- 
भूमिवाले जीवों के कुछ ही मंद उदय होने पर बहुत समय के बाद थोड़ेसे आहारका अहण , 
देखा जाता है । किन्तु केवलीके तो अत्यन्त ही मंद उदय होता है इसलिए केवलीके आहारका 
अभाव मानना उचित है। 

प्रइन-देव और भोगभूमिवालों का शरीर ही ऐसा है कि बहुत समय बाद उनको 
थोड़ी भूख लगती है लेकिन केवढीका शरीर कर्मभूमि का औदारिक है इसलिए बिना आहारके- 
इनका शरीर उत्कृष्टनने से कुछ कम एक करोड़ पूर्व पर्यन्त कैसे रहता है । 

उत्तरः-देवादिकका भी वैसा शरीर कर्मके ही निमित्त से है| यहां केवल ज्ञान होने पर ऐसे" 
ही कर्मका उदय हुआ जिससे ऐसा शरीर हो गया जिससे भूख लगती ही नहीं । जेंसे केवल ज्ञानके' 
पहले केश और नख बढ़ते थे किन्तु वाद में नहीं बढ़ते, पहले छाया पड़ती थी वह फिर नहीं पढ़ती, 
शरीर में निगोदिया थे वे नहीं रहे इस तरह जैसे बहुत सी बातोंसे शरीरकी अवस्था बदल गयी वैसे" 
ही आहारके विना भी शरीरके ज्यों के त्यों रहने की अवस्था होगयी । यह तो प्रत्यक्ष ही देखने में. 
आता है कि औरोंका शरीर बुढ़ापेमें शिथिरू हो जाता है लेकिव इनका शरीर आयुके अन्त तक. 
शिथिल नहीं होता | इसलिए अन्य मनुष्योंके शरीरसे इनके शरीरकी समानता नहीं हो सकती | 

प्रश्नः-देवादिकों का तो आहार ही ऐसा है जिससे वहुत समयकी भूख मिट जाती है' 
परन्तु इनकी भूख किससे मिट्ती है और शरीर पुष्ट कैसे रहता है ! 

उत्तरः-असाता का मंद उदय होनेसे इनकी भूख मिट जाती है और समय २ पर 
ऑंदारिक शरीरके योग्य वर्गाणओंका अहण होता है जिससे भूख वगैरह सालती नहीं शरीर' 
शिथिल् नहीं होता उनके नोकर्म आहार बतलाया है।  शाख्रोंमें इसीकी अपेक्षा केवडीके आहार' 


१--नोकर्माहार, कर्माहार, कवलाह्वार लेप्याहार, ओज आहार, मन भाहार | भावसं० गा० ११० । 
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वतलाया है। और भन्नादिक का आहार तो झरीरकी पुष्टताका मुख्य कारण नहीं है । प्र्क्ष 
देखने में आता है कि कोई थोढ़ा आहार अहण करता है और शरीर बहुत पुष्ट होता है, कोई बहुत 
आहार ग्रहण करता है और शरीर क्षीण रहता हे। तथा पवनादिक का साधन करने वाले (आरणाया- 
म करने वाले ) बहुत काल्तक आहार नहीं लेते और शरीर पुष्ट रहता हे अथवा ऋड्धिधारी 
-मुनियोका उपवासादि करते हुए भी शरीर पुष्ट वना रहता है तब केवली तो सर्वेत्कृष्ट हैं उनके 
'अन्नादिक के विना यदि झरीर प्रृष्ट वना रहता हैं तो क्या आश्चर्य हे | 
केवल्यिंके कवलाह्वरमें कुछ और भी थ्ंकाएं हैं । वे आहारकी कैसे जाते हैं? कैसे 
“याचना करते हैं, ? आहार को जब जाते हैं तब्र समवशरण खाली कैसे रहता है ? यदि कोई 
दूसरा छाता हे तो कौन छाता है ? उनके मनक्री बात कौन जानता है ? पहले उपवास, आदि- 
-की जो प्रतिज्ञाएं की थीं उनका निर्वाह कैसे होता हें ? जिन वस्तुओंके देखने बगैरहसे जीवॉको 
-मोजनमें अन्तराय होता हे वे सव झलकती हैं फिर आहार कैसे ग्रहण करते हैं इत्यादि चहुतसी 
“बातें विरुद्ध ही अ्रतीत होती हैं । इसके अतिरिक्त यह भी कहना ठीक नहीं हे कि वे आह्वर तो 
अहण करते हैं परन्तु किसी को दीखता नहीं है' ; क्योंकि आद्वार भ्रहणकों जब निच्य समझा 
'तब उसका न दीखना अतिशयोंम॑ लिखा, भरा जब उनके निद्पना रहा ही फिर वह न दीखे तो 
इससे क्या हुआ | इस तरह सब ही बातें विरुद्ध झहरती हैं । 
अन्य अविवेकियोंका कहना हे कि केवलीके नीहार होता है, रोगादिक होते हैं । 
कहा जाता है कि किसीने तो तेजोलेश्या छोड़ी उससे वर्द्धमान स्वामीके पेचिश रोग होगया था 
उससे उन्हें कई वार नीहार होने छूगाँथा भछा जब तीर्थ्वर केवलीके 


केवली द्वारा संवोधन थी इस प्रकार कर्मका उदय रहा और अतिशय नहीं हुआ तब इन्द्रादिकों 
नमस्कारादिं क्रियाओं 


द्वारा उनका पृज्यपना कैसे शोमित हो सकता हे तथा वे नीहार भी 
क्या कैसे करते होंगे ये कुछ संभव सी च्रात नहीं बैठती | रागादियुक्त 
बस्थेकि जो क्रिया होती है वही क्रिया केवढीके बतलाते हैं। वर्द्धमान स्वामीके उपडेशम 


का निषेध 








१--चवे भगवान सुबह झाम कुछ कम एक प्रहरतक जब तक्र उनका धर्मोपदेश होता दे सिंहासनपर ही 
बैठे रहते हैं। बाकीका दिन देवच्छंद नामके सुन्दर स्थानमें सुखपूर्वक्त बिताते हैँ । उनके हाथ पर 
रक्‍्खा हुआ भाद्वार तो चर्मचक्षुअत्ति दीखता है परन्तु वे कैसे खाते हैं. यह नहीं दीखता क्योंकि सर्रत्ञका 
आहार नीद्वार चर्मचक्षुओंके गोचर नहीं है | स्थाद्रा० २० एृ० ४६९ 

२--गोशालकने 

३--७छः महीने तक 

४--सर्वज्ञ दोनेके पहले महावीर ख्रार्माके पास एक ग्रोशाछ ( संखाली खालेका पुत्र ) नामका शिष्य 
रदता था । उस शिष्वपर जब्र क्रिसीने तेजोलेश्या ( शरीर को भून देने बाछी ) फेंकी तो महावीरने 
अपनी झीत छेक््यासे उसे निस्तेन कर दिया | इस पर ग्रोशालने मगवानसे तेजोलेश्या की विधि 

* पूछ कर उसे सिद्ध कर छी और अगने आपको “ जिनेन्द्र” कहता हुआ भगवानसे अलग रहने छूगा | 

एक. दिन श्रावस्तीमें जद्टां गोश्याछ ठहरा हुआ था मद्दावीर आये | छोंगेनि पूछा महाराज यहां दूसरा 
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उनके द्वारा है गौतम' ऐसा संबोधन करना भी वतलाते हैं किन्तु उनकी तो स्वाभविक दिव्यध्वनि 
खिरती है उसमें सर्वसाधारणकी उपडेश होता है उसमें गौतमके संवोधनकी बात ठीक नहीं 
चैठती | केवली द्वारा नमस्कार आदि क्रियाका बतलाना भी अनुचित है क्योंकि अनुरागके विना 
बन्‍्दना हो नहीं सकती | दूसरे जो गुणोंमे अधिक है उसे वन्दना की जाती है किन्तु गुणोमे 
उनसे बड़ा कोई रहा नहीं तब वन्दना किसकी ? तथा हाट ( वाजार ) में समवशरण का उतरना 
बतलाते हैं परन्तु इन्द्रकृत समवशरण हाट्में उतर कैसे सकता है ? इतनी रचना वहां जा ही 
कैसे सकती है? क्या इन्द्र हाटके समान रचना भी नहीं कर सकता जिससे चह हाटका आश्रय 
लेता है। इसी तरह केवरलीका उपदेश देने जाना सी ठीक नहीं बेठता घर जाकर उपदेश देनेंसे 
अतिरागता आती है ज॑ मुनिके भी संभव नहीं है, केवडीके तो हो ही कैसे सकती है ? इस तरह 
अनेक उल्टी वार्तोंका निरूपण किया है। केवली शुद्ध ज्ञानदर्शनमव तथा रागादिरिहित होते हैं 
उनके अघातिया कर्माके उदयस होनेवाली कोई क्रिया होती है। किन्तु मोहादिकका अभाव 
हो जानेके कारण जो क्रिया उपयोग मिलनेसे हो सकती हैं वह नहीं होती। पाप गकृृतिका 
अनुमाग उनके अत्यंत मनन्‍्द है ऐसा मन्द अनुभाग और किसीके नहीं होता इसलिए अन्य जीवोंके 
पापोदयसे जो क्रिया होती है वह केवलीके नहीं होती | इस तरह केवली भगवानके सामान्य 
मनुष्यों जैसी क्रियाका सद्भाव बतछाकर देवके स्वरूपका अन्यथा प्ररृपण करते हैं । 

इसी तरह गुरूके स्वरूपका भी अन्यथा प्रकपण करते हैंः-मुनिको व्वादिक चोदह 








जिनेन्द्र कोन ठहरा हुआ है ? मद्दवीर.( जो उस समय स्वज्ञ हो चुके थे ) ने कहा मेरा एक शिष्य 
गोशाल हू जो यों ही अपने आप को बिनेन्द्र कहता है । यह बात कहीं गोशालने सुन छी वह क्रुद्ध हो 
महावीरके पास आकर दुर्वेचन कहने छगा । उस ममय सुनक्षत्र और सर्वानुभूति नामक साधुओंने 
जवाब देकर भगवानके अनादरका प्रतीकार करना चाहा | इसपर गोशालने उन पर तेजोलेश्या 
चल दी । वे दोनों वहीं मस्म हा गये | तब फिर महाबीरने उसकी बातों का जबाब दिया । गोशाल्ने 
उन पर भी वही तेजोलेश्या छोड़ी । बह लेश्या भगवान को तीन प्रदिक्षणा देकर गोशालके शरीरमें 
घुस गई और उसे वहीं मस्म कर दिया; परन्तु इस लेश्याके असरसे महावीर भो अछूते नहीं रहे उसकी 
गर्मसे उन्हें भी पेचिश रोग दगया अर्थात्‌ छः महीने तक बराबर उन्हें 'पेचिशके दस्त होते रहे, 
इध्यादि: | देखो विस्तृतकथा भगवती० श० १५ 3०' १ प्र० ६५९-६९५, उपातक दशा०, कल्पसुवो ० 
टी०, आचा० चु० | 

१--नेरइयाणं भत्ते | कइविहा पोग्गछो मिज्जंति ? गोयमा ! कम्म दव्ब वस्गण महिगिच्च दुविहय पोग्गछा 
मिज्ञति, व्याख्या प्र० सू० १३॥ 

९०आवश्यक? सलय० आअ० १ गशा० तित्थ पणासं काऊण कहेइ साहारणण सहेण, सब्बे सिं 
सन्नी्ण जोयण णीह्वारिणा मय ॥ ५६६ ॥ ननु क्तकृत्या सगवन्‌ किसिति तीर्थप्रणाम कराति ? उच्यते; 
तपुश्विया अरहंया. पूडय पूया य विणय कर्म च, कय किच्चों वि जह कहं, कहए नमः तहा 
तित्थ | ५ ६७ ॥ 

रै--सद्धाल पुत्र नामक करोड़पति कुम्दारकी भाण्ड्शालामें केवडी भगवान महावीर उपदेश करने गये 
देखो कथाभाग उपासक दशा अध्य० ७ पत्र ४३-५३ | 


अ 


अआध्याय--५% १०५ 
उपकरण रखना वतलछाते हैं” । किन्तु प्रइन॑ यह है कि इधर तो मुनिक्रो निर्ग्नन्थ वतलाया जाता हैं 
और वें मुनिपद लेते समय नौ प्रक्ारके संपूर्ण परिग्रहका त्यागकर महाजन 
अन्ञीकार करते हैं उधर तब उनके वन्नादिक परिग्रह कहलायेंगे या नहीं | 
अगर हैं तो त्याग करनेके वाद उन्हें क्यों रखते हैं और यद्वि नहीं हैं 
तो यृहस्थोंके वस्त्रादिकोंकी भी परिग्रह नहीं कहना चाहिये; केवल सुवर्णादिकोंको ही परिग्रह 
कदना चाहिये । 

प्रइन:--भूख़के लिए जैसे आहार अहण किया जाता है वैसे ही शीतादिकके लिए 
वल्नादिकका अहण भी उचित मानना चाहिये । 
उत्तरः---म्निषद छेते समय परिग्रहका त्याग किया था; न कि आहारका, दूसरे अन्‍नादिकका 
संग्रह परिग्रह है; न कि भोजन करने जाय उसका नाम परिग्रह हे। वद्लादिकका तो संग्रह 
करना और पहरना सत्र ही परिंग्रह ह जो छोक में प्रसिद्ध हैं । 
प्रशन:--शरीरकी स्थितिके लिए वस्मादिक रखे जाते हैं उनसे ममत्व न होनेस उन्हें 
परिओआह नहीं कहना चाहिये । 
उत्तर--्रद्धान से तो जब सम्बन्दष्टि हुआ तमी सम्पूर्ण परदव्योंमं ममत्वका अमाव 
होगया था| उस अपेक्षास तो चौथ गुणस्थानको ही परिग्रह रहित कइना चाहिये । 
दूसरे जब अहूंत्तिमं ममत्व नहीं तब अहण कैसे करता हे इसलिए जब वस्त्रादिकोंका लेना 
और पहरना छूटेगा तभी निःपरिग्रह कहलायेगा । 
प्रइनः--यदि कोई वदस्नादिक उठा छे जाये तो मुनिक्रो क्रोध नहीं होता, मूख छुगे तो 
| न उन्हें पहरकर प्रम्नत्न होते हैं प्रद्युत परिमाणोंकी स्थिरितासे धर्मका ही 
इसलिए मुनिके बस्नरमें ममत्न नहीं ऋहना चाहिये । 


यानके व्यादि उपक- 
रणों का निषेध 


४.5. 


उन्हें बेचते न 
साथन करते 
» उच्चर--मुनि क्रोध न भी करें तव्र भी जिसके ग्रहण करनेमें इष्ट बुद्धि होती है उसके 
ब्रियोगमें अनिष्ट बुद्धि हो ही जाती है | अगर अनिष्ट बुद्धि न हो तो उसको ,याचना क्यों करते 
। उनके न वेननेका मतलब इतना ही ह कि वे धातु रखने अपनी हीनता समझते हैं | 
न्तु जेंसे घनादिकका रखना हैं वैसे दी वल्लादिकका रखना हे | लोकमें परिग्रहके चाहनेवाले 
जीवेकि दोनों चीजोंकी इच्छः होती है | इसलिए चौरादिकके भयक्ा कारण होने से धन और 
बस््र दोनों दी समान हैं | तथा परिणामोंकी -स्थिरताके द्वारा धर्मका साधन करनेसे ही निःपरि- 
अहपना नहीं होता । ऐसा होनेसे जिसको बहुत ठंड ल्गती होगी यद्धि सोड़ रखकर परिणामो- 
की स्थिरता करेंगा और धर्म साथेगा तो वह भी निःपरिग्रह्ठी कहछायगा | फिर तो गृहस्थ घर्म 


(६ 
है । ३4 भी 


स 


श्पः ञ! 


50॥ 


१--पात्र १ पात्रवन्ध २ पात्रस्थापन ३ परात्रकेसरिका ४ पस्लिकाएँ ५ सजत्ञाण ६ गोच्छुक ७ रजोहरुण 
८ मुखबस्लिका ९ दो यर्ती कपड़े १०, ११ एक ऊनी ( ऊरण मय ) कपड़ा १२ मात्रक १३ चोल पट 
१४ बृ० कल्पसू० उ० ३ भाप्यगा० ३९६२, ३५६३, ३९६४ तथा ३६३५। 
क)्र्ठ 
कफ 


प्रोक्षमाग-अ्रकाद 


के 
छ्ड 
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डे 
हह 


नहीं रहेगी । जिसके परीपह सहन करनेक्ी शक्ति नहीं है वह 


हि 


“मं कोई विशेषता 
धर्म कोड विशेष 


९] 
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यदि परिझुह रखकर धर्म साधन करता हैं तो वह गृहस्थ हे। और जो अपने परिणामोक्ी 
८ ्थ हा 7 अिि-७ नहीं रखकर मे मंसाधन करता ञ्ल वह 
निर्मेलताके साथ परीयद्रोंस व्याकुछ नहीं होता अतः परिग्रह् नहीं रखकर धर्मसावन करता है हद 


| 


85] 
नी 
| 
शर्ते 
१ 
दि 
फ् 
५१ 
, की 
बह 
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ग्रश्न!---झ्ीतादिकक्ी परीषह होंनेपर भी मुन्ति व्याकुछ क्यों नहीं होता ? 


उनत्तद--व्याकल्ता तो मोहोदयके निमित्तत होती है, किन्तु मुनिके छठे आदि 


हि! 


चर 


2५ संज्च >> जी स्पद्धेकांका उदय 
गगन्यानोंन तीन चोकड़ी'का उदय नहीं ह और सज्वकूनक सवधाता स्द्धकाका उड़ 


९०. 

कक हन आा [का (७० ले उनमें मम पदक हल ७० बेदक सम्पम्द्श्टकि 

नहीं & दशवाती स्द्धंका उदय हँसा उनमे कुछ व नहां। जंख वंहक ग्द्वाष््ट 
चक5... 


वह सम्बक्वका घात नहों कर सक्कता बसे ही देशधाती सज्वकून- 


नई 
॥ 
[|| 
व । 
स््ज 
जा | 


हब 


इिदायका उदय 


का उठय परिणार्नोक्ी व्याकुछ नहीं कर सकता, मुनि तथा दूसरांके परिणाम समान नहीं है| तेथा 
और स्वोके सर्ववातियोंका उदय है और मुनिकके देशधातिका उदय हैँ। इसलिए जेसे 
'औरोंके परिणाम होते हैं वेसे इनके कमी नहीं होते अतः जिनके सर्वबाती कपायोंका उदय 
होता है वे ग्ृहस्थ ही रहते हैं और जिनके देशघातीका उदय होता ह वे मुनिव्र्म अन्नीकार 
करते हैँ। उनके शीताडिकसे परिणाम व्याकुछ- नहीं होते इसलिए वख्वादिक नहीं रखते। मुनियों 
को १४ उपकरण रखनेका उल्लेख जन शास्तरेंमे ह ऐसा कहना मी ठीक नहीं हे क्योंकि यह 


| 
वा 
जी ७ 


केवल ख्वताम्वर झात्रोंम ही हे दिगनवरशात्रोम नहीं है। दिगम्बरोंम तो लंगोट 


“दात्र परिग्रह रह तत्र भी वह व्यारह प्रतिमाक्ा धारक आवक बताया है । अतः अब्र देखना यह 
हैं कि इन दोनोंमे कब्पित वचन किसके हैं । पहले तो कल्पित रचना कपायी प्राणी ही करते 
हूं | और जो कपायी होता है वही नीच पदमें उच्चपना प्रकट करता है। यहां दिगम्बरोंमें 
5बादि रखनेस घम होता ही नहीं ऐसा तो के हैं परन्तु उसे श्रावक्र धर्म वतलाया हे । 
छिल्त इवेताम्वरोम उसे मुनिवर्म वतछाबा है | इसलिए यहां बिसने नीची क्रिया होनेपर हच्च- 
यद्र प्रच्ठ किया हैं वही कपावी हे | इस करिपत कथनसे वख्र रखनेपर भी अपने आपको 
लक सुति मानने छोंगे यह मान कपाय का पोषण किया है। तथा दसरोंको सरल क्रिया होतें 
है; उत्चयदका होना दिखछाया इसलिए बहुतसे छोग मुनि हो गये । जो कल्पित मत हुए 
थे इगी पक्र हुए हैं 


रे हुए हैं| इसलिए इवेताम्बरोंमे वर्यादि होनेपर जो मुनिपनेका कथन है वह 
ल्क्यरोँ द्वारा विह्द्ध मतीत होता हे । इसलिए इन सबको कल्पित वचन समझना चाहिये | 


इन:--ढिगम्बर झाम्नोंमं भी ती पीछी आदिको मुनिका उपकरण बताया है। 
२--आवश्यर 22 उपकरणे'सी स्वीकार करना चाहिये । 
पलक. ड+क “ हो उसका नाम उपकरण है किन्तु यहां यदि शीत्तादिककी 
“पध व्विन्य 
हम करिष > उपकरण ठहराया जायगा तो सम्पूर्ण परिग्रहरूप सामग्री 


यो 
२; श्र है 
पर 
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*+ख्यानावरण क्रोध, मान, माया और छोम । 


जअवब्यायन्तन्य 


नहर 


छः 
को रह] | घर्मम ऐसे उपक्तणोंका क्या प्रयोजन हैं यह तो पापके उपकरण हैं। 
धर्ममं तो धर्मका जो उपकारी हो उसीका नाम उपकरण है अतः ज्ञानके लिए शासत्र और 
दया के लिए पीछी और शौच के लिए कमण्डछु कारण हैं इसलिए यह घर्मके उपकारी हुए । 
लेकिन वस्तादिक धर्मके उपकारी कैसे हो सकते हैं | वे तो शरीरके खुखके लिए ही पहिरे 
जते हैं | हां यदि शात्र रखकर अपनो महानता वतावे, पीछीसे बुहारी दे और कमण्डछ से 
जल आदि पीवे या मैल उतारे तो शाल्रादिक भी परिग्रह ही हैं ! मुनि ऐसे काम नहीं करते इसलिए 
धर्मके साधनोंकीं परिग्रह नहीं कहते, मोगके साधनोंकों परिग्रह कहते हैं यहां यह कहना ठीक नहीं 
कि कमण्डछु से तो शरीरका ही मछूदूर क्रिया जाता है। चुनि मरूदूर करनेकी की इच्छसे 
कमण्डलु नहीं रखते किन्तु शाखवाचन आदि कार्य करते समव अगर मलल्पि हों तो उनकी 
अविनय होगी, लोकनिंदा होगी अतः इस घर्मके लिए वे कमण्डछु रखते हैं | इसी तरह पीछी 
आदिक भी उपकरण हैं किन्तु वख्ादिकोंको उपकरण नहीं कह सकते | काम, अरति आदि मोहनीयके 
उदयसे वाल्यमें विकार प्रकट होते हे और शीतादिक सह्दे नहीं जाते इसलिए विकारको बकने 
तथा शीतादिक घटनेके लिए वल्र रखते हैं। साथ ही मानके उदयसे अपनी महानता भी चाहते 
हैं अतः कल्पित युक्तियोंसे वल्चोंकी उपकरण ठहराया गया है| तथा घर २ बाचना करके 
आहार छाना वतलाया गया हे' | इसमें पूछना बह हैं कि याचना घर्मका अह्न हैं या पापका अह् 
है? यदि धर्म का अक्न हैं तो मांगनेवाले सच्॒ धर्मात्मा हुए | यदि पापका अक्न -हे-तो मुनिके. 
याचना कैसे हो सकती हे ? 

प्रइन;-छोमसे घनादिका मांगना पाप कहलाता है परन्तु मुनि तो घममसाधनके लिए 
शरीरकी स्थिरता चाहता है। 

उत्तर-आहारादिकसे घर्म नहीं होता किन्तु शरीरका खुल्न होता है शारीरिक सुखके 
लिए अतिलोम होने पर याचना करता हैं। अगर .अतिलोम न होता तो स्वयं क्‍यों मांगता, वे ही 
देते तो देते; न देते तो न सही दूसरे अतिछोभ होने से यहां ही पाप हुआ तो मुनिधर्म भी नष्ट 
हुआ तब घमकहां से गा ? 

प्रइन:-मनम आहारकी इच्छा होनेपर भी यद्वि नहीं मांगता तो माया कपाय हुईं और 
मांगनेंमें हीनता झलकती है इसलिए गचेसे मांगता नहीं अतः मानकृषाय भी हुईं | इसलिए आहार 
लेना था सो मांग लिया इसमें अतिहोम क्या हुआ और इससे मुनिधर्म कैसे नष्ट हुआ १ 


लो 


/॥7 





, १-मिल्लु रृत्थके घरमें डुसकर यदि णहपति को भोजन करता देखे तो यह पहले ही देखले कि यह घर 
मालिक है, उसकी ज्ली हे अथवा कोई नौकरानी हैं । इस तरह वहां जो हो उतका नाम लेकर कहे 
आयुष्मन्‌ ! .इस आह्यरके अतिरिक्त क्या अन्य आहार जाप मुझे देंगे ( अय तत्थकंचि झुंज॒मा्ण 

पेहाए। जह्ा- गाह्मवइय वा० बाव कम्मकरिं वा. से पुब्वामेच आलछोएज़्जा | आडसो | चिवा भइगि ! 
चि वा हाहिसिमे एवो अण्गपर्ग, भोयण जाय॑ - -इव्यादि )) इत्यादि | आ०्शुत्तत्क० २ अ० १ 3० ६। 
अगर मि्षु घर पर ( वततिकामें,) लाकर भोजन करना चाहे तो उसकी विधि यह है कि उसतिकाके 


€ 
१४८ मोक्षमाग-प्रकाश 


उच्तर;-कल्पना कीजिए किसी व्यापारीकी कमाने की इच्छा मंद हट वह दुकानपर तो 
बैठता है और मनमें व्यापार करनेकी इच्छा भी है परन्तु किसीसे वस्तु लेने देने रूप व्यापारके 
लिए प्रार्थना नहीं करता | स्वयं ही कोई आवे और अपनी विधि मिले तो व्यापार करता है उस 
व्यापारीके छोमकी मंदता है माया तथा मद नहीं है। माया तथा मान तो तब होता जब छछ फरनेके 
लिए या अपनी महत्ता के लिए ऐसा स्वांग करता । किन्तु भले व्यापारीको इससे कुछ मतलब नहीं । 
इंसलिए न उसके मान है न माया । उसी प्रकार मुनियोंके आहारादिककी इच्छा मंद है वे आहार 
झेने आते हैं और मनमें आहार लेनेकी इच्छा भी है परन्तु आहारके लिए प्रार्थना नहीं करते । 
स्वतः कोई देता है तो विधि मिलनेपर आहार ले लेते हैं यह उनके छोमकी मंदता है माया 
या मान नहीं है। माया मान तब होता जब छल करने के लिए या महानताके लिए वे ऐसा स्वांग करते। 
किन्तु सुनियोके ऐसा कुछ प्रयोजन नहीं है, इसलिए इनके माया और मान नहीं हैं । और 
अगर इसीका नाम माया और मान है तो जो मन ही से पाप करते हैं वचनसे और कायसे नहीं 
करते उन सबके माया कहरायगी और जो उच्चपद्‌ के धारक नीचद्ृत्ति धारण नहीं करते उन सब 
के मान कहलायेगा इस तरह वढ़ा अनर्थ होगा | रही यह चर्चा कि आहार मांगनेमें अति छोम कैसे 
होगा ! सो अतिकपाय होनेपर छोकर्निय कार्य अंगीकार करके भी मनुप्य अपना मनोरथ पूर्ण करना 
चाहता- है सो मांगना लोकरनिय है ही उसको भी अंगीकार कर आहारकी इच्छा पूर्ण करनेकी 
चाह हुई इसलिए यह अतिलोभ तो हुआ ही | इसीसे मुनिधर्म भी नष्ट हुआ फहलाया क्यों 
कि मुनिधर्मम एसी तीत्र कपाय संभव नहीं है । हे 


इसके अतिरिक्त किसी के आहार देनेके परिणाम न थे. किन्तु घरमें जाकर जब इसने 
आचना की उसे संकोच हुआ और न देनेपर छोकनिंदाका भय मालूम दिया | अतः उसने 
आहार दिया । इसमें उसके अन्तरज्ञ प्राण पीड़न से हिंसा का सद्भाव आया | क्योंकि यदि 
आप उसके घरमें न जाते उसही के देनेके भाव होते तो देता और उससे उसे हर्ष द्वोता 
किन्तु यह तो दवा कर कार्य कराता हुआ | तथा अपने कार्यके लिए याचनारूप जो 
वचन है वह पापवचन है अतः यहां असत्य वचन, भी हुआ | उसकी देनेकी इच्छा न थी उसने ह 
याचना की अपनी विना इच्छा के ही संकोचसे -दिया | इसलिए अदत्तग्रहण भी हुआ। घरमें 
गृहस्थकी खतियां जैसी तैसी वैठी हुईं थीं इसके वहां चले जानेसे अह्मचर्यकी बाढ़का भी भंग हुआ । 
आहारका छाना, छुछ समय तक रखना आहारादि रखनेको पात्र रखना आदि बातें परिग्रह भी-- 








धाहर खडडे भ॑ बैठकर 
32 आप । उत आहार का शोधन करे | जब शोधन कर चुके तो हाथ जोड़कर 
। श्रमणेम्य/? कहता हुआ गुरूके पास ईर्यापथ शुद्धिसे आवे और ?इच्छामि पड़िक्कमिश्र॑ 
ता भिक्‍्खू इच्छेज्वा सिम्जामागम्म भुत्त॒य॑, सपिंड पाय मागम्म, उंडयंसे पडिले हिया ) ८७ ॥ 
शं पवितित्ता सगासे गुरुणों मुणी, इरिया वहिय मायाय आगओ य पडिक्कमे ॥ ८८ | ) 
इर्या वहि याए” इत्यादि पाठ पढ़ कर गुरूके समीप कायोल्सर्ग करे । दशवै० शक 


अध्याय--५ १४५९ 


सिद्ध हुई! इस तरह पंच महात्रतके भंग होने से सुनिर्म नष्ट होता है। इसलिए याचनापूर्वक 
आहार लेना मुनिको उचित नहीं | ' 


प्रश्न/-सुनिकी वाईस परीपहोंसें थ्राचना परीषह भी बतलायी है मांगे विना उस परीपह- 
का सहन कैसे होगा? पर 
उत्तर-याचना करनेका नाम याचना परीपह नहीं है, याचना न करनेका नाम याचना 
परीपह है। क्योंकि जैसे अरति करनेका नाम अरतिपरीपह नहीं है किन्तु अरति न करने का 
नाम अरतिपरीपह है वैसे ही यहां भी समझना चाहिए । अगर याचना करना ही परीपह हो तो 
जो प्राणी बहुत याचना करते हैं उनके अधिक धर्म होना चाहिये यदि मान घटानेसे इसको परीषह 
कहा जायगा तो कोई कपायी अपने कार्य के रहिए यदि कोई कपाय छोड़ दे तो वह भी परीषह 
होता है, जेसे कोई लोभके लिए अपने अपमानको भी नहीं गिनता तो उसकी जो लोभकी तीत्रता 
है वह उस अपमान सहने की अपेक्षा से भी महापाप है। और स््रयं के इच्छा न होकर फिर 
कोई अपमान करता है तो यह उसके लिये महाधर्म है । किन्तु यहां तो मोजनके छोमके लिए 
याचना करके अपमान कराया है इसलिए पाप ही है धर्म नहीं। इसी प्रकार वल्रादिकरके लिए भी 
याचना ” करना कोई धर्मका अंग नहीं है | यह शारीरिक सुखका कारण है, इसलिए पूर्वोक्त प्रकारसे 
उसका निषेध ही समझना चाहिये । अपने धर्मरूप उच्चपद्‌ को याचनासे नीचा करता है इसमें 
धर्मकी हीनता होती है इत्यादि अनेक प्रकारसे मुनिधर्ममें याचना आदि संभव नहीं है परन्तु 
इनके यहां ऐसी असंभव क्रियाओं के धारक साधु गुरू बतराये गये हैं इसलिए गुरूका- स्वरूप 
अन्यथा करते हैं ! 
इसी प्रकार धर्मका स्वरूप भी अन्यथा बतलाते हैं । वस्तुतः सम्यग्द्शन, सम्यश्शञान 
और सम्यकृचारित्र की एकता का नाम मोक्षमार्ग है और वही धर्म है । किन्तु वे इसका स्वरूप 
भी अन्यथा कहते हैं इसीको आगे बतछाते हैं- 
सम्यग्दर्शन का मतलब है तत्त्वार्थश्रद्धान, उसकी तो प्रधानता नहीं हे 
किन्तु जिस तरह वे अरहंत, देव, सांधु, गुरू, और दयाधर्मका निरूपण 
3 करते हैं उसके अद्धानको सम्यग्दर्शन कछते हैं। इसमें पहले तो 
अरहंतादिका स्वरूप ही अन्यथा है। दूसरे, इतने ही अ्रदूधानसे विना तत्त्वश्रदूधान 
हुए सम्यकृत्व कैसे हो सकता है, इसलिए इसे मिथ्या कहते हैं। तत्त्वके अद्धानजों सम्पकृत्त 
तो वतलाते हैं किन्तु प्रयोजनमूत् तत्त्वोका श्रदूधान नहीं कहते । गुणस्थान, मार्गणादिरूप जीव 
का, अणु स्कंधादि अनीवका, पुण्यपोपके स्थानोंका, अविरत आदि आश्रवोंका व्रतादिरूप संवरका, 


बघबमको अन्यथा- 
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१-ञझझार प्रकारडी प्रतिमाओं ( अमिग्रह विशेष ) छारा वस्त्रका अन्वेपण करे-यथा संकलिपत वस्रका 
याचना करूंगा ? देखें हुए वर्ल की यांचना करूंगा दूसरे की नही २...इत्यादि। चूत्र १४६ आ० 
चू० है अ० ५3० १, द्र० क० भास्थगा० ५१५ | 
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तपश्चरादिरूप निर्जराका, और सिद्ध होनेके योग्य लिंगादिकके भेदसे मोक्षका स्वरूप जैसा 
उनके शार्तोंमं लिखा है वैसा ही मान ढीजिये, और केवलीके वचन प्रमाण हैं। ऐसे तत्त्वार्थ 
श्रद्धावसे सम्यक्त्व हुआ मानते हैं । यहां, प्रइन यह है कि ग्रेवेवक जानेवाले द्रव्यलिज्ञीके ऐसा 
श्रद्धान होता है या नहीं ? यदि होता है तो उसे मिथ्यादृष्टि क्यों कहते हैं | और यदि नहीं होता 
है तो उसने तो जैनलिज्ञ धर्मबुद्धि से धारण किया है उसके देवादिकका श्रद्धान कैसे नहीं हुआ । 
तथा उसके शास्त्रोंका अभ्यास भी बहुत है फिर वह जीवादिकके भेद कैसे नहीं जानता । और 
दूसरे मतका छवलेश भी उसके अभिप्राय में नहीं है तब्र उसके अरहंत वचनकी कैसे आतीति 
नहीं हुईं ? इससे सिद्ध हे,ता है कि उसके श्रद्धात तो हुआ पर सम्यकत््व नहीं हुआ । तथा नारकी, 
भोग भूमिके जीव, तिर्यच, आदिके ऐसे श्रद्धान होनेका निमित्त नहीं किन्तु बहुतकारू तक सम्यकत्त्व 
रहता है| इस लिए उसके वैसा श्रद्धान न होते हुए भी सम्यकत्व हुआ। अतः सम्यरदशन का 
यह स्वरूप नहीं है, जो सत्य स्वरूप है उसका आगे वर्णन करेंगे । 


इसी तरह उनके शा्त्रोंके अभ्यास करने का नाम वे सम्यशान कहते हैं | किन्तु द्रव्य 
लिज्ली मुनिके शाख्राभ्यास होते हुए भी मिथ्याज्ञान बतलाया है | असंयत सम्यग्दष्टिके विषयादि 
रूप जाननेकी भी सम्यस्शञान कहा है इसलिए सम्यग्ज्ञान का यह स्वरूप नहीं है किन्तु आगे 
वर्णन करेंगे । तथा उनके हारा निरूपित अगुत्रत महाब्रत रूप जो आवक और सनियों का 
धर्म है उसके धारण करने से वे सम्यक चारित्र हुआ मानते हैं | , किन्तु पहले तो त्रतादिक का 
स्वरूप ही उन्होंने अन्यथा बताया है जिसका उल्लेख हम पहले गुरुवणन के समय कर आये 
हैं। दूसरे द्वव्यलिज्ञीके महात्रत होते हुए भी सम्यम्चारित्र नहीं होता और उनके मतानुसार 
गृहस्थादकके महात्रतादिक विना अन्लीकार किये भी सम्यकूचारित्र होता है इस लिये सम्यकचारित्रका 
यह स्वरूप नहीं है सच्चा स्वरूप आगे कहें। " 

प्रश्न/--करव्य छिल्लीके अन्तरज््म जो पूर्वोक्त श्रद्धानादिक हुए कहे थे वे वास्तवमें 
वाह्य में ही हुए थे इसलिए उसके सम्यकृत्तत वगैरह नहीं हुआ | 


उत्तर;--अन्तरह्ञ सें न धारण करके वाह्ममें घारण करना तो कपट करना है और 
जब कपट है तब ग्रैंवेयक्क्री प्राप्ति कैसे हो सकती है ? उससे तो नरकादिक की प्राप्ति होगी | 
. बंध तों अन्तरज्ञ परिणामों से ही होता है। जब तक अन्तरजसें जिन धर्म रूप परिणाम न होंगे 
तब तक ग्रेवेयक जाना असंभव है | इसी तरह अतादिरूप शुभ उपयोगसे ही देवगतिका बंध मानते 
हे और इसीकी मोक्षमार्ग मानते हैं इस तरह वन्धमार्गकरी और मोक्षमार्ग को जो एक कर दिया 
है वह मिथ्या है। व्यवहार धर्मसे भी बहुत सा विपरीत निरूपण किया है निंदक को मारनेंमें 
पाप नहीं हे ऐसा कहते हैं किन्तु तीर्थडरोंके निंदक बहुतसे अन्यमती हुए हैं उनकों इन्द्राविकोंने 

सी स2 ५ न होता तो इन्द्रादिक भछा क्‍यों नहीं मारते | इसी तरह प्रतिमा को 


आमृपण आदि भी पहनात॑ हैं' | प्रतिबितर तो वीतराग भाव बढ़ाने को स्थापित किये थे 
किन्तु आमृवण पहनाने से तो वे अन्यम्त की मूर्ति की तरह हो गये । इत्यादिक कहां तक कहा 
जाय वहुत सी वातों का अन्यथा निरूपण किया हैे। इस तरह इवेताम्बर मत ऋश्षित समझना 
. . चाहिये। इसमें सम्यदर्शनक्ा जो अन्यथा निरूपण ,क्षिया है इससे मिथ्यादर्शन की ही पुष्टि 
होती है इसल्णि इसका श्रद्धानादि नहीं करना चाहिये | 
ह ढक पंथका खण्डन 
इन इवेतांवरों से ही दंंढ्या निकले हैं ! वे अपने को सच्चा धर्मात्मा मानते हैं यह उनका 
म है । क्योंकि कोई तो मेष घर कर साधु ऋहलते हैं परन्तु उनके अन्श्रों के अनुसार भी उनके 
गुप्ति आदिका साधना अतीत नहीं होता। वे मन-वचन-काब, कृत-कारित-अनुमोदनाओं से संपूर्ण सावध- 
योगका त्याग करने की म्तिज्ञा करते हैं। किन्तु पीछे पाहन नहीं करते । थालकोंको, अज्ञानियोको, 
भोलोंको ओर शझूद्गादिकों ही दीक्षा देते ह | इस तरह त्याग तो करते हैं परन्तु त्याग करने के वाद 
'छुछ विचार नहीं करते कि मेने क्या त्याव किया, पीछे पालन भी नहीं करते और उन्हें सत्र साथ मानते 
हैं । कहते यह हैं कि जब धर्मवुद्धि हो ज्ञायगी तब इसका भला हो जायगा | भला जव दीक्षा 
'देनेवालेने प्रतिज्ञा भंग होती ज्ञान कर प्रतिज्ञा भंग करायी और इसने प्रतिज्ञा लेकर फिर उसे भंग की 
तब पाप किसको लगा | तथा वादसे मी धर्मात्मा होनेका निश्चय क्या इसी प्रकार जो साधुका धर्म 
ःअज्लीकार कर बथार्थ पालन न करे उसको साथु मानना चाहिये या नहीं? अगर मानना चाहिये 
तो जो साथु नाम से कहे जाते हैं और अष्ट हैं उन सभीको साथु मानना चाहिये | जगर नहीं - 
मानना चहिये तो इनको भी साधुपना नहीं रहा। तथा यह लछोय जैसा आचरण होने से साधु मानते 
हैं उसका भी पालन किसी - विरलेके ही पाया जाता हें फिर सबको साथु क्‍यों माना जाता हे! 
प्रश्नः--जिसक्ा यथार्थ आचरण होगा उसीको साथु माना जाबगा | दूंसरेको नहीं । 
उत्तर:--एक संबर्म वहतसे भेषी हैं उनमे जिसका यथार्थ आचरण हे वह दूसरेको 
साथु मानता हे या नहीं। अगर मानता हे तो भी अधिक अश्रद्धानी हुआ उसको 





?--थशक्ति दो तो रत्र, सोना, मोती, आभरण, ब्वेत और छाछ फूछ आदिके द्वारा तथा >चन्ह्रोदयादि 
विचित्र रेशमी वन्नों द्वारा-जिन प्रतिमा को सजावें। ( सति च सामथ्यें रन सुबव्ण मुक्तामरण 
' सैप्य सौचण प्रुष्पादिमिश्रन्द्रेदबादि विचित्र दुकूछादिव्त्रेश्वाप्यलंकुबात्‌ |) धर्मंसंग्रह सटीक-- 
अ० रा० प्ृ० १२८१। है 
गंध, माल्यप्रदीप, मज्जन, उपलेपन, अँगराग, वि, वन््र, धृपादिकसे पूजा सत्कार दारा अरिहंत 
मगवान को अन्यर्चना करते हुए तीर्थोत्यापन करते हैं। (मदानिश्वीवे5पि ठतोयाव्यायने-अरिदं॑तागं 
मगवंताणं गंध मह्यईव॒ संमज्जाणेविलेवण विच्छत्तिवलिवित्थ धूवाइएहिं पूजां सकक्‍कारेंहिं पहुदिणम 
व्भच्चर्ण पकुच्ताण तित्युत्यप्पणं करामो दि” | ) महानिश्ची ० ज० ३ 
३--नित्य जाह्यार करने वाले साथुक्ो शहस्थके घर एक बार ही जाना चाहिये दूसरी बार नहीं। ढ्िन्ति 
वैयाबत्य करने वाले आचार्य क्षुक्रक छुछिकार्योके नीचे दाढ़ीमें तथा बगछमें वार न जाये हों वे भी 


दो बार भोजन करें तो कोई दोष नहीं दे | कल्ययृ० क्ष० 5, ० रा? ४० ६७१ ॥। 


श्ष्र्‌ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


पूज्य कैसे मानते हो ! और नहीं मानता तो उनसे साधुका व्यवहार कैसे करता है? तथा स्वयं 
उनको साधु नहीं मानता किन्तु उन्हें अपने संघर्मं रखकर औरोंसे साधु मनवाता है उन्हें अश्रद्धानी 
करता है ऐसा कपट किस लिए. करता है! ,तथा तुम जिसे साधु नहीं भानोंगे तब अन्य 
जीवोंकी भी ऐसा ही उपदेश दोगे कि इनकी साधु मत मानो यह धर्म-पद्धत्तिमें बुरी बात होगी। 
और जिसको तुम साथु मानते हो उससे भी तुम्हारी विरुद्धता होगी क्यों कि वह उसे साधु मानता 
है । और जिसे तुम यथार्थ आचरण मानते हो विचार करनेपर वह भी यथार्थ मुनिधर्म नहीं है । 
यह कहना भी ठीक नहीं है कि “वे अन्य भेपधारियोंसे बहुत अच्छे हैं इसलिए हम मानते हैं” 
क्योंकि अन्य मुनियोंमें तो नाना प्रकारका भेष होता है वहां राग भावका निषेध नहीं है लेकिन 
इस जैनमतम तो जैसा कहा है वैसा ही होनेपर साधु संज्ञा होती हे | 

प्रइन;--वे शीछ संयमादिका पालन करते हैं, तपश्चरणादि करते हैं. इसलिए जितना 
करे उतना ही अच्छा है । | 

उत्तर---यह ठीक है कि धर्म थोड़ा भी पाछा हुआ अच्छा है परन्तु प्रतिज्ञा तो बड़े 
धर्मकी की जाय और पालन थोड़ा किया जाय इससे प्रतिज्ञा मंगका महापाप छूगता है। जैसे. कोई 
उपवासकी प्रतिज्ञा करके एक बार भोजन कर ले तो बहुत बार भोजनका संयम होनेपर भी प्रतिज्ञा 
भंगसे पापी कहा जाता है | उसी प्रकार मुनिधर्मकी पतिज्ञा करके कोई थोड़ा सा धर्म न पढे 
तो वह शील संयमादि होनेपर भी पापी कहलाता हे किन्तु एकाशनकी प्रतिज्ञाकर यदि एक ही बार 
भोजन करे तो घर्मात्मा है । अपना श्रावकपद घारंणकर थोड़ा भी धर्मसाधन करे तो धर्मात्मा 
ही है। यहां तो ऊंचा नाम रखकर नीची क्रिया करनेसे पापीपना होता है यथायोग्य नाम रखकर 
धर्मक्रिया करनेसे पापीपना नहीं होता है | जितना धर्म साधन करें उतना ही अच्छा है । 

प्रझन।--पंचमकालके अंततक चतुर्विध संधका सद्भाव बतलाया है इनको साधु न माना 
जायगा तो फिर किसको माना जायगा ! 

उत्तरः--इस क्षेत्रमें हंसका सद्भाव बतलाया है। किन्तुअगर अपने क्षेत्रमं हंस न 
दीखे तो औरोंको हंस नहीं माना जा सकता | हंसका सा लक्षण मिलनेपर ही हंस माना जायगा | 
वैसे ही इस कालम साधुका सद्भाव है आए अपने क्षेत्रमं साधु नहीं दीखते तो ओरोंको साधु कैसे 
मान लिया जायगा । साधुका लक्षण मिलनेपर ही साधु माना जायगा | क्या इनका भी सद्भाव अभी 
थोड़े ही क्षेत्रम है उससे अन्य क्षेत्रमें साधुका सद्भाव कैसे माना जायगा ? यदि कहोगे कि साधुका 
लक्षण मिलनेपर अन्य क्षेत्रमं साधु मानेंगे तो यहां भी उसी तरह मानो | अगर विना लक्षणके 
मानोगे तो वहुतसे कुलिज्ली हैं उनको भी साधु मानना पड़ेगा । किन्तु ऐसा माननेसे विपरीत 
होगा इसलिए यह ठीक नहीं ह्ठै । यह भी कहना ठीक नहीं है कि इस पंचमकालमें ऐसे ही 
साधु होंगे क्योंकि ऐसा फहनेवालेकी कोई शाखका सिद्धान्त वचन बताना चाहिए | बिना ही 
शा वचनके ऐसा माननेवाला पापी है | इस तरह अनेक युक्तियोंसे इनका साधुषद नहीं बनता ।, 


अध्याय----५ १५३ 


और विना साधुपनके साधु मानना, गुरू मानना मिथ्यादर्शन है, क्योंकि भल्ले साधुको ही गुरू 
माननेसे सम्यग्द्शन होता हे। 


यह लोग आ्रावक धर्मकी भी अन्यथा य्ृत्ति कराते हैं। त्रसकी हिंसा, स्थूछ झुंठ 
आदिके दोते हुए भी थोड़ा सा प्रयोजनरहित त्याग करा कर उसको देशत्रती हुआ कहते हैं । 
किन्तु वे तरस धातादि जिसमें होते हैं ऐसे काम करते हैं | देशत्रत गुणस्थानमें तो ग्यारह 
अविरिति कहे हैं बढां त्रसधात कैंस संभव हे ? तथा ग्यारह प्रतिमामेद श्रावकके हैं उनमें दशमी 
ग्यारहवीं प्रतिमाधारक कोई श्रावक्र तो होता नहीं और साथु होते हैं । इसका कारण पृछनेपर उत्तर 
पंनिलयारी आधकिल देते दे क्कि अतिमाघारी आवक आजकछ हो नहीं सकता ! सोचनेक्री 
होनेकी मान्यताका रे दे कवि आवक धर्म तो कठिन हैं और झनिधर्म सुगम है यह कितना 
का विरुद्ध है । ग्यारह प्रतिमाधारीके श्रोड़ा परिग्रह और मुनिके अधिक 
परिग्रह बताते हैँ यह भी ठीक नहीं है | तथा यह भी कहना है कि ये प्रतिमा तो थोढ़े समय 
पालन करके छोड़ दी जाती हैं | यद्वि ये उत्तम हैं तो धर्मात्मा पुरुष क्यों छोड़ता है । 
और यदि ये नीचे कार्य हैं तो क्यों अंगीकार करता है इसलिए यह भी ठीक नहीं है । इसी 
प्रकार कुगुरु कुदेवकी नमस्कार करते हुए भी श्रावकपना बताते हैं। कहते हैं. कि धर्मबुद्धिस 
वंदना नहीं करते ठा।किक व्यवहार पालते हैं | परन्तु सिद्धान्तमें तो उनकी प्रशंसा और स्तबनकों 
भी सम्पकृत्तका अतिचार बताया हे और ग्रहस्थोंका भक्त मनानेके लिए उनकी बन्दना करनेंमें 
भी कुछ नहीं कहते । यदि भय लज्जा कुतृहादिकस वंदना करता है तो इन कारणोंस कुशील, 
आदिके सवनम भी पाप नहीं कहना चाहिये। अंतरज्ञ्मं पाप समझना चाहिये | इस तरह सच 
आधचरणों में विरुद्धता होगी | मिथ्यात्व सरीखे महापापकी प्रवृत्ति छुड़ानेकी तो मुख्यता नहीं है 
किन्तु वायुकायकी हिंसा वताकर खुले मुखसे वोलना छुड़ाने की मुख्यता हे यह क्रममंग उपदेश 
है। धर्मके अज्न तो बहुत हैं परन्तु उनमें एकमात्र परजीवकी दयाको ही मुख्य बताते हैं। किन्तु 
इसका भी कुछ विवेक नहीं है । जलका छानना, अन्नका शोधना, सदोप वत्तुका भक्षण तर करना, 
हँसादिखूप व्यापार न करना, इस्यादि अन्लोंकी तो मुख्यता नहीं किन्तु मुंहपर पढ्टी वांधना, . " 





१-- दर्शन ग्रतिमा बलके सम्यग्दशनकी प्राप्ति तो पहले ही हो चुकी थी किन्तु यहां शह्ादि दोप तथा 
राज अभियाग आदि दोप न रहें इस लिए, सम्बग्दर्शन रूप आचारके परिपालनकी इश्टिस इसको 





पद्ली प्रतिमा बताया माद्म पद्रता है. अन्यथा पहली प्रतिमा को एक मास, दूसर्री को दं। मास, 
ग्यारहवी को ग्यारद मांस पाछ पाछनकर साढ़े पांच वर्ष पूरे करने का कोई मतलब ही नहीं था! | 
- उपाख० उ० १। 
२--बहुतसे उड़ने वाले सक्षम जीव फिे हुए" है उनकी रक्षाके लिए. यह मुखबस्लिका है ।' उत्त० 
उ० ३ पु० ७५ | ४9. हे 


२० 
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शौचादिक थोड़ा करना, इत्यादि कार्यों की मुख्यता है । उसमें भी मैल्युक्त 

मुंहपट्टीका पट्टीके साथ थूकका संबंध होनेसे जीव उत्पन्न हो जाते हैं सो उनका 
3 तो यल नहीं करते और वायुकायकोंकी हिंसाका यरन बतलते हैं। परन्तु 
नासिकासे बहुत सी पवन निकलती है उसका कुछ यल ही नहीं फरते। यदि शास्रके 
अनुसार बोलनेके समय ही यह यत्न किया है तो सदा पट्टी क्यों रखते हैं, जब बोले तब बांध ले । 
यदि भूल जानेकी आशंकासे रखते हैं तो यह भी ठीक नहीं है क्योंकि जब इतनी ही वात याद 
नहीं रहती तब धर्म साधन कैसे होता होगा । इसी तरह थोड़े शौचादिककी बात है सो मुनि तो 
योग्य शौच करते ही हैं। ग्ृहस्थकी भी अपने योग्य शौच वरना चाहिये। खतरों संगमादिकके 
बाद शौच किये बिना सामायिकादि क्रिया करनेसे अविनय आदि पाप होता है इस तरह जिन 
बातोंकी मुख्यता है उनका भी कुछ ठिकाना नहीं हे । कोई कोई दयाके अज्लोंका भी यथा योग्य 
पालन करते हैं । हरितकाय आदिकका त्याग करते हैं, जल थोड़ा फैलते हैं इसका हम निषेष 
नहीं करते । किन्तु इस अहिंसाका एकांत पकड़कर प्रतिमा चैल्याल्य पूजनादि क्रियाका भी 
उच्छेद करते हैं, सो ठीक नहीं है। क्योंकि उन्हींके शास्तरोंमें प्रतिमा 


मूतिपूजाके हि के कह 
निपषेघका आदिका निरूपण हैं। भगवती सूत्रमं ऋद्धिधारी मुनिका निहूपण है । 
खण्डन उसमें मेह गिरिपपए जाकर “तत्थ चेययाई बंदई” ऐसा पाठ 


है जिसका अर्थ है कि वहांके चैत्योंकी बन्दना करते हैं। चेत्य नाम 
प्रतिमाका असिद्ध ही है । इसपर भी वे हठसे कहते हैं कि चैय शब्दके शानादिक अनेक 
अर्थ हैं इसल्यि यहाँ चैत्य शब्द का दूसरा अर्थ है, प्रतिमा अर्थ नहीं है। इसपर उनसे 
अच्न यह है कि मेरुगिरि या नंदीश्वर द्वीपपर जाजा कर चैत्य वंदना की, वहां ज्ञानादिक 
वंदना करनेका अर्थ कैसे संभव हो सकता है। ज्ञानादिककी वंदना तो सभी जगह हो 
सकती है। वंदना करने योग्य चैत्य वहां हो हों, और जयह न हों, तब तो वहां करने की 
विशेषता है और ऐसा मतलब ग्रतिमासे ही हो सकता है। तथा चैत्य शब्दका मुख्य अर्थ 
अतिमा ही है वह असिद्ध हे । इसी- अर्थकी लेकर चैत्याल्य शब्द बना है। इसका छोप क्यों 
* किया जाता है ? दूसरे, देव नंदीश्वरमं जाकर पूजन वगैरह करते हैं ।इसका व्याख्यान उनके यहां 
जहां तहां पाया जाता है। तीसरे, छोकमें जहां तहां अक्लत्रिम प्रतिमाका निरूपण है, यह रचना 
अनादि है और न यह भोग कुतूहरादिके लिए है। इन्द्रादिकोंके स्थानोंमें निष्प्रयोजन रचना 
का होना संभव नहीं है अतः वे उन जक्नत्रिम प्रतिमाओंकी देख कर करते क्या हैं ? या तो वे अपने 
विमानोंमें निष्मयोजन रचना देखकर उदासीन रहते होंगे अतः दुख होता होगा लेकिन यह 
संभव न हा या अच्छी रचना देखकर विषयोंका पोषण करते होंगे किन्तु अहन्त मूर्तिसे 
सम्बन्दष्टि अ | करे री 
26283 ३ फंस आय कक ४ द्वारा हक भक्त्यादि 
४ भीदि हे प्रतिमाजीके पूजनका 


विशेष वर्णन है” ? इसको छिपानेके लिए कहते हैं कि देवोंका ऐसा ही कर्तव्य है। यद्यपि यह 
ठीक है फिर भी कर्तव्यका फल तो होता हे अतः प्रइन यह है कि वह घर्म है या पाप है? 
अगर घर्म है तो दूसरी जगह पाप होता था यहां धर्म हुआ इसको दूसरेके समान कैसे कहा जाय 
यह तो योग्य काय हुआ। अगर फ्प हे तो पापके स्थानपर 'णमोत्थुणं! का पाठ क्यों पढ़ा ? 
दूंसरे एक विचार यहां और यह है कि 'णमोत्युणं! के पाठम तो अहँत भक्ति है और वह प्रतिमाजी 
के सामने पढ़ी गई । अतः प्रतिमाजीके सामने अरहंतकी भक्तिरूप क्रिया करना टीक हुआ । 

प्रइन-यह कार्य तो देवोंका है मनुप्योंका नहीं हे । मनुप्योंके प्रतिमा आदि बनानेमें 
हिंसा होती हे ? 

उत्तर-तुम्हारे शास्तोंम लिखा है कि द्रापदी रानीने प्रतिमा आदिका पूजन चैसे ही 
किया जसे सृ्यामि देवने क्रिया | इसलिए मनुष्यों द्वारा भी ऐसा करना करतेव्य है। दूसरे अगर 
चेत्याल्य ओर प्रतिमा वनवानेकी पद्धति न थी तो द्रीपदीने प्रतिमाका पूजन कैसे किया । यदि 
प्रवृत्ति थी तो वनाने वाले घर्मात्मा थे या पापी थे । यदि धर्मात्मा थे तो ग्रहस्थोंको ऐसा कार्य 
करना योग्य हुआ। यदि पापी थे तो भोगादिकका प्रयोजन तो इसमें था ही नहीं फिर बनवाया 
क्यों ? द्रौपदीने वहां 'णमोश्थु्णं” का पाठ पढ़ा तथा पूजनादिक किया क्या यह सब उसका कुतूहुु 
थाया घर्म था १ कुतूहल था तो दपदी महापापिनी हुई | धर्ममें कुतूहल कैसा टू और अगर 
धर्म था तो औरोंकी भी प्रतिमाजीकी स्तुति पूजा करना योग्य है। 


इस विपयम वे और भी मिथ्या युक्तियां देते हैं। जैसे इन्द्रकी स्थापनासे इन्द्रके कार्य 
की सिद्धि नहीं वसे ही अरहंतकी प्रतिमासे भी काय सिद्धि नहीं । परन्तु यह वात तो तब मानी 
जाय जब जरहंत किसीको भक्त मान कर उसका भला करते हों । लेकिन वे तो वीतराग हैं। यह 
जीव भक्तिरूप: अपने भावोंसे शुभ फल पाता है। जैसे लीके आकाररूप काप्ट या पाषाणक्री 
मूर्तिको देख कर यदि विकार रूप हो अनुराग करे तो उसको पापत्रंध होता है । वैसे ही अरहंतके 
आकाररूप घातु काष्ठ या पापाण की मूर्ति देखकर धर्मबुद्धिसे अनुराग करें तो शुभ की प्राप्ति कैसे 
नहीं होगी ? 
प्रश्न-बिना प्रतिमाके ही हम अरहंतमें अनुराग पेदा कर लेंगे ? 
उत्तर-आकार देखनेपर जैसा भाव होता है वैसा परोक्ष स्मरण करनेपर नहीं होता । 
इसीसे छोकमें भी ख्रीका अनुरागी खीका चित्र बनाता है । इसलिये प्रतिमाके अवरूम्बनसे विशेष 


भक्ति होनेके कारण विशेष शुभकी प्राप्ति होती है । 
प्रश्न-अ्तिमाके दर्शन करो परन्तु उसके पूजनादिकसे क्या मतलव है १ 


१--राय पसेगइय सत्र कन्डिका १३८, १३९। 
२--ज्ञातृकथा आ० १६। 
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उत्तर-मैंसे किसी जीवका आकार बनाकर रूद्रभावोसे उसका घात कर दिया जाय 
तो उसके उस जीवकी हिंसा करने जैसा पाप रूगता है। अथवा कोई किसीका आकार बनाकर 
हेप बुद्धिति उसकी बुरी अवस्था करे तो जिसका आकार बनाया उसकी बुरी अवस्था करने जैसा 
फल ढुगता है, बैसे ही अरहंतका आकार वनाकर रागबुद्धिसे पूजनादि करे तो अरहंतके पूजनादिक 
करने जैसा फल होगा । अति अनुराग हो और प्रत्यक्ष दर्शन न हो तो आकार बनाकर पूजनादिक 
की जाती है । इस धर्मानुरागसे महापुण्य होता है | 

प्रइन-गिसके जिस वस्तुका त्याग है; उस वस्तुका ,उसके सामने रखना उसकी हंसी 
करना है ? इस लिये चंदनादिकसे अरहंतका पूजन ठीक नहीं है। 

उत्तर-भगवानने मुनिपद धारण करते ही सर्वपरिग्रहका त्याग किया वादे केवल- 
ज्ञान होनेपर उनके लिए समवशरणादि स्वे गये छत्र, चामर, आदि लगाये गये । यह सब हंसी की 
गयी थी या मक्तिकी गई थी । यदि हंसी को तो इन्द्र महापापी हुआ। यह ठीक नहीं। 
भक्तिकी तो पूजनादिकर्म भी भक्ति ही की जाती है। उतम्मस्थके आगे त्याग की हुई वस्तुका 
रखना हंसी है, इससे उसमें चंचछता हो आती है| केवली या प्रतिमाके आगे अनुरागसे उत्तम 
वस्तु रखना दोप नहीं । उनके विक्षिप्तता नहीं होती । धर्मानुरागसे जीवोंका ही भरा होता द्दे। 

प्रश्न-प्रतिमा बनवाने, चैत्याल्य निर्माण कराने, पूजा कराने आदिमें हिंसा होती है और 
धर्म अहिंसा है। अतः हिंसामें धर्म माननेसे महापाप होता हैं इसीलिए इन कार्योंका निषेध 
करना पढ़ता है। 

उत्तर-सुग्हारे शास्रोंका ऐसा वचन है-- 

मुच्चा जाणई कल्लाणं सुंच्चा जाणई पावर । 
उभयंपि जाणये सुच्चा ज॑ सेयं त॑ समायर ॥१॥ 

यहां कल्याण, पाप और उम्र इन तीनों को शाखके द्वारा समझे ऐसा वतलाया है। 
अत; जिसमें उमब-ऋल्याण और पाप मिल कर होता है ऐसे कार्यका भी होना ठीक ठहरा । अब 
मन यह है कि केवल धर्मसे उमय तो बुरा है ही, किन्तु केवल पापसे उभय बुरा है कि अच्छा 
हे! अगर बुरा हे तो इसमें कुछ कल्याणका अंश भी मिल है। पापसे बुरा कैसे हुआ १ यदि 
अच्छा है तो केवल पापको छोड़ ऐसा कार्य करना ठीक हुआ । तथा युक्तिसे भी यही बात ठीक 
वेठती है। कोई त्यागी होकर मन्दिर आदि नहीं कराता है सामायिकादि निरबध कार्यो्में ही 
मृत्ति करता है उसकी अपेक्षा तो प्रतिमादि कराना, पूजनादि कराना उचित नहीं । परन्तु कोई अपने 
: रहनेके लिये मन्दिर आदि बनवाये, उससे चैत्यालय आदि करानेवात्य हीन नहीं है। हिंसा तो 
हुई परन्तु उसके तो छोम और पापानुराग की बृद्धि हुईं और इसके छोम छूट कर धर्मानुराग 
हुआ। कोई व्यापारादि कार्य करे उससे पूजनादिकाय करना हीन नहीं है। वहां तो हिंसादि. 
चहुत होती है, छोम वढ्ता है, पाप ही की प्रवृत्ति है। यहां हिंसादिक भी थोड़ी होती है, 
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हैं, धर्मानुगग भी बढ़ता हे । ज्ञा ऐसे त्यागी नहीं हैं. अपने धनको पापमें सरचते 
हैं, उनकी चन्याल्य आादि वनवानेका तथा निरवद्य सामायिक्रादि कार्यो म॑ं जो उपयोग नहीं छगा सकते 
उनको पृजनादि करनेका निषेध नहीं है । 


प्रन्‍न-निरवद्य सामाविद्ादि कार्य ही उस क्यों नहीं करना चाहिये ? घर्मम ही अपना 
क्यों 


ज््मण्य बिताना डाचन ० 
समय विनांता 3 हैं| गा कांय क्यों करता हक 2 


उत्तर-धरीरके द्वाग पाप छोडनेस ही अगर निरवश्पना होता हो तो ऐसा ही करना 


उचित है लेक्ित ऐसा हे नहीं। परिणामोंस पाप छुटनेपर निरबधपना होता हें। किल्तु बिना 
अवहखनके सामाशिक्रादिमं मिनके परिणाम नहीं लगते वे पूजन आदिक करके अपना उपयोग 


च्याते हैं बचा दाना प्रक्रारके अवछखन होनेस उपयोग छा जाता हे । अगर वहां उपयोग ने रुगात्े 
तो परापकांग्रोमें उपयोग छानेसे बुग होगा | इसख्यि पृज्ादिकायो्म कृति करना युक्त है । 

प्रश्द- धर्मके लिए हिंसा ऋरनेसे तो मद्रायाप होता है जब कि अन्यत्र हिंसा 
ऋनेने थोड़ापाा होता है : 


उत्तर-पदले तो बह सिद्धान्तक्षा चचन नहीं है। दूसरे, युक्तिस भी यह वात नहीं 


बैठती, क्योंकि ऐसा माननेस ते इन्द्र डन्मकल्याणकर्म बहुदस जूस भगवानका अभ्मिक करता 
हू, समवद्चरणमें द्वव पृष्प दृष्टि, चमर छाह्ता, इन्वाद्रि अनेक काय करत है| बह सत्र महापापी 
कंदल्यमंग | यह कहना टीकू नहीं कि उनका रैसा ही व्यवद्वार हे; क्योंकि क्रियाका फछ तो 
हुए बिना रहता नहीं । बढ अगर पाप दे तो इन्द्रादिक तो सम्बरष्टि होनेस ऐसा करेंगे ही 
क्यों ? और धर्म हे तो नियवर क्यों करते हो । दुसरे हम तुस्हीने पूछते हू कि तीर्थकरकी 
बंदनाकाी राजादिक गये थे, अथवा साथुक्की बंदनाकोी दूर दूरसे छोग जाते हैं, श्ात्र सुनने 


आदि कार्य खियि गमन किया ही जाता हि। मार्गस वहां भी हिंसा होती है। इसी प्रकार 
पर्मी को निमावा जाता है, सावका मस्ण होनेपर उसका संम्कार करते ह, सांथु होनेपर 


(4३ 


की की # 


उत्सव क्रिया जाता दे इत्यादि प्रदततति भव भी दिखाई देती है। इन सब कामों में हिंसा हावी 

हे क्लित यह सत्र कार्य धर्म ही के छिए हैं अन्‍य कोई प्रयोजन नहीं है । अगर इनमें महापराप 

द्ुता हंता पहन जा एस काय क्रियि ड्ट उनका निंवध करना चाहिये | और अब भीजो 
| [ #> 


गृहस्थ ऐसा कार्य कर रहे हैं उनका त्याग ऋरनेकी कइना चाहिये और यदि इनमें धर्म होता 
हे तो धर्मक डिए हिसामें पाप बताकर क्यों मरमाते दो ? इसलिए बढ़ी मानता ठीक ह्व्क्कि 
जैसे थोडा धन टठगानेपर बहुत धनका छामर हो तो वह कार्य करना उचित है वैसे ही थोढ़े 
इिसादिक पाप होनेसे वहत धर्म हो तो बढ कार्य करना उचित हे। जो थोड़े घनके छोमसे 
काम विगाइता मूर्ख है बेस ही थोड़ी द्विसाके बरसे बड़ा धर्म छोड़ तो वह पापी हैं। 
इसी पक्ार जैंस कोई बहुत घन ट्ानेपर थोड़ा ही बन प्रात्त करें बा न करें तो वह मृर्ख हे 


कप 


जैसे ही वहत हिंसादिकत बहुन पाप यद्रा करने वाला भक्ति आदिक वर्मस थाड़ा प्रव्रत्ति करे 
के प्र ० ४ 
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अध्याय--५ १०९ 


अतिना करके पालन नहीं करते इस लिए पूर्वोक्त ही दोष हैं । इसके अतिरिक्त पोसह नाम पर्यका 
| किन्तु पर्वके दिन भी कुछ समय तक पाप किया करता है फिर पोसहघारी होता ह | यचपि 
जितने समब तक वने उत्तने समय तक साधन करनेम दोष नहीं हं किन्तु उसे पोसइके नामस करना 
ठीक नहीं | सम्पूर्ण पर्स निरवच रहनेपर ही पोसह होता ह । अगर थोड़े ही समयस पोसह नाम 
होता है तो सामाविक्रो भी पोसह कहना चाहिये या शास्त्र प्रमाणचताना चाहिये! जबन्य पोसह 
का इतना समय है अतः बढ़ा नाम रखकर छोगों की भरमानेकासा प्रयोजन मारूस पहता है| तथा 
आखड़ी लेनेका पाठ तो दूसरा पड़े और अंगीकार दूसरा करे किन्तु पाठम तो 'ेरें त्याग हे! पैसा 
चचन ह इसलिए जो त्याग करे उसे ही पाठ पढ़ना चाहिये, यदि पाठ न आवे तो मापा से ही 
यदना चाहिए । परन्तु पद्धति ( रूढ्ि ) वश् यह ऋढ़ि ह। 

तथा आपके यहां अतिज्ञा अहण करने-कराने की मुख्यता है और यथाविधि पालनेकी 
झिथिल्ता है। भाव निर्मल होनेका विवेक नहीं हे। बुरे परिणामोंस अथवा लोभादिकले भी 
उपवास करता हू उसमें धर्म मानता हे | किन्तु फल तो परिणामोंसे होता हैँ | इस प्रकार दूंदक 
- अतंमें अनेक कल्पित वात कही हैं जो जेंनवर्ममें समत्र नहीं हैं। इस तरह जैनोंमें इवेताम्वर 
मत भी देवादिकोंक्रा, तत्तोंका, व मोक्षमार्गादिकका अन्यथा निरूपण करता हं। इसलिए 
मिथ्वादर्शनादिकका पोषक होनेके ऋारण त्याज्य है सत्य जिनपर्मक स्वरूप आगे वतलाते 
हैं । उसके दारा मोश्नमार्गम अब्ृत्ति करना उचित हे। उसमें फ्ृत्ति करनेसे तुम्हारा 
ऋत्याण होगा। 


दर ' गो पे 


इस प्रकार मोश्षमार्ग अकाशक झाखत्रमें अन्यमतका दिन्य्पण 
करने वाल्य पांचवां अधिकार समाप्त हुआ | 


अध्याय $ 
कुदेव कुगुरु कुधर्मका निषेध 


दोहा 
मिथ्या देवादिक भरे हो है मिथ्याभाव । 
तज तिनको सांचे भजी, यह हित हेत उपाव ॥ 
अनादिकाल्से जोवोंके मिध्यादर्शनादिक भाव पाये जाते हैं । कुदेब, कुगुरु और कुपमंका 
सेवन उनकी पुष्ठताका कारण है। उनका त्याग होनेपर मोक्ष मार्गमें प्ृत्ति होती है, इसलिए 
यहां उनका निरूपण करते हैं-- 
जो हितकर्ता नहीं हैं उनकी हितकर्ता मान कर सवा करना कुदेव सेवा है | वह सेवा 
तीन प्रकारके प्रयोजनसे की जाती है। कहीं तो मोक्षका प्रयोजन है, कहीं परछोकका प्रयोजन 
हैं, कहीं इस लोकका प्रयोजन है | किन्तु इनके सेवनसे यह प्रयोजन 
सिद्ध नहीं होते प्रद्यतु इनस विशेष हानि ही है, इसलिये इनकी सेचा- 
करना मिथ्याभाव है । यही बात बताते हैं-- 
अन्यमतम ' जिनकी सेवासे मुक्ति होना वतलाया है, वहुतसे जीव मोक्षके लिये उन्हीं 


घ्ड 


कुरेच सेवा और 
उसका निपेध 


कै. 


की सवा करते हैं ।पर मोक्ष होता नहीं हे उनका वर्णन पहले अन्य मतके अधिकारमें कर ही चुके 
हैं। वहुतसे लोग परलोकर्म सुख हो, दुख न हो इस प्रयोजनसे अन्यमतके 
देवोंकी सेवा करते हे परन्तु ऐसी सिद्धि तो प्ृण्य करने और पाप न 
करने से होती है | हम स्वयं तो पाप करते हैं और कराते हैं तो भी ईच्वर 
हमारा भला करेंगे; यह तो अन्याय है | ईश्वर क्रिसीको पापका फल दे और किसीकी न दे ऐसा 
हीं है | मनुष्य जैसे अपने परिणाम करेगा वैसा फल पावेगा | किसीका भला बुरा करने वाल 
इइवर नहीं है, परलोकममें सुख चाहने वाठा जीव उन देवोंकी सेवा करते हुए नाम तो उन देवों 
का करता है और अन्य जीवोंकी हिंसा करता है, मोजन, नृत्यादिकसे अपनी इन्द्रियोंके विषय 
पोषण करता है, इन परिणामोंका फल उसे रंगे विना नहीं रहता । हिंसा, व्रिषय और कपायोंको 
सब पाप कहते हैं और पापका फछ भी सब बुरा अनुभव करते हैं किन्तु कुद्ेवों की सेवामें केवल 
हिंसा जार विषयादिक का ही अधिकार है, इस लिये कुदेवोंकी सेवासे परछोकमें भला नहीं होता । 
। वहुतसे जीव इस पर्याय संबंधी शज्ुनाशादिक, तीव्र रोगादि मिटाने; धनादिक या पुत्रादिक 
की आप्ति करने, दुःख मेंटने या सुख आदि पनेके प्रयोजनसे कुदेवोंकी सेवा करते हैं । हनूसाना- 
रेहिलोकिक सुल्ेच्छासे दिकका पूजन करते हैं देवियों की पूजा करते हैं, गनगौर, साझी आदि 
कुदेब सेवा. पेजा करते हैं । चौथ, शीतला, दिहाड़ी, आदिका पूजन करते हैं । 
अऊत, पितर, व्यंतर आदि की पूजन करते हैं | सूर्य, चन्द्रमा, शनि- 


पारछोकिक सुखच्छा 
से कुद्देव सेवा 


अध्याय---६ - १६९ 


इचरादि ज्योतिषियों की पूजा करते हैं, पीर, पेगम्बरादिकों की पूजा करते हैं, गौ, थोड़ा, ति्य- 
चादिकों की पूजा करते हैं, अम्नि जलदिकों को पूजते हैं, शख्रादिक्रों की पूजा करते हैं, और 
तो क्या रोढ़ी इत्यादिकां की भी पूजा करते हैं ऐसे कुद्देवों की सेवा मिथ्याइशष्टिसे होती है | क्यों 
जिनकी सेवा की जाती है उनमें से कई तो कहपना मात्र से ही देव हैं । उनका सेवन कार्य- 
कारी कैसे हो सकता है ? और व्यंत्तरादिक किसीका भला बुरा करने में समर्थ नहीं हैं | अगर वे 
समर्थ होते तो वेदी कर्ता कहछाते, लेकिन उनका किया कुछ होता दिखाई नहीं देता । प्रसन्न होने 
पर घनादिक ढे नहीं सकते, ठेंपी वतकर बुरा नहीं कर सकते । 
प्रइ्त--व्यंतरादिक दुख देते हुए तो देखें जाते हे और उनके मानने पर वे दुख 
देना बन्द भी करदेते हैं ? 
उत्तर--इस जीवके जब पाप का उदय होता हैं तब उनके ( वब्यंतरों के ) उसम्रकार 
गे कुतूहल चुद्धि होती ह और उस कुतूहलू बुद्धिसे वे यह चेष्टा करते हैं | चेष्टा करने से यह 
. जीव ढुखी होता हैं | कुतृहरू से वे कुछ कहते हैं ऑर यह उनका कहा नहीं करता तब वे अपनी 
चष्टा नहीं करते हैं । इसकी शिथिलरू जानकर ही वे चेष्टा करते रहते हैं | अगर इसके पुण्य का 
उदय हो तो वे कुछ नहीं कर सकते | इसीको आगे स्पष्ट करते हैं:-- 


कोई जीव उनकी पूजा नकरे या निन्‍्दा करे तो वे भी उससे छवेष करते हैं परन्तु उसको 
दुख नहीं दे सकते । व्यंतरों को ऐसा भी कहते देखा गया हैं कि हमको अमुक्त नहीं भानता इस 
लिए हमारा उस पर वश्य नहीं हैं। इसलिए व्यंतरादिक कुछ करने को समथ नहीं है, केवल 
उसके पुण्य पाप से ही उसे दुख होता है | उनके मानने पूजने से तो उल्थ रोग और छगजाता 
ह कार्य सिद्धि कुछ नहीं होती | तथा ऐसा भी समझना चाहिए कि जो कल्पित देव हैं उनका मी 
कहीं अतिशय चमत्कार होता देखा गया है. वह सत्र व्यंत्तों द्वारा ही किया हुआ होता है| कोई 
पूर्व पर्याव में इनका सेवक था वाद में मरकर व्यंतर होगया। वहां किसी निमित्त से ऐसी बुद्धि 
हुईं | तव वह लोकमें उनकी सेवाकी प्रवृत्ति चछाने के लिए कोई चमत्कार दिखाकर उस काये सें 
ढ्ग. जाता है | जैसे जिन प्रतिमाओं के जो अतिशय होते, छुने व देखे गए हैं वे जिनकृत नहीं 
किन्तु जैनी व्यंतरादि कृत होते हैं वैसेही कुदेवों का कोई चमत्कार उनके अनुचर व्यंतरादिकों 
किया हुआ होता है । 


2! 2/ 


अन्यमतर्म “भक्तों क्री सहायता परमेश्वरने की अथवा उसने प्रत्यक्ष दशन दिए” इत्यादि 
कहते हैं | उनमें कोई तो यों ही कल्पित वात कहते हैं, कोई उनके अनुचर व्यंतरादिक द्वारा 
किए हुए कार्योकी परमेश्वर के किए हुए वतलाते हैं किन्तु अगर वे परमेख्वर के किए हुए हों तो 
परमेश्वर तो त्रिकालज्ञ है, सर्व प्रकार समर्थ है भक्त को दुख होने ही क्यों देता है? और भी 
देखा जाता हैं कि स्लेच्छ आकर भक्तों को उपद्व करते हैं, धर्म विष्वंस करते हैं, मूर्तियों को 


२५ 
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मोक्षमार्ग-प्रकाश 


हा ॒) 


१ 
खण्ड २ करते हैं | यदि इन कार्यों का परमेश्वर को ज्ञान नहीं , होता तो उसका सर्वज्ञपना नहीं 
रहता और यदि जानने पर भी सहायता नहीं करता तो भक्त वत्सछता नहीं रही और सामर्थ्य होन 
भी हुआ । यदि साक्षीमृत ही रहता है तो पहले भक्तों की सहायता को थी यह कहना झूँठ 
हआ | उनकी दृत्ति तो एक सी है। यदि यह कहा जायगा कि वेसी भक्ति नहीं हे तो म्लेच्छों 
से तो भक्त अच्छे ही हैं और मूर्ति आदि तो उन्हीं की स्थापन की हुई थी उसकी विन्न तो न 
होने देना चाहिए था । दूसरें म्लेच्छ पापियों की उत्पत्ति परमेश्वरने की है या नहीं ! यदि की हू 
तें निंढकां को सुखी करना और भक्तों को दुखी करना इसमें भक्त वत्सछ्ता कहाँ रही ? यदि परमेश्वर 
ने नहीं की हे तो परमेश्वर सामर्थ्य हीन हुआ | अतः यह परमेश्वक्कत नहीं है । अनुचर ब्यंत- 
रादिक ही चमत्कार दिखलाते हैं ऐसा निश्चय करना चाहिए ....” 


५... प्रशन-कोंई व्यंतर अपना प्रभुत्व बताते हैं अप्रत्यक्ष वातें बतादेते हैं, कोई 
बुरे स्थान में निवास वताकर अपनी हीनता दिखाते हैं, वात पूंछने पर वताते नहीं हैं, 
अमरूप वचन कहते हैं, दूसरों को अन्यथा .परिणमन कराते हैं, दुख देते 
हैं इस विचित्रता का क्या कारण है ! 

उत्तर-ब्यंतरों में प्रभुख की हीनता और अधिकता तो है 


परन्तु जो बुरे स्थान में निवास वताकर अपनी हीनता दिखाते हैं वह कुतूहल से ऐसा करते हैं। 
क्यों कि व्यंतर वालकों की तरह कुतूह करते हैं | जिस प्रकार वाल्क कुतूहलूसे अपने को हीन 
बताता है चिढ़ाता है, गाली सुनाता है, जोर २ से रोता हे फिर हँसने "छग जाता है बैसे ही 
व्यंतर चेष्टा करते हैं। अगर वे बुरे स्थानमं ही रहने वाले हों तो उत्तम स्थान सें किसके लाने पर 
आते हैं | अगर स्वयं ही आते हैं तो इतनी स्वयंकी शक्ति रहते हुए भी बुरे स्थान में क्‍यों रहते 
हैं / इनके पैदा होने के स्थान जो प्ृथ्वीके नीचे और ऊपर हे मनोज्ञ है। थों कुतूहुलछ के लिए 
वे चाहे जो कहें । इसी प्रकार अगर उनको पीड़ा होती है तो रोते २ हँसने कैसे छगते है। 
इतनी वात अवश्य है कि मंत्रादिक की अचिन्त्य शक्ति है। यदि किसी सच्चे मंत्र के साथ किसी 
व्युंतरका निमित्त नेमित्तिक संवंध हो तो उसके गमन आदि में रुकावट हो सकती है, दख हो 
. सकता हे या किसी बलवान के मना करने पर वहीं रह सकता है या स्वयंभी रह सकता है 
इत्यादिक ही मंन्त्रकी शक्ति है| परन्तु उसका जछाना आदि नहीं हो सकता ! मन्त्रवाले जलाना 
कहते हैं किन्तु वैक्रयिक शरीर का जलाना आदि संभव नहीं है, हाँ अप्रकट हो सकता हे । 
उनके अवधिज्ञान भी है किन्तु किसो का अवधिज्ञान थोड़े क्षेत्र काछ को जानता है क्रिसी का बहुत 
क्षेत्रकाल्को जानता है । इसमें भी उसके यदि इच्छा हो और साथही बहुत ज्ञान हो तो अग्रेलक्ष 
की वात .पूंछने पर भी बता देते हैं यदि उनको थोड़ा ज्ञान.है तो अन्य महान्‌ ज्ञानी को पूंछ कर 
बताते हैं। और यदि-थोड़ा ज्ञान है इच्छा.भी नहीं है तो पूंछने पर उत्तर नहीं. देते ऐसा समझना 
चाहिए | स्तोक जानवीले व्य॑तरादिकों के उत्पन्न होने से कुछ ही समय पहिंले पूर्व॑ज॑न्म का ज्ञान 


व्यंतरवाधाका 
निरूपण 


हो सकता हैं। वाद में स्मरण मात्रही रहता है | इसलिए इस जन्म में किसी इच्छासे स्वय॑ कुछ 
चेष्टा करें तो करते हैं । तथा पूर्वजन्म की वाते कहते हैं। अगर कोई दंसरी बात पंछी जाब तो 
अवधि ज्ञान के थोड़ा होनेपर विना ज्ञान के कैसे वता सकते हैं ? अथवा उसका उत्तर सब॑ न दे- 
सके और इच्छा न हो तो मान कुतृहरादिक से उत्तर न देंगे या झूठ वोलेंगे ऐसा समझना चाहिए ! 
इसके अतिरिक्त देवों में ऐसी शक्ति है जो अपने तथा दूसरों के शरीर को एवं पुद्गल रकंघों को 
इच्छानुत्तार परिणमन कराते हैं इस लिए वे स्वयं 'मी अनेक आकारादि रूप होते हैं तथा अन्य अनेक 
चरित्र दिखाते हैं एवं दूसरों के शरीर को भी रोगादियुक्त करते हैं| यहाँ इतना और समझना 
चाहिए कि अन्य झरीरों को अथवा पुदगलस्कंधो को उनमे जितनी शक्ति है उतना ही परिणमन करा 
सकते हैं क्यों कि सव कार्य करने की उनमें शक्ति नहीं हे | तथा दूसरे जीवोंके शरीरादिकों को 
उनके पुण्य पापानुसार हीं परिणमन करा सकते हैं | अगर उसके पुण्यक्ा उदय हे तो यह 
रोगादि रूप परिणमन नहीं कथ सकते और यदि पाप का उदय हैं तो उसका इष्ट कार्य नहीं कर 
सकते इस तरह व्यंतरादिकों की शक्ति समझना चाहिए + ४ 
ग्रइन-मिनके इतनी शक्ति है उनके मानने पूजनेम क्‍या दोष ह ? 
उत्तर-अपने पापका उदय है तो वे खुख नहीं दे सकते और पुण्यका उदय है तो 
दुख नहीं दे सकते । उनके पूजनेसे कोई पृण्यबंध नहीं होता । रागादिककी वृद्धि होनेसे पाप 
ही होता हे इस लिए उनका मानना पूजना कुछ भी कार्यकारी नहीं हे वल्कि बुरा करनेवाला हे । 
व्यंत्रादिक जो मनाना पुजाना आदि का करते हैं वह उनका केवल कुतूहरू है, उसका 
कुछ विशेष प्रयोजन नहीं है । जो मानता पूजता है उससे कुतूहल किया करते हैं। जो मानता 
पृजता नहीं हैं उससे कुछ नहीं कहते | अगर उनका कुछ प्रयोजन होता तो न मानने पूजने- 
वालेकी अधिक दुखी करते । परन्तु जिनके न मानने पूजनेका निरचय है उनको कुछ भी कहते 
नहीं दीखते | प्रयोजन तो तब होता जब कोई क्षुघ्रादिक पीड़ा उनके होती किन्तु बह तो उनके 
व्यक्त होती नहीं । अगर होती तो उनके छिए नैवेधादिक जो दिए जाते- हैं. उसको ग्रहण क्यों 
हीं करते । दूसरोंकों जिमाने आदिकी ही वात क्यों करते हैं, इस लिए उनके कुतूहुर मात्र ही 
क्रिया है । चूंकि वे हमें अपने कुतूहलका स्थान बनाते हैं इस लिए हमें दुख होता हे, दीनता 
होती है अतः उनका मानना पूजना योग्य नहीं हे । 
. अइन-व्यंतरादि कहते हैं कि गया आदि में जाकर पिण्डदान करो तो तुम्हारी अच्छी 
गति होगी," फिर तुम्हें यहाँ न आना पढ़ेगा, यह क्या वात है 





१--शुरू और झक्रके अत्त होने पर अधिमास में या जन्मके दिन बुद्धिमान पुरुष सदा गया में जाकर 
पिण्ड दान करें; वाइु० पुण० आ० ३०५ ऋ्छो० १८ 





# दो अमावस वाला महीना, छोँदका महीना, सर्वसंक्रान्ति से मिन्न मात, अधिकरों रविमासात्‌ अतिरिक्तः 
शुक्ल्पतियदादि दर्शान्तश्चान्द्रों मास, प० च० को० | 


पे 
सा 


क्षसागे-प्रकाश 

उत्तर-जीवोंके पूर्वमवका संस्कार तो रहता ही है तथा व्यंतरोक पूर्वभवर्के स्मरणादिकसे 
यह संस्कार और भी विशेष होता है क्योंकि पूर्वभवर्मे उनकी उसी प्रकार वासना थी कि गयादिकम 
पिंडप्रदानादि करनेपर अच्छी गति होती है अतः वे ऐसा क्रार्य करनेक्ी कहते हैं। सुसलमानादि 
मरकर जो व्यंतर होते हैं वे ऐसा नहीं कहते | वे अपने संस्कारके,अनुरूप ही बचन कहते हैं 
क्योंकि सब व्यंत्रोकी गति वैसी ही होती हो तो सव समान ही प्रार्थना करें परन्तु यह वात नहीं 
हे इस तरह व्यंतरोंका स्वरूप समझना चाहिए | ४ 

इसी प्रकार सूर्यचन्द्रमा अहादिक ज्योतिषी देवोंका पूजना' भी अम हे क्योंकि सूर्यादिकको 
सी परमेश्वरका अंश मानकर पूजा जाता है । वह भी केवल इस लिए कि उनमें प्रकाशका 

सा आधिवय है किन्तु प्रकाशमान पदार्थ तो अन्य रलादिक भी है। दूसरा 
सूीदि परहमंकी पुजाका ज्लोई ऐसा चिन्ह नहीं है. जिससे उन्हें परमेश्वरका अंश माना जाय । 

कम चन्द्रमादिकको धनादिककी प्राप्तिके लिए भी पूजते हैं। अगर उनके 

पूजनेसे ही घन हो जाता हो तो सभी दरिद्री इस कामकी करने लगें, अतः यह मिथ्याभाव हैं । 
ज्योतिषके विचारसे जो खोटे ग्राहादिक आते हैं. उनका भी पूजनादिक करते हैं, उनके लिए 
दान देंते हैं । परन्तु जेंसे हिरणी आदिक स्वयं गमन करते हैं पुरुषोंक दाएँ बाएँ आनेपर आगामी 
खुख दुखक कारण हैं किन्तु स्वयं सुख दुख देनेको समर्थ नहीं है । किसी को उनका पूजनादि करते 
हुए भी इष्टकी प्राप्ति नहीं होती किसीको न करते हुए भी इष्ट प्राप्ति होती है इस लिए उनका 
पूजनादि करना भिध्याभाव हैं । 

प्रश्न-देनेसे तो पुण्य होता है, यह तो अच्छा ही है । 

उत्तर-धर्मके लिए देना पुण्य है किन्तु यह तो दुःखके मयसे था सुखके छोमसे 





१-हे स्कंद | अब में अंगुलिथेंकी मुद्रा पूंक सूथंकी पूर्जा वतताऊंग्रा, मैं तेजामय सूर्य हूँ इस प्रकार 
ध्यान कर सूर्य को अध्य प्रदान करे. . .इत््यादि अ० पु०ण अ० ७३। 
ए ६ भ दे की नह ४ 7 «॒ के +>घ च्ड 
२--सूय विष्यु भगवानका अतिन्रष्ठ अदश्य आर विकार रहित अंत्ज्योति स्वरूप हे। 3“कार उसका 


वाचक है, और वह उन राक्षसोंके वध अत्यंत प्रेरित करने वाढा है | बि० पुणे अ० ८ 
इछा० ५६ | 





डे--धनका इच्छुक, शांतिका इच्छुक, दृष्टि तथा आयुकी पुष्टि चाहनेवाला ग्रह पूजन करे। तांचा, 
स्फट्कि मांग, छाल चंदन, खुवर्ण, चांदी, छोहा, सीसासे सूयं धन्द्रादि नवों ग्रहों की मूर्ति बनवावें 
अथवा चन्दनादिसे उन्हें लिखकर उनके वर्णोके अनुसार उन्हें वद्ध और पुष्प चढ़ावें। सुगंध 
ग़व्य तथा “उर् आदिसे प्रत्येक देवताकी पूजन करे *****'। इसके बाद ग्रह क्रमसे गुड़, चावल, 

खीर, इविष्य, क्षीरयष्टि, दही चावल, हृवि, पूए, मांस और विवध प्रकारके अक्षका भोजन व्राह्मणों 

की करावे। दक्षणामें उन्हें गाय, शंख, बैछ, सोना, वस्त्र, घोडा, श्यामा गाय, छोहा तथा बकरा 
भदान करें। जो ग्रह जिसके लिए दुष्ट हो वह उसी अद्दकी पूजन करे । राजाओं का उत्थान और . 


हि ले २ 
तन जनताका अच्छा ओर घुरा सब ग्रहों के आधीन है अतः अह सर्वाधिक पूज्य हैं। अमिर 
3* आ० १६४ प्रू० २१६ | - 


अध्याय--६ १६५ 


दिया जाता है इस लिए पाप ही है इस मकार अनेक तरीकोंसे जो ज्योतिषी दत्नोंकी प्रजाकी 
जाती है वह मिथ्या है | 

देवी, दिहाड़ी आदि देवियेमिंसे कोई तो व्यंतरी है कोई ज्योतिषणी हे उनका अन्यथा 
स्वरूप मानकर पूजनादि किया जाता हे | कोई कल्पित हे तो उनकी कह्पता करके पूजनादि 
क्रिया जाता है| इस तरह व्यंतरादिकोंके पूजा आदि का निषेध समझना चाहिए । 


क्षेत्रषालादिकी पूजाका. +रेंने-क्षेत्रगल दिहाड़ी पद्मावती आदि देवियां तथा यक्ष वक्षिणी 
निषेध आदि जो ज्ञिन मतका अनुसरण करती हैं उनके पृजनादि' करनेमें 
क्या दोप हे ? 
उत्तर-जिन मतसें संग्रम धारण करनेपर पूज्यपना होता हे किन्तु देवोंके संयम होता 
नहीं है | यदि इनको सम्यक्ली मानकर पूजा जाय तो भवनत्रिकर्म सम्यकत्वकी भी मुख्यता नहीं 
है । और सम्यक्त्ीका ही पूजन करना हो तो सर्वार्थसिद्धिके देव और छोकान्तिक देवोंकी पूजा क्यों 
न की जाय | यदि यह मान लिया जाब कि इनकी भक्ति अधिक है तो भक्तिकी अधिकता तो 
सीधर्म इन्द्रके है, वह सम्बग्दष्टि भी है उसे छोड़कर इनकी पूजा क्योंक्री जाय £ यद्वि यह कहा 
जाय कि जैसे राजाके प्रतीहारादिक हैं वैसे ही तीर्थ्वरके क्षेत्रपाढादिक हैं? तो यह भी ठीक 
नहीं हे क्योंकि समवशरणादिकर्म इनका अधिकार नहीं है, यह झूठी मान्यता है । प्रतीहाराढिक 
जैंसे राजाओंसे मिल्म देते हैं - वेसे यह तार्थकरोंसे मिलाते भी नहीं हैं । वहाँ तो जिसके भक्ति 
है वी तीर्थक्रोंके दर्शनादिक करता है कोई किसीके आधीन नहीं है । और अज्ञानता देखो कि 
जिनका आयुषादि लेनेके कारण रौद्ग रूप है उनकी गा २ कर भक्ति करते हैं। इससे तो जिनमत्मे 
भी शेंद्र रूप पूज्य हो गया फिर यह तो अन्य मत जैसी ही वात हुईं ।, जिनमतमें ऐसी विपरीत 
प्रवृत्तिकी मान्यता तीत्र मिथ्यालमावसे होती हे, अतः क्षेत्रषाछादिक का भी पूजना योग्य नहीं है |-४ 
गौ सर्पादिक तिर्बश्व प्रत्यक्ष ही अपनेसे हीन है। इनका तिरस्कारादिक भी क्रिया जा 
सकता हे। इनकी निंय दशा सामने दीखती है । वृक्ष, अग्नि, जलादिक स्थावर जीव 
तिर्यश्वॉले भी अधिक हीन अव्त्थाकों ग्राप्त देखे जाते है, शास 
दावात आदि जो अचेतन पदार्थ हैं वे सब शक्तिसे रहित प्रत्यक्ष देखने 
में आते हैं। इनमें उपचारसे भी पूज्यपना संभव नहीं हैं। इस लिए 
इनकी पूजा करना यहा मिथ्या भाव है। इनकी पूजा करनेसे अत्यक्ष व अनुमानादिकते भी कुछ 
फलकी प्राप्ति नहीं दीखती | इस लिए इनका पजना योग्य नहीं है । इस प्रकार सबही देवांका 
पूजना मानना मिथ्याभाव है दखो मिथ्यात्क्री महिमा छोकर्मे तो अपनेसे नीचेको नमस्कार” करने 
अपनेको निंमानते हैँ किन्तु मोहित होकर छोढ़े तकको भी पृजना निंध् नहीं मानते | छोकमें तो 


गो सपौदिक की पूजा 
का निषेध 
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जिससे प्रयोजन सिद्ध होना देखते हैं उसीकी सेवा करते हैं किन्तु मोहित “होकर 'ुदेवोंसे भेरा 
प्रयोजन कैसे सिद्ध होगा' यह विना विचारे ही कुदेवोंकी सेवा करते हैं । और जो कुदेवॉकी सेवा 
से हजारों विष्न होते हैं उसे गिनते नहीं हे । पुण्य कर्मके उदयसे कोड इष्ट कार्य हो जाता हे 
उसकी उसके सेवनका फर कहते है। कुदेवॉकी संवाके बिना जो इष्ट कार्य हो उसको तो 
गिनते नहीं और कोई अनिष्ट हो जाय तो उसकी उसके सेवन न करनेका फल चतछाते है । इतना 
नहीं विचारत कि अगर इन्हींके आधीन इष्ट अनिष्ट करना होता तो पूजकोंके तो इश्टसिद्धि होती 
और अपूजकोंके अनिष्टसिद्धि होती लेकिन ऐसा अनुभवर्स नहीं आता । जैसे किसीके शीतलको 
दहुत मानने परभी पुत्रादिक मरते देखें जाते हैं, किसीके बिना माने भी जीते देखे गए ह/ अत 
शीनलछाक्का मानना कुछ कार्यकारी नहीं है । 
प्रबन-कायकारी नहीं हैं तो न सही उनके माननेस कुछ विगड़ता भी तो नहीं, है । 
उत्तर--अगर विगड़ता न होता तो हम निषेध ही क्यों करते । क्योंकि इनके माननेसे 
ई भिथ्यात्रादि दृढ़ होते हैं और उससे मोक्षका मार्ग दुलेभ हो जाता 
दवसेवासे मिथ्यात्व «७. वन सिरे मे पगवध होता है और पॉप 
ओर पापवंध.... है हों विगाड़ है। तथा इनसे पापवंध होता हे । और पापबंध 
होनेसे अगामी काल्‍ूमें दुःख होता ह, यह भी जिगाढ़ हैं। 
ग्रश्न--मिथ्यात्वादि , भाव तो जतत्वश्रद्दान होनेपर होते हु और पापवंध खो 
कार्य करनेपर होता है, भछय उनके माननेसे मिथ्यात्वादि भाव कैसे हो सकते हैं ? 
उत्तर-पहले तो पर द्व्योंको इष्ट अनिष्ट मानना ही मिथ्या हे क्योंकि कोई द्वव्य 
क्िसीका मित्र या शत्रु नहीं है और जो इष्ट अनिष्ट बुद्धि पाई भी जाती हे उसका कारण पुण्य- 
और पाप है, इसलिए ज़िस झकार पृण्यवंध हो पापबंध न हो उस प्रकार उपाय करना चाहिए । 
अगर पुण्योद्यका भी निश्चय न हो और केवल इप्ट अनिप्टके जो वाह्य कारण है* उनके 
संयोग वियोगका ही उपाय किया जावे तो झुदेवोंके माननेसे तो इष्ट अनिष्ट बुद्धि दूर ' होती नहीं 
उल्टी इद्धि को ही म्राप्त होती हे, और न पुण्यवंध ही होता है | हां पापवंध अवश्य होता है । 
देवास किसीको धनादिक देते व छीनते भी नही देखा हैं इस लिए यह वाद्य - कारण 
नहा है| 
प्रइन--फिर इनकी मानते क्रिस लिए ह ? 


उत्तर-इस जीव के जब अल्यंत म्रम बुद्धि होती हे जीवादिक तत्नों के अ्रद्धान और 

शान का अंश्ी नहीं होता तथा राग जौर द्वपकी अति तीत्रता होती है तब जो कारण 'नहीं है 

उनकी भी यह इष्ट अनिष्ट का कारण मानता हे तभी कुदेवों का मानना होता है ऐसे तीज मिथ्या' 

लादिके होने पर मोक्षमार्ग दुर्लढम होता है आगे कुगुरु के श्रद्धावादिक का निषेध वतलते हैं:---' 
कुंगुरु सेवा और उसका निपेघ मम, 

जो जीव विषय कपायादि अधर्म रूप तो परिणमन करते है और मानादिकसे अपने को 
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घर्मत्मा कहव्वाते है, धर्मात्माके योग्य नमस्‍्कारादि क्रिया कराते है अथवा किंचित धर्म का 
कोई अंग घारण कर बड़े धर्मामा कहछाते हैं और उत्ती अकार नमस्कारादि क्रिया कराते है ऐसे 
धर्म के आश्रय से अपने फो वड्ा मानते वाले सभी कुगुरू समझना चाहिए ] क्यों कि धर्मपरंपरा 
में विषयक्रपायादि छूटने पर जैसा धार्मिक आचरण क्षिया जाय उसीके अनुसार अपना पद मानना 
थोन्च हे 

लोग कुछ की अपेक्षा से अपने को गुरू मानते हे ऐसे छोगों में एक आह्मण वर्ग 
भी हं. जो कहता है कि हमारा कुछ ही ऊँचा है अतः हम सत्र कुछों के गुरू, हैं,' लेकिन वे 
यह नहीं जानते कि कुछ की उच्चता तो धर्म साधन से हैं| जो उच्च 
कुलमें पढ्ा हो कर हीन आचरण करता हैं उस उच्च कैसे माता जा 
सकता है | अगर कुल में पैदा होने से ही उच्चपना है तो मांसभक्ष- 
णादि करने परसी उनकी उच्च समझना चाहिए लेकिन एसा समझना ठीक नहीं | #भारत' से सी 
जहाँ अनेक पक्वार के ब्राह्मण वतलाए है वहाँ आ्ाह्ण होकर चांडार का कार्य करने वाले को 
चांडाल त्राह्मण कहा है | अगर कुल ही से उच्च पना होता तो उसे ऐसी हीन संज्ञा क्यों 
दी आती? 


वैष्णव शात्तों में यह भी लिखा है कि वेदव्यासादिक मछली आदिकसे पैदा हुए हैं 


छुछ की अपेक्षा गुरुत्व 
का निपेध ' 


' --जैसे ब्रियोंकी धर्म उनके पतिके आश्रय हूँ बेंसे अ्त्रियोंका धर्म व्राह्मकके क्षाक्रित है। अत्रिय 
- मौ वर्षका हो और ब्राह्मण दस वर्षका हो और थे दोनों पिता पुत्र मी हों तत्र भी उनमें ब्राह्मण 
शुद् है । इत्यादि म० मा० अनु० प० अ० ९ इ्लो० २०-२१ | 

२--पहचझ् वेद, सांख्य, पुराण और कुलमें उनन्‍्म यद सब बाते जाचार हीन द्विजके व्यय है। स8 भा० 

अनु० प० अ० २३ इ्े० १२]. 

३-- किसी जमानेनें चेंदि नगरी शामा बसु आकाझमें बने हुए इन्द्रके स्फटिक प्रासादर्म रहता 
” आ। एक समय की छात हैं कि किसी कोछाइल मामके सचेतन पव॑तने चेदि नगरीके पास बहती 
ई गक्तिमती नदीक्ों रोक लिया। बह देखकर राजा वसुने उस पवततर पाद अहार किया। 
नदी पर्वतसे शहर था गई । किन्ठ पर्वतके संयागसे नदीसे शुगलित्रा सतान हुई। राजा 
सने उनमेंते छड़केकों अपना अर्रिद्म सेनापति बगा लिया और छड्कीकों गिरिका नामकी 

अपनी एनी वना छी । समवानुसार गिरिक्रा रमल्वलछा हुई चौथे दिन जब वह स्तान कर खुकी 

 बैमुको ' सग़याके लिये संगलमें मेव दिया ग़या। वहाँ छता छुज्जोंको शोभा, रंग विरंगे 
फूलोंकी सुगन्धि और मंद उुगंधित पवनके झोंकोसे वह कामसे व्याकुछ हो उठा अरनी तृत्ति 
के छिए. गिरिकाको न, देखकर वह एक मुन्दर-अश्योक, इक्षके नीचे बेठ गया। बसन्ती हथाने 
, “उसे, ऐसा विचलित क़र दिया कि उत्तका वहाँ वीर्यपात हो यवा। अपनी शक्तिके व्यर्थ अप- 
* व्ययके डरसे उसमे बीयको पत्तेपर रृख़ लिया और उसे एक चाजको बुछाकर अपनी पत्नी 
गिरिकाको दे आनेको, कहा । ख़ान बन मराग़में;ना रहा था क्नि दूसरे बालने उसपर झा मारा 
परिणाम यह ,हुआ-कि:घीय_उ्रमुनाके ज़लम गिर य्या। वहाँ उस वीयंको एक मछछी जो 
छे अप्सरा थी .और. वादमें शाप -भ्र्ट होकर मछडी दो गई थी -नियकछ गई । काहान्तरमें वह 


|! 
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यदि ऐसा है तो वहाँ कुलका अनुक्रम कहाँ रहा £ दूसरे सव की मूल उत्पत्ति हमसे है सतत: सब 
का एक ही कुल हुआ मिन्न कुछ कैसे रहा ? उच्च कुलकी ख्री का नीच कुछ के पुष्प से और 

नीच कुछ की ख्री का उच्च कुछ के पुरुष से संगम होने पर जो संतान होती देखी जाती हैं 
उसमें कुछ प्रमाण कैसे रहेगा ? ह 

प्रइन-यदि ऐसा है तो उच्चनीच कुलका विभाग ही क्यों माना जाता है ! 
उचर-यह ठीक है रिन्तु असत्यकी प्रवृत्ति लौकिक कार्यो में ही होती है धर्म कार्य में वह 
प्रवृत्ति संभव नहीं है | इसलिए घम पद्धति मं कुछकी अपेक्षा महन्तपना मानना ठीक नहीं है, धम्मे- 
साधन से ही महन्तपता होता है | त्राह्मणादि कुछ में जो महन्तता है वह धर्म अबृत्तिसे है किन्तु धर्म 
की प्रवृत्ति छोड़ कर हिंसादिक पाप प्रवृत्ति करने से महन्तपना कैसे रह सकता हैं। बहुत से लोग कहा 
करते हैं कि हमारे बड़े ( पुरखे ) भक्त हुए हैं, सिद्ध हुए हैं अथवा धर्मात्मा हुए हैं | हम उन्ही 
की संतान में से है इसलिए हम गुरू हैं। उनसे पूछा जाय कि जब उन बड़ों के बड़े तो वैसे थे नही सिर्फ 
उनकी संतान को उत्तम कार्ब करने से ही आप उत्तम मानते हैं तो उत्तम पुरुषों की संतान को 
उत्तम कार्य न करने से उत्तम क्यों मानते हैं । शास्रों में और छोक में यह प्रसिद्ध है कवि पिता 
शुभ कार्य से उच्च पद पाता हे और पुत्र अशुभ कार्य से नीच पद पाता है अथवा पिता जशुम 
कार्यसे नीच पद पाता है और पुत्र शुभ कार्य से उच्च पद पाता है. इसल्यि वर्ठों की अपेक्षा 
. महन्तेपना मानना योग्य नहीं हैं। इस तरह कुछसे गुरू मानना मिथ्यामाव समझना चाहिए । 
कोई पक्की अपेक्षा, गुरूपना मानते हैं अर्थात्‌ पहले कोई महंत पुरुष हुआ था वादमें उसके 
पड़ पर जो शिष्य प्रतिशिष्य हुए उनमें भी उन महंत पुरुषों के गुणों के विनय गुरूकों बुद्धि की 
ता थे लर जाती है । लेकिन इस प्रकार उस पहुसें परल्लीगमनादि महापाप का करने 
का निपिष..र्णि भी धर्माआ हो जायगा और सदगति को आराप्त होगा, पर यह संभव 
नहीं है। दूसरे जब वह पापी है तो पाट का अधिकार भी उसे नहीं 
है अतः जो गुरु पद के योग्य कार्य करें उसे ही शुरु समझना चाहिए । 


कुछ ऐसे भी छोग अपने को गुरु मानते हैं जिनके माता पिता पहले ख्री आदि के 


त्यागी थे वाद में अष्ट हो विवाह्मदि पूर्वक गृहस्थ बन कर रहने लगे थे | भछा अष्ट होनेके वाद 
उनसे शुरूपना कहां रहा । थे भी गृहस्थ के समान ही हुए । हां इतनी बात विशेष हुईं कि यह 





फिलनीभीन जमीन, 


मछली एक मछुएने पकड़ी और दसवें महीनेमें उसके पेट्से एक पुत्र और पुत्री हुए। पुन्रको 
राजाने ले लिया जो “आगे चलकर मत्स्य चामका राजा हुआ और पुत्री उसी मछुएको दे दी' 
गई। सछुए ने उसका नाम सत्यवतती रक्खा। पिताके अभावमें एकबार वह नाव चला 
रही थी कि पाराशर ऋषि वहाँ पहुँचे और कन्याको देखकर मुग्ध हो गए. फलतः 
सत्वअ्तीका ऋषिके साथ समागस-हुआ | दसवें महौनेमें सत्यवतीने वहीं यमुनाकी रेतीमें एक 
पत्र असव किया जो बढ़ा होकर वेदव्यास नामसे प्रसिद्ध हुआ। म० भा० आदि० प० 'अ० ६३ 








अध्यांय--६ १६९ 


होनक्नर ग्रह ब्नको बनने वाले ग्रहस्थों 2 0 

अष्ट होकर ग्ृहस्थ हुए, इंदका € अष्ट होकर बंननें वाले गृहस्थां को ) जो नल से ही गृहस्थघर्म का 
पालन झ््त्फ्े वाला हट गुर्द क्केसे मान सच्चता >> बचे झतिर्क्ति बहुत से लो हि 

श्य कचच बाशा हू ४३ उुछ कंन्न सांप सद्तता हू ? इसक अतिरिक्त बुत से होंगे अन्य सत्र पाप 
>> हुए दगरी केवल विवाह नहीं ऋरते इस इसी ग्से कीट अपने को- गरू है 
करत हुए भा कवृद विवाह चढ़ा करत दस इसा लगन वे अपने को- गुन्य मादते हु । परन्तु एक 
अन्नच्म हे पायु ट्री ष् सा परिग्रद दिदर ८ ० > ल्‍ अप 
अन्नन्न ही पाप नहीं हू हिंसा परिव्रद्मदिक भी पाप हैं उनकी ऋरते हुए उसे धर्माला गरू केसे 
साया जा सकता हट पक. विवाद ध्ट द्ि्क्ि त्याग उसके ० दि 5. ८ ही आजीविका 
सादा नी सकता हें दृशसर विवाद आउका त्याग उसके प्रम्वुद्धि से नंद्ों हूं त्व्न्ति आनाबिदक्क 
या छत भादि डे प्रयोजन कक. कारण डी विवाह जड़ी करता खगर घर्मवक्धि 5 ८. 
वा छज्ज भादि प्रयोडनके कारण ही विवाह नहीं करता । अगर घर्मनुद्धि ही होती तो इिस्ादिक् 


न्द््ज5 चील्दझ्ी ४ ह्द्ता हे 
जम्तके बर्न बांद्ध नहीं दे उसके चीलकछी मी दद्ता नहीं रहती और दंदि विवाह 


8०4 शक न 32०७ १६०] 


नहीं ऋरता 5 प्रन्द ग्रेगम >>: महापापव ऋरता हे ण्सी ध्् होते मन, 
नहां करता ठा परखागमदाद नहापाप ऋता हू | एसी क्रियागा के होते हुए गुरुपता मातना 


कह. खा 
नहा अमनांद्ध है । 

0-3- मी 2-० प्रकारका 3 झारएा ऋरनेल का जले गन न मानता बस मल “८ 

काई किदा अकारका वेष बारण करनेत हो अपन॑र्का सुर मानता ह किन्तु वग घारण 

3५55 कौनसा ज्दा प्रयाी > सिद्यप्या 5: धर्मात्मा गुर माना जाय नर रखनेवालोंम >>तप्रो++ £53५. 5. 3.5 

वेरनंस कनितसा धर्म है जिसमे उस बनाना युरू माना जाब | द्रव रखनेवारूम कोई तो टोपी 
पहनता ग्रि ब्लड ग्रदडी रखता कम ज ड़ >> चोडा पहनना . बनऋ5 चादर ट 
इनठा है, कोइ गृढढ़ा रखता हु, कोई चोझा पहनता हु, कोई चादर के 


33४०२ ७ ५० >जे२ 2२55 ७ 2. 
ह अं वन्त रखता हें, काइ इतने वच्ध रच्सता हु कोड 
बंप धारणस मुरतलेका _ «८ 


कोई ठाट रखता मन या मृगछाला पहनना 4 8 लगा है 
निषेध कोई ठद रखता हूं का मृगछाल पहनना है, कोड राख लगाता ह, 
च् अनेक स्वांग दनाते ० मत ह ७ हर 
इत्यादि अनंक् सांग चनात है। भव्य जब जीत उप्णादिक सह नहीं 
है. #..3 


जाते थे, लज्जा छूटी नहीं थो तो पाग, जामा आदि वल्तादिकक्ा त्याग क्रिस छिए क्रिया था 


और उनकी छोड़कर ऐसा स्वांग दनानेमें धर्मक्ा कीन सा अक्लञ हुआ १ ऐसे वेष तो युहस्थोंके टयनें 
लिए होते हैँ क्यों फि ग्रहस्थोचित स्वांग रखने में गृहस्थ “ठगाया नहीं जा सक्तता किन्तु इन्हें 


5.९ 
क्केलि 
# चल 


इनसे घदादिक तथा मानादिक का प्रयोजन साधना हैं इस लिए ऐसा स्वांग बनाते हैं। भोल 


१९० 


्ि 


च्टे 


०. _्‌ ठ्गाया जाता <. ७ | "४ मानता डे कहा भी “मी 
संसार उम्र स्वांग को देख कर ठगाया जाता हैं और उसमें घर्म मानता हैं। ऋद्ममी है:--- 


हक [कर 


जह कुषि वेस्सारतो, मुसिद्धमाणों विमएणए हरिसं 
तह मिच्छवेसमुहिया गय॑ पि ण मुणंति घम्मणिदिं [ उ> सि> र० £ ] 


रथ 2 22 22320 2352 222 पुरुष घनादिक ०-० # नष्ठ जे पर भी हर्ष टु मानता बज 
अर्थ-जेंस कोइ वेध्यासक्त पुरुष घनादिक के नष्ट होने पर भी हपे मानता ह बसे ही 

5 जीव वर्मधनके नष्ट होंते ही उससे अनमिन्न रखते हैं आर्था 
मिय्या वेष से ठगाए गए जीव बमंधघनके सष्ट होते हएु मी उससे अनमित्न द्ते है अधांत्‌ मिथ्या 


म्थ्याडुद्धि ह कोई में इताए 
गए चेत्नों को घारण करता हे । उन झाल्तरों के पापी रचविताओं का यह दुरमिम्राथ रहा है कि बदि 
झुगम क्रिबाके द्वारा उच्च पदक तिरूपण क्रिय्रा जाबरगा तो उनकी मान्यता होगी, जन्ब जीव इस 
मार्ग में बहुत रूग जाएँगे | इस मिथ्या उपदेश की पढत्ति देख कर विचार रहित जीव यद्द नही 





च्क अवइय चर ् हीं जप इनके के 
सोचते कि सुगम क्रिया से लो उच्च पद वताया ह उससे थोक अवश्य ह और अमस हा वे इ 
त्त् रहे 


“रण इसके न. अनिनग्क्ति .. शात्रों ७७ ७० री 
इस कहे हुए मार्गमं प्रदत्ति कर रहे हैं। इसके अतिरिक्त ऋई झात्रों में मार्ग कठिन निहूपण 


५७० मोक्षमा्ग-प्रकाद 


किया है अतः उसका साधन तो नहीं होता किन्तु अपना ऊँचानाम रबखे विना लोगों मान्यता भी 
नहीं होती केवल इसी अमिप्रायसे यति, मुनि, आचार्य, उपाध्याय, साधु, भद्दारक, सन्यासी, योगी, 
तपस्‍्वी, नम्म इत्यादि नामतो ऊँचा रखलेते है और जब इनके आचरणों का साधन नहीं कर सकते 
तो इच्छानुसार नाना वेष वनालेते हैं | तथा कोई अपनी इच्छानुसार नाम ही नवीन रख छेते हे 
तथा वेश भी इच्छानुसार ही वना छेते हैं। इस तरह अनेक वेष धारण करने से गुरुत्व की 
कब्पना करते हैं यह सब्र मिथ्या हे | 
त प्रश्न-वेषतो वहुत प्रकार के हैं उनमें सच्चे सच्चे झूठे वेष 
की पहिचान कैसे हो ? 

उत्तर-जिन वेषों मं विषय कपाय का कुछ लगाव नही वे 
सच्चे हे उनके तीन भेद हैं ओर वाकी के सब वेष मिथ्या हैं। आचार्य छुंदकुंद पटपाहुड़ में 


एगं जिणस्य रूव॑ वीयं उकिट्ठ सावयाणं तु 
अवरड्ियाण तश्यं चउत्थ॑ पुण लिंग दंसर्ण णन्थि ॥ १८ ॥ इ्शिनप्राभृत] 
अर्थ--एक तो जिन का स्वरूप निर्भथ द्िगम्घर मुनिर्िंग है, दूसरा दसवीं ग्यारहवीं 
प्रतिमा के धारक का श्रावक लिंग हे तीसरा आर्यक्राओं का स्लील्ग है। यह तीन लिंग तो 
श्रद्धान पूर्वक है, चौथा लिंग सम्यख्दर्शनस्वरूप नहीं है | अर्थात्‌ इन तीन छिझ्लों के सिवाय जो 
अन्य लिज्नों को मानता है वह श्रद्धानी नही किन्तु मिथ्यादृष्टि हे | 
इन वेषघारियों में कोई कोई वेषी अपने वेषकी प्रतीति कराने के लिए कुछ धर्म का 
अंगमी पालन करते हैं | जैसे खोदा रुपया चने वाल्य उसमें कुछ चांदी का अंश भी रखता है 
वे भी धर्मका कोई अंग दिखाकर अपने उच्च पद का प्रदर्शन करते हैं 
प्रइन--धर्का जो साधन किया है उसका तो कुछ फल ढूगेगाही ? 
उत्तर--जैसे उपवास का नाम रखकर कणमात्र भी भक्षण करनेवाल्ा पापी है और एकन्त 
( एकाशन ) नाम रखकर कुछ--भोजन करे तो भी धर्मात्मा है। वैसे ही उच्च पदवीका 
नाम रखकर थोड़ी भी अन्यथा प्रदृत्ति करनेवाछ्या महापापी है और नीची पदवीका धारक कुछभी 
धर्म साधन करे तो धर्मात्मा हे इसलिए धर्म साथन तो जितना हो सके उतना करना चाहिए 
उसमें कुछ दोष नहीं है । परन्तु धर्मात्माका ऊँचा नाम रखकर नीची क्रिया करनेपर महापापी 
ही होता है। आचार्य कुंदकुंदने भी पट्पाहुड़ में यही ढिखा है। 
जहजायरूवसरिसो तिलतुसमेत्त न गिहदि हत्थेसु 
जह लेइ अप्पबहुय॑ तत्तो पुण जाइ फिग्गोदं ॥१८।। [ सू० आ० ] 
अर्थ--भुनिपद्‌ यथा जातरूप समान है अर्थात्‌ जन्म होते समय जैसा थो वैसा नग्न 
है अतः वह सुनि तिलतुपमात्र भी घन दखस्ादिक भहण नहीं करता, अगर कभी थोड़ा बहुत 


अध्याच--६ ; १७१ 


का 


अहण करता हैं तो निगोई जाता है। इस तरह हम देखते हैं कि कोई ग्रहस्थ अवस्थामें 
बहुत परिअह रखकर कुछ प्रमाण (मर्बादा ) करलेता हे तो भी स्वर्ग मोश्षका अधिकारी होता 
ह और मुनि अवस्थामें थोड़ा सा परिग्रह अगीकार करने पर ही निगोद का अधिकारी बनज्ञाता 
हैं। इसलिए ऊँचा नाम रखकर नीची प्बृत्ति करना ठोक नहीं ह। 

इस हुंदवसपिणी काल्मे यह कलिकाल चल रहा है उसके दोपसे इस जिनमतमें भी 
मुनिक्रा जंसा स्वरूप ह कि वाह्म अभ्यंद्र परिग्नरहका लगाव न हो केवल अपनी आत्मार्म ही अपने 
मनका अनुमव करके झुभाझुम भावोसि उद्ास्तीन रहानाब उसे छोड़कर अब विययक्रपाबासक्त 
जीव मुनिपद तो घारण करते हैं, सर्व सावधका परित्याग कर पंच मझतव्तादि भी अंगीकार करते 
हैं, परन्तु ख्वेतरक्तादि वनों को रखते हैं, भोजनादिक सें छोडपी रहते हैं, अपनी परिपाटी बढ़ाने 
का प्रयल करते हैं तथा कोई धनादिक भी रखते हैं, हिंसादिक भो करते हैं नाना आरंम करते 
हैं| मल जहाँ थोड़े परियह अठण करनेका फल निगोद कहा है वहाँ ऐसे पापोंका फल तो 
अंत संसार होगा ही होगा | छोगों क्री अज्ञानता भी कैसी है कि किसी एक छोटी सी प्रतिज्ञा के 
मंग करनेवाले को तो पापी कहते हैँ और ऐसी घड़ी प्रतिज्ञामंग करते देखते हुए भी उन 
गुरु मादते हैं, मुन्कि समान उसका मान आदि करते हैं। झात्रों में कृत कारित अनुमोदना का 
फल कहा है वसा ही फल इन्हं लगता ह। मुनिपद अहण करने का क्रम तो यह ह कि पहले 
हत्तज्ञान हो, पीछे उदासीन परिणाम हैं, परीपद्मादि सहने की बक्ति हो, साथ ही स्वयं मुनि होना 
चाहे तब वाद में श्री गुरु उस मुनिवर्म अद्ञीकार कराते हैं। यह कैसी विपरीत वात हैं कि 
तत्तज्ञान रहित विपयास्त्तजीतों को छलस या छोम दिखा कर मुनिपत्र दिया जाय और फिर 
अन्यथा प्रवृत्ति कराई जाय यह तो बढ़ा अन्याय ह। ऐस कुगुरु तथा उनकी सेवाका निषेध 
किया गया है । इस कथन की पुश्टिकि लिए य प्रमाण दिए जाते ह;--उपदेश् सिद्धान्त 
रलमालय में लिखा हं:-- 

गुरुतेवा केनिपेवर्म 'युरुणो भट्टा जाया सददे थुणिकण छित्र दाणाई। 
अन्य अन्थोंके प्रराण दोण्णिवि अम्भुणि असारा, दूसमसमयम्नि बुड॒ढंति [ ३१ ] 

काल दोपसे गुर भाट हो गए क्योंकि भाटके समान शब्दोंसे दाता की स्तुति करके 

दान लेते हैं । इस तरह दाता और पात्र दोनों ही इस दुखमाकालुम संसारमें डबते हैं । 


डा 


उस्तीम आगे लिखा ह६--- । 
सप्पे द्दठे णासइ लोओ णहि कोबि किंपि अक्खेई | 
जो चयह छुगुह सप्पं हा मृढा भणइ ते दुई्ड [३६ ] 
सर्पको देखकर कोई भागता है तो छोग उससे कुछ भी नहीं कहते लेकिन कुगुर 
रूप सर्पको कोई छोढ़ता है तो मृढ़ छोग उसको बुरा कहते 6 । 


१७ मोक्षमार्ग-अकाश 


सप्पो इक्क मरणं कुगुरु अणंताह देह मरणाई 
तो वर सप्पं गहिय॑ मा कुंगुरु सेवर्ण भह || [ उ० सिं० २० ३७ ] 
सर्पसे तो एक वार ही मरण होता है और कुगुर अनंतवार मरण कराता है। इस लिए 
हे भद्र सांपकफा अहण तो अच्छा किन्तु कुगुरु का सेवन अच्छा नहीं | 
संघपहमें भी इस प्रकार का उल्लेख हैः-- 
ध्ुत््षाः किल कोपि रंकशिशुकः प्रवृज्य चेत्ये कचित्‌ 
कृत्वा किचन पश्चमक्षतकलिः ग्राप्तरतदाचायंकम्‌ | 
चित्र चेत्यग्ृहे गृहीयति निजे गच्छे कुटुस्बीयति। 
स्व शक्रीयति बाढशयिति बुधान्‌ विश्व वराकीयति ॥ 


अर्थ-क्षुधासे कृश कोई रंक बालक कहीं चेत्याल्यमें दीक्षा धारण कर किसी पक्षमें 
पढ़जानके कारण निष्पाप न होने पर भी आचार्य बन गया। अब वह उस चेत्याल्यमें अपने 
घर के समान प्रवृत्ति करता है, अपने गच्छम कुठुम्बके समान रहता है, अपने को इन्द्रतुल्य 
समझता है, ज्ञानियों को बालकों की तरह अज्ञानी मानता है और संसार को रंक मानता है यह 
बड़ आश्चर्य है । 


इसी प्रकार “येर्जातो न च वद्धितो नच नच क्रीतो” इत्यादि एक और काव्य 
है किसका अर्थ है “जिनसे इसका न जन्म हुआ, न जिन्होंने इसका पाछन किया न मोल लिया 
और न जिनका यह देनदार हुआ, इस प्रकार जिनसे कोई सबंध नही है उन्हें यह बैलकी 
तरह हांकता है, और ह्पूर्कक उनसे दानादि लेता है। दुःख है कि इस जगत का कोई 
राजा नहीं है और न कोई न्याय का पूंछने वाछा है । 


प्रश्न-यह उपदेश तो रवेतांवर रचित है उसकी साक्षि से यहाँ क्या मतलब है १” 


उत्तर-जैसे नीच पुरुष जिसका निषेध करें तो उत्तम पुरुषोंके उसका निषेध स्वतः होजाता 
है, वेंस ही जो वस्रादि उपकरण धारण करते हैं वे जिनका निपेघ करें तो दिगम्बर धर्म में तो 
ऐसी विपरीतताका स्वतः ही निषेष हो जाता है। तथा दिगम्बर धर्म में भी इस शअ्रद्धानके पोषक 
वकचन है, कुंदकुंद आचार्यक्षत्र पट्पाहुड़में छिखा हैः-- 


दंसण मूलो धम्प्े उचहहों जिणपरेहिं सिस्साणं। 
त॑ सोझण स कण्णे दसणहीणों ण बंद्िव्यो || २ ॥| 


“जिनेन्द्रने सम्यददशनमूलक धर्मका उपदेश दिया हैं उसे अपने कानमें सुमकर सम्यग्दर्शन 


रहित जीवकी वन्दना नहीं करना चाहिए” | जो स्वयं ही कुगुरु है उसके श्रद्यानसे सम्यक्त्री कैसे 
बना जा सकता है १ 


अध्याय ७ - 


जे दंसणेसु मझा णाणे सट्टा चरिचभट्टा य | 
एते भडत्रि भट्टा सेसंपि जर्ण विणांसंति || ८ || [ द्रव आ्र० ] 
जो दर्शन, ज्ञान और चरित्रसे अष्ट हैं वे अध्स भी अष्ट ह। अन्य जीव जो उनका 
उपदेश मानते हैं उनका भी थे विवाज्ष करते ह--बुरा ऋरते है । 
जे दंसणेसु भट्टा पए 'प्रा॑ति दंसगघराणं | 
ते हुंति लुल्लमृया बोही पृण दुर्लहा तेसिं ॥| १२ ॥ [ द० ग्रा० ] 
जो स्वयं सम्क्‍क्तसे अरष्ट ह और रुम्बन्दधियां्नो अपने पैरों पह्माना चाहते हैं वे छल्ले 
यृगे होते हैं, स्थावर उनको छानक्री प्राप्ति मह्य दुल्म है । 


जेबि पंडंति च तेतिं जाणंवा लज्जगारव भएण | 
तेसिंपि णत्वि वोही पावं अपनोयमाण.णं ॥ १३ | [ द० ग्रा> 
जो जनता हुआ भी छज्जा और गारवके भवस उनके पेरों पढ़ण है उनके भी सम्बक्त 
नहीं ह। वे पापकी ही अनुमोदना करते हैं अधांत्‌ पापियोंका सन्‍्मानादि करनेपर उस्त पापदी 
अनुमोदनाका फल रूगता है | 
“जस्स परिगगहगहणं अप्पं वहुयं॑ च हवइ लिंगस्स 
सो गरहिउ जिणव्रयणे परिगहरहिओ निरायारों ॥ १९ || ० ज्रा० ] 
जिस लिंग ( वेष ) में थोड़ा बहुत परिग्रहका अहण है, जिनवाणीम वह निद्ययोग्य है | 
क्योंकि परिग्रह रहित ही अनगार होता है । 
“धस्मम्मि णिप्पिवासों दोसावासो य उच्छु फुल्लसमों । 
णगिप्फलणिग्युगबारों णडसवणों णग्गरूवेण ॥ ७१ || [ भा० गरा० ] 
जो धर्म नित्यमी हे दोपोंका घर है, ईखके फूछके समान निप्फुछ है, गुणों के आचरणोंस 
हू वह अ्रमण नपम्तहूप घारी नट ह अर्थात्‌ भांडके समान वेषघारी हैं। उसके नप्म होनेपर . 
भांडका ही दशांत ठीक बेंठता ह किन्तु अगर वह परिग्रह रखता हो तो यह द्ष्टांत भी ठीक 





रा) 
हैं| 
(१ हि 


मोक्षपाहुड॒में लिखा हैः-- 
जो पावमोहियमई टिंगं घचण जिणत्ररिंदाणं। 
पाव॑ छुणंति पावा ते चचा मोक्ख मराम्मि ॥ छठी 
,  पापसे मोहित बुद्धिवाले जो जीव जिनलिंग घारण कर पाप करते हैँ उन पाप मूर्तियोंको 
सोक्षमागम अष्ट समझना चाहिए | ओर भी छखा हं:-- 








#£ “पाए ण पंडति” मु० प्रति में पाठ हैं । 


१७४ मोक्षमार्ग-प्रकाशे 


“ज्ञे पंचचेलसत्ता गंथर्गाहीय जायणासीला । 
आधाकम्मम्मिण्या ते चत्ता मोवख सग्गम्मि || ७९ || [ भो० पां० ] 
जो पांच प्रक्रारके वस्त्रोंमें आसक्त हैं, परिग्रह अहण करनेवाले हैं, यांचना करते रहते 
हैं, अधः कर्म आदि दोपोंमें रत हैं वे मोक्ष मार्गमें अष्ट समझना चाहिए । 
कुंदकुंदाचार्यक्रत लिज्नपाहुड़ में मुनिलिज्ञ धारण कर जो ढिंसा, आरंभ, यन्त्र, मन्‍्त्रादि 
करते हैं उनका बहुत निषेध किया है । 
गुणमद्गाचार्यक्रत आत्मानुशासनर्म हिखा हैः--- 


इतरुद्तथ तस्य॑ंतोी विभावयों यथा मृगा: 
बनाइसंत्युपग्रामं, को कट तपरिविन। ॥ १९७ ॥ 


यह खेदकी बात है कि कलिकाल भें तपस्वीजन मगों के समान इधर उघर से भयभीत 
होकर नगर के पास आकर वसने लगे हैं ) यहाँ जब नार के पास रहने का निषेध किया है तब 
नर में रहना तो निषिद्ध है ही | 
“चर गाहंस्थ्यमेवाद्य तपसो भाविजन्मनः 
सुत्नीकटाक्षलुण्टाव छुप्तवैराग्यसंपद। |॥ २०० || [ आा० शा० ] 
स्री कयाक्षरूपी छुटेरोंसे मिसक्री वैराग्यरूप संपत्ति छूट छी गई है अत एव जो 
अनंत संसारका कारण है ऐसे तपसे गृहस्थ आश्रम ही श्रेष्ठ है। 
योगीन्द्रदेवक्तत परमात्मप्रकाश में लिखा हैः-- 
चिएली च्ली पुत्थयहिं, तूसइ मूढ़ णिमंतु 
एयहिं रूज़इ णाणयउ बंघहहेउ मुणंतु ॥ २१४ ॥ 
चेला चेली और पुस्तकों से ही यह मूढ़ संतुष्ट होता है, किन्तु ज्ञानी इन्हें बंधका 
कारण जानता हुआ इन से लज्ित होता है । 
केणवि अप्पा वंचियठ सिर लुंचिवि छारेण 
सयल वि संग ण परिहरिय, जिणवरलिंगधरेण ॥ २१६ ॥ [ पर० ग्र० ] 


जो जिन लिंग धारण कर और सिरका केश छुंचन कर परिग्रह नहीं छोड़ता ऐसा जीव 
अपनी आत्माको ठगता है। 


“जे जिण लिग घरेवि मणि इष्ट परिग्गह लिंति 
छद्दि करेवि णु तेबि ज्ञिय सो पुण छद्दि गिलंति ॥ २१७॥ [ प० प्र० ] 


है जीव ! जो मुनि जिन लिंग धारण कर इृष्ट परिग्रहका भ्रहण करते हैं वे वमन कर 
उसी वमनका फिर भक्षण करते हैं, अर्थात्‌ यह निंदुनीय है, इत्यादि वहाँ वतलाया है । 


अध्याय--६ १७५ 


इस प्रकार शास्तरोंम कुगुरुका उनके आचरण व उनकी सेवा करनेका निषेध किया है। 
तथा जहां मुनिके आह्ारादिकरम धात्री दूत आदि छयाठीस दोष छिखे हैं वहाँ ग्रहस्थोंके वालकों 
को प्रसन्ञ करना, समाचार कहना, मन्त्र, औषधि, ज्योतिष आदि बताना कृत कारित या अनुमोदित 
भोजन लेना इत्यादि क्रियाओंका निषेध किया हे। क्विन्तु अब काल दोपसे इन्ही दोषोंको 
लगाकर आहारादि अहण करते हूं 

इसी प्रकार पारवेस्थ, कुशीलादि अष्टाचारी मुनियोक्रा निषेष क्रिया है। उन्हीं जैसे 
लक्षण उनके भी हैँ । विशेष इतना हे कि वे द्व्यसे नम्र रहते हैं और ये नाना प्रकारका परिग्रह 
रखते हैं| उनमें मुनियोके आमरी आदि आहार लेनेक्री विधि कही है 


पाश्वस्थादि भ्रष्ट दे 
ये आसक्त होकर दातार के प्राण पीढ़ित कर आहारादि ग्रहण करते हैं | 
भुनिया को पूजा लव धर्मर मो आओ ३ 5 और ढलोकनिंध 
मन गृद्वृस्थ धर्मम भो जो अनुचित है ऐसे अन्याय और हे पापरूप 


कार्येक़ी करते हैं। तथा जिन विंव शाखादिक जो सर्वेत्कष्ट पूज्य हैं 
उनका तो अविनय ढरते हैं और स्वयं उनसे भी अधिक महंतता रखकर उच्चासन पर बैठना आदि 
प्रवृत्ति करते हैं । इत्यादि अनेक विपरीतताएँ प्रत्यक्ष दिखाई देती हैं तो भी अपने को मुनि 
मानते हैं और मूल्युणादिकके धारक कइलते हैं। इसी तरह अपनी महिमा कराते हैं और 
भोले गृहस्थ उनकी प्रशंसादिकसे ठगाए ज्ञाकर धर्मका विचार तक नहीं करते | उनकी भक्तिमें 
तत्पर रहते हैं | यों बड़े पापको जहाँ बड़ा धर्म समझा जाय उसका फल अनंत संसार क्यों नहीं 
होगा ? एक जिन बचन की अन्यथा मानने वाला भी शासत्में महापार्री वतलछाया है यहाँ तो जिन 
बचन की कुछ वात ही नहीं रखी इसके समान ओर कौन सा पाप है? 

अब यहाँ जो कुयुक्तियों से उन कुगुरुओं को सिद्ध करते हैं 


कुगुरुओंको गुरूसिद्ध गय न्शि 

काम / यक्तियों उनका निराकरण करते हैं:-- 

5 हद प्रश्न-गुरू के विना मनुप्य निगुरा कहछाता है और वैसे 
2 त श्र 


गुरू इस समय पाए नहीं जाते इस लिए उन्हीं को गुरू मानना ठीक है। 
उत्तर-निगुरा तो उसे कहते हैं जो गुरू को नहीं मानता । लेकिन जो गुरू को तो 
माने किन्तु इस क्षेत्र में गुरूका रक्षण न देखकर किसी को गुरू न माने तो इस श्रद्धान से निगुरा 
नहीं होता । जैसे नास्तिक उसका नाम है जो परमेश्वर को नहीं मानता परन्तु जो परमेश्वर तो 
मानता हो पर इस क्षेत्र में परमेश्वर के लक्षण न पाकर किसी को परमेर्वर न माने तो वह 
नास्तिक नहीं हे वैसे ही यहां समझना चाहिए | 
प्रउन-जैन शास्तरेंमे इस समय केदी का अभाव बताया है मुनियों का तो अभात्र 
वतलाया नहीं: | न्‍ 
उत्तर-- ऐसा भी तो नहीं कहा है कि इन ढेशोंमें सुनियोंका सदूभाव रहेगा । भरत- 
तेत्रमें कहा है. परन्तु भरतक्षेत्रका विस्तार तो बहुत बढ़ा है। 


१७६ मोक्षमार्-प्रकाश 


प्रश्न-कही सदूभाव होगा इस लिए अभाव नहीं वतढाया 
उत्तर-ठीक है लेकिन-जहाँ हम रह रहे हैं अगर इसी जगह सदूभाव मानों 
जायगा-तो जहाँ ऐसे भी सुनि न मिलेंगे वहाँ किसको गुरु माना जायगा ! जैसे इस समय हंसों का. ु 
सदभाव होते हुए भी हंस दिखाई नहीं देते तो अन्य पक्षियोंकी हंस नहीं माना जा सकता. 


चैसे ही मुनिय्योकी सदूभाव होते हुए भी यद्वि कोई मुनि दिखाई नहीं देतां तो औरोंको मुनि . ु 


नहीं माना जा सकता | यु 
प्रझम--एक अक्षरके दाताको गुरू माना जाता है| तो जो शास्त्र सुनाते तथा सिखाते . . 
हैं उनको गुरु कैसे न माना जाय है 
उत्तर--गुरुका मतलब बड़ेसे है, जिस प्रकारक्नी महानता जिसमें है उसप्रकार 
की उसको गुरु संज्ञा है। जैसे कुलक्ी अपेक्षा मातापिता गुद कहलते हैं, विद्याकी अपेक्षा 


पढ़ानेवाले गुरु कहलाते हैं उसी प्रकार यहाँ धर्मक्रा अधिकार है अतः धर्मक्ी अपेक्षासे जिसमें . 


महानता हो वही गुरु समझना चाहिए । और धर्म का अर्थ है चारित्र “चारितं खलु धम्मो” .. 
यह शास्त्र का उल्लेख है। इसलिए चारित्रका धारकही गुरु कहलाता है। जेंसे भूतादिकका' 
नाम भी देव है तो भी देवके श्रद्धानमें यहाँ अरहंतदेवका ही ग्रहण होता है वैसे ही जौरोंका 
नाम गुरु है परन्तु यहाँ श्रद्धानमें निम्रंथका ही ग्रहण किया है। गिनधर्ममें 'अरहंतदेव निर्भथ 
गुरू है! ऐसा प्रसिद्ध वचन है । 


प्रश्न--निर्मन्थके विना और किसीको गुरु नहीं मानना चाहिए इसेका 


कारण कया है ! 


उत्तर--निम्रन्थके विना अन्यजीवोंमें सब्र प्रकारकी महानता नहीं होती । जैसे छोमी शात्र 

का व्याख्याता शाखर सुनानेके कारण महान है, और श्रोता धन बस्तादि देने के कारण महान है। . 

यद्यपि वाह्ममें शात्र सुनानेवाल्य महान है तो भी अंतरंगर् लोभी होनेके कारण वह दातार को उच्च 

मानता है और दातार उसे छोमी समझ नीचा मानता है इसलिए उसके सर्वथा महानता नहीं हुई |. 
इन--निर्भन्थ भी तो आहार छेता है? ह 


उत्तर--छोभी होकर दातार की सेवा सुश्रषा करके आहार नहीं लेता, इस लिए आहार 
लनेसे उसकी महानता कम नहीं होती | छोभी मनुप्य ही हीनता प्रकट करता है, ऐसा ही “ 
अन्य जीवोंके विषयमें समझना चाहिए । इसलिए निम्न न्थ ही समृप्रक्ारकी - महानतासे युक्त है। 
निम्न न्थ को छोड़कर दूसरे जीव सर्वथा गुणवान नहीं हैं। इस छिए जब गुणोंकी अपेक्षा 
महानता और दोषोंकी अपेक्षा हीनता प्रतीत होती है तभी निःशह्ल स्तुतिंकी जाती है अन्यथा . 
नहीं । निम्न न्थके सिवा अन्यजीव जेसा धर्म साधन करते हैं वैसा व उससे अधिक धर्म साधन . 


गृहस्थ भी कंर सकता है। फिर गुरु संज्ञा किसे दी जाय ? अतः वाह्य आम्यंतर परिग्रह रहित , 
निम्र न्थ मुनि ही गुरु हैं । है 


अध्याय--६ १5 

. अ्श्ल-ऐसे गुरुओँका तो इस समृय अमाव है इसलिए, जैंतस अरहंतकी .स्थीपतारूप 
अतिमा है वैसे ही गुरुओंकी स्थापनारूप ये मेषघारी गुरू हैं। 6 0 ते 

उत्तर-जेंसे राजाकी स्थापत्र चित्र आदिसें की जाब तो वह विपरीत :वात नहीं है 
किन्तु सामान्य मनुष्य-ही अपनेको राजा मानने छग जाय न्यो यह बात उस- राजाके 'बिरुद्ध हे 
चैसे ही अरहंतादिकी पाषाणमें स्थापना करना जिपरीत वात नहीं है किन्तु कोई साधारण: मनुण्य 
अपनेकी मुनि माने तो वह मुनित्लस्त विपरीत है । अगर इसीका नाम स्थापना हे तो अरहंत 
की सी अपनेमें स्थापना कर लेनी चाहिए। और अगर मुनियोंक्री स्थापना भी हो तो वाह्य 
स्वृरूपमें तो कमसे कम समजनतः चाहिए, यह कैसे हो सकता ह कि वे निम्नन्थ हों और ये परिग्रह 
के धारी बने रहें | | | 

प्रश्च-इस समय आवक भी ते जेंसे चाहिए वैस नहीं हैं अतः जैंस श्रावक्र वेसे मुनि । 

उत्तर-आवक संज्ञा तो शाख्म सभी गृहस्थ जेनोंकी हैं । अ्णिक भी असंयमी था 
उसको उत्तम पुराण में आरवकोत्तर बतलाया है। बारह सभाओं आवक भी गिनाएं हैं किन्तु 
से सव बतघारी ही नहीं थे । अगर सभी त्रतघारी होते तो असंयत मनुप्योंकी अलग ही संरूया 
चतलाते किन्तु ऐसा नहीं वतछाबा इस लिए गृहस्थ जैली मात्र श्ावक कहराता है। किन्तु मुनि 
संज्ञा विना निग्रथताके नहीं होती । आवककी जो आठ मूछ गुण पालन करना वतलछाया ह॑ उसमें 
मद्य मांस मधु और पंच उदुम्बर फरलोंके भक्षणका त्याग हो ही जाता हैं अतः किसी प्रकार तो 
आ्रावकृपना संभव ही हे किन्तु मुनियोंके अद्ठाईस मूल शुण वेषधारियोंमें नहीं होते इसलिए उनमें 
मुनिपना किसी प्रकार भी संभव नहीं हे । गृहस्थ अवस्थामें तो जम्वृकुमारादिक छारा बहुत 
हिंसाब्किके काम क्रिए सुने गए हैं, लेकिन मुनि होकर किसीने हिंसादि काय नहीं किए, दे 
परिआह ही खखा हैं। इस लिए ऐसी युक्ति कार्यकारी नहीं हैं। आइिनाथ भावाद के 
साथ ४००० राजा दीक्षा लेकर जब अष्ट हो गए तब वहाँ देवोंने उनसे कहा है कि यदि जिन- 
लिंग धारण करके वें- अन्यथा प्रवृत्ति ऋरंग तो उन्हें दण्ड दिया जावगा। जिनलिंग छोड़कर 
उनकी जो इच्छा हो सो करें। इसलिए जिनलिंगी कहलाकर अन्यथा प्रवृत्ति करने वाला जद 
दण्ड देने ग्रोग्य हें तब बन्दना वोन्य कैसे हो सकता हे ? अधिक कहनेसे क्या जो जिनमत्मे 
कुमेष ा श॒ करते हैं वे महापाप कमाते हैं । उनकी सेत्ा आदि करने वाले अन्यजीव भी 
पापी कहलाते हैं [ पद्म पुराणसें एक कथा है जिसमें लिखा हें कि एक लेठने घर्मात्मा चारण 
मुनिकी अमसे अष्ट जान कर आहार नहीं दिया तो जो प्रत्यक्ष अष्ट हैं उन्हें दानादिक देना कैसे 
सम्भव हो सकता हैं? | 

प्रइन-हमारे अंतरंगमें श्रद्धान तो ठीक है परन्तु वाह्मनें लब्जादिकसे शिक्षचार करें ते 
क्या बुराई है ? फल तो अंतरंगका ही लगेंगा । | 

उत्तर-घटपाहुडें लज्जा आदिकस वंदना करनेका विष किया डे यह हम पहले ही 
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कह चुके हैं । दूसरे कोई बल पूर्वक मस्तक नवाकर हाथ जुड़वाता, है तब तो यह संभव भी हे 
कि हमाग अंतरंग नहीं था किन्तु यदि स्वयं ही नमस्कार करता है तो उसका श्षंतरक्ञ कैसे नहीं 
माना जाय ? जैसे कोई अंतरंग्म तो मांस को बुरा समझता है किन्तु राजादिकका भला बनने के 
लिए मांस भक्षण करता है तो उसको ह्छ्ी नहीं माना जा सकता । वैसे ही अंतरंगरम तो कुगुरु सेवा- 
को बुरा समझता है किन्तु उनका तथा छोगोंका भल्य बननेके छिए उनकी सेवा करता हे तो 
श्रद्धानी नहीं माना जासकता । ः 
प्रबन-तलश्रद्धानीके कुगुरुसेवासे मिथ्यात्र कैसे हुआ !# 


उत्तर-जैंसे शीरुवती ख्री पतिकी तरह पर पुरुष के साथ सर्वथा -रमण क्रिया नहीं 
करती वैसे ही तत्वश्रद्धानी पुरुप सुगुरुके समान कुगुरके साथ नमस्कारादि क्रिया सर्वेथा नहीं 
करता । क्यों कि यह जीवादि तल्होंका श्रद्धानी है अतः 'रागादिक निषिद्ध हैं, ऐसा उसे श्रद्धान 
है और वीतराग भावोंकी वह श्रेष्ठ मानता है अतः जब उसके स्वयं वीतरागता पाई जाती है 
* तब वह वैसे ही गुरुओंकी नमस्कारादि करता है। जिनके रागादि पाए जाते हैं उनकी निषिद्ध 
जान नमस्कारादि नहीं करता । 
प्रश्न-राजादिककी तरह कोई उनको भी नमस्कार करे तो क्‍या हानि है ! : 
उत्तर-राजादिक धर्म पद्धतिमें नहीं है गुरूका सेवन धार्मिक पद्धति में है। राजा 
दिकका सेवन तो लछोभादिकसे होता है अतः वहाँ चारित्रमोहनीयक्ा उदय है किन्तु गुरुओं 
की जगह कुरुगुओंकी सेवा करनेका अर्थ है तत्वश्रद्धानेक कारण जो गुरू हैं उनसे प्रतिकूल 
होना, अतः जब॒लज्जादिकसे तत्व श्रद्धानके कारणोंमें विपरीतता पैदा की तब उसके कार्यमूत 
तल्श्रद्धानमें इृढ़ता कैसे संभव हो सकती है ! इस लिए यहाँ दर्शनमोहका उदय ही समझना 
चाहिए । इस तरह कुगुरुओंका निरूपण किया । अब कुघर्मका निरूपण करते हैं:--- 
जहाँ हिंसादिक कपाय पैदा हों, विषय कपायोंकी वृद्धि हो वहां धर्म मानना 
कुर्म है । यज्ञादि क्रियाओंमें महा हिंसादिक होतो है, बढ़ेजीबोंका धात होता है, 
कुधर्म सेवा ओर... न्योंके विषयोंका _ पोषण क्रिया जाता है । उन जीवोंमें दुष्ट 
उसका निषेध. के रख कर रीद्रध्यानी बनना और तीन्र लोभसे ओरोंका 
। .... रा कर अपना कोई प्रयोजन साधनेकी इच्छा करना तथा *ऐसे कार्यमें 
धर्म मानता कुषर्म है। तीर्थो्मं अथवा दूसरी जगह स्नानादि कार्य करना जिसमें छोटे वह़े 
अनेक जीवोंकी हिंसा होती हो, शरीरको आराम पहुचे, उससे विषय पोषण होता हो, विषय 
पोषणसे कामादिक बढ़ते हों, तथा कुतूहछादिकसे जहाँ कषाएँ बढ़ती हों उसे धर्म मानना सो सव 














9... पी प हु दे पाप रे ह 

४ उत्तर मात सरोवरसे दक्षिण मान सरोवर जाए, उत्तरके तीर्थ औदीच्य तीर्थ कहलाते हैं । यहाँ 
जान करने पर मनुष्य शरीर सहित स्वर्ग जाता है” ॥ ६ ॥ तोन छोकके वीचमें विख्यात कनखल 
तथ है वहाँ स्नान करनेसे मनुष्य पवित्र हो जाता है ॥ ७ ॥ बायुपु० अ० १११ 


अवध्याय--६ है १७९ 


अधर्म है । संक्रान्ति, अहण, व्यतीपात ( श्राद्ध ) आदिकमें तथा खोटे ग्रहोंकी शान्तिके लिए 
जो दान दिया जाता है, छोमी पुरुषोंको पात्र समझ कर जो दान दिया जाता है, दानमें सोना हाथी 
थोड़ा तिल आदि अच्तुओंका जो दान होता है वह सव अपर्म है.। क्यों कि यह संक्रान्ति आदिक 
पे धर्म रूप नहीं हं, ज्योतिषी आदिके गमनादि से संक्रान्ति आदि होती है। दष्ट ्रह्मदिकके 
लिए देनेंका मतलूव है छोभादिककी अधिकता, इस लिए वहां दान देनेंगें धर्म नहीं है । छोभी 
पुरुष देने योग्य पात्र नहीं है क्यों कि लोमी अनेक असत्य युक्तियॉंसे ठगता है, उससे बुछ 
मत्र नहीं होता भला तो तब हो जब उसके दानकी सहायता से वह घर्म साधन करे किन्तु वह 
सो उल्या पाप रूप प्रवृत्ति करता है। पापके सहायकका भला कैसे हो सकता है ! 
रयणसार में भी यही कहा हैं:-- 
सप्पुरिसाणं दाणं कप्पतरूणां फ्लाण सोहं वा 
लोहीणं दाणं जद विभाणसोहा सवस्स जाणेह [ र० सा० २६ ] 
अर्थात्‌ सत्पुरुषोंकी दान देना कल्पवृक्षोंके फलों की शोभासमान है तथा सुखदायक है। 
और लोभी पुरुषको दान देना शवकी अथीकी शोभा के समान है, अर्थात्‌ शोभा तो है पर 
धनीकी परम दुखदायक हे इस लिए छोमी को दान देने में धर्म नहीं है | द्रव्य ऐसा देना चाहिए 
, जिससे पात्र का धर्म चढ़े । खुवर्ण हस्ती आढिकि दान से तो हिंसादि पैदा होती हैं व मान 
लोभादि बढ़ते हैं और उससे महापाप होता हे। ऐसी दस्तुओंके देनेवाले को पुण्य कैसे हो 
सकता हे । चहुतसे विपयासक्त जीव रतिदान आदिकम पुण्य वतलाते हैं भछ्ा जहां कुशीलादि 
पाप अल्यक्ष मौजूद हैं दहां पुण्य कैसे होसकता है ? उसमें युक्ति दी जाती है कि इससे ख्रीको 
सुख होता, है । स्री तो विषय सेवनसे सुख पाती ही हे फिर शीलका उपदेश किस लिए दिया गया 
है ? 'रतिके समयके विना मी यदि उसके मनोरथ के अनुसार प्रवृत्ति न की जाय तो वह दुख पाती 
है? ऐसी असत्‌ युक्तियों से वे विषय पोषण का उपदेश देते है इसी प्रकर दया दान तथा 
पात्र दानके, बिना अन्य दान देने में धर्म मानना सव कुषम है। 


बहुत से लोग त्रत करके भी हिंसादि तथा विषयकपायादि बढ़ाते हैं जब कि त्तादिक 
उनके घटाने के लिए किए जाते हैं। तअतोंमें भी अन्नक्ा तो त्याग कर देंते हैं किन्तु कंदमूलादिक 
का भक्षण करते हैं। उसमें और भी अधिक हिंसा होती है और स्वाद आदि 
विषयों की विशेष पुष्टि होती है । उसी प्रकार दिन में भोजन न कर रात 
में भोजन करते हैं सो प्रत्यक्ष ही दिन की अपेक्षा रात्रिमं अधिक हिंसा 
प्रतीत होती है । प्रमादं विशेष होता है । ब्तादि करके अनेक श्र॒ज्ञार करते हैं। कुतृढल करते. हैं 
१--पअ्रहोपरागे संक्रान्त्यामयने बिपुवे तथा | बुगादिपु पडशीत्यां व्यतीपाते दिनक्षयं ॥ १० ॥ जापाढह्या 


चैव कार्तिक्यां साच्यां वान्ये झुमेदिने | ये तत्रदानं विग्रेम्पः प्रयच्छन्ति सुमेघत+ || ११॥ फल सहखगु- 
, पितं॑ अन्यतीर्थाल्कमंति ते ॥ १२ | ब्रह्मपु० १२ 


मिथ्या त्रत, भक्ति, तपा: 
दिकका निषेध 


गत मोक्षमागे-प्रकाश 


जूआ आदि खेलते हैं इव्मादि पाप किया करते हैं। तथा अतादिकका फछ लौकिक इ्ट फल की 
प्राप्ति और अनिष्टका विनाश चाहते हैं जिसमें कपायोंकी तीव्रता विशेष होती है । ऐसे बताहिकों 
छा आचरण कर धर्म मानना सब कुधर्म है । हि 


इसी प्रकारभक्ति आदि कार्यो हिसादि पापोंकोी बढ़ाते हैं गीत नृत्यादि, इष्ट भोजवा- 
दिक तथा अन्य सामग्रियोंसे विषयोंका पोषण करते हैं और कुतृहल प्रमादादिरूप प्रवृत्ति करते 
हें इनमें पाप तो बहुत होता है पर धर्मका साधन कुछ नहीं होता अतः इनको धर्म मानना से 
सब कुधम है। ु 
कोई शरीरकी झेश पेदा करते हैं और साथ हिसादि पाप कमाते हैं, कपायादि रूप 
प्रवृत्ति करते हैं, मेंसे पंचामि तपसे अभि द्वारा छोटे बड़े जीव जर जाते हैं हिंसा बढ़ती है इसमें 
कौनसा धर्म हुआ | नीचा मुख करके झूलना, हाथ ऊपर रखना इत्यादि साधनों में वहां क्लेश ही 
होता है कुछ यह धरके अन्न नहीं हे। पवन साधन ( प्राणायाम ) आदि करने में भी नेति 
ब्ोती आदि कार्येमें जलादिकसे हिंसा होती है। कोई चमत्कार आदिक पैदा होते हैं तो 
उससे मानादिक ही बढ़ते हैं। कुछ धर्म साधन नहीं होता, इत्यादि क्लेश,ही करते हे । विषयकपाय 
घटानेका कोई उपाय नही करते । अंतरज्ञ में क्रोध मान माया छोम आदिका अमिप्राय रहता है 
क्लेशसे बृथा धर्म मानता है यह सब कुधर्म है । 
बहुतसे इस लोकमें दुख न सह सकनेके कारण तथा पर छोकमें इष्ट की इच्छा 
एवं अपनी पृजा वढ़ानेके छिए क्रोध आदिक से अपघात करते हैं. जैसे पतिवियोग में अभ्िमें 
अंक्रभातलिधईी हि सती कहलाना, हिमालयमें गलना, काशी करोत्र लेना, जीवित 
का निषेध मारी लेना आदि वातोंमें घ्मं समझना | मछा अपघात करना तो वड़ा 
पाप है। यदि शरीरसे अनुराग कम हुआ था तो तपश्वरणादि करना 
चाहिए था मरजानेमें कौनसा धमेंका अज्ज हुआ अतः अपधात करना कुषर्म है। ऐसे और भी 
बहुत से कुधमके अन्न हैं। अधिक क्या, जिसमें विषय कषाय बढ़ते हों उसमें धर्म मानना 
सो कुधर्म है। 
जौर तो चया कार दोषसे जैनधर्ममें भी कुधर्मकी प्रबूत्ति हो गई है। जैन 
मम जो धर्म पर्च॑ वतराए हैं उनमें विषय कपाय छोड़ कर संयमरूप प्रवृत्तिकना योग्य 
है उसका तो पालन नहीं ४ करते, केवछ ब्रत नाम रखकर नाना प्रकारका अ्रज्ञार 
जैनधर्ममें छुघ्म. “7 ७ गरिष्ट भोजन करते हैं, कुतृहादिक करते हैं कषाय 
अबृत्ति और उसका. “के कार्य करते हैं जूज इत्मादिक महापाप रूप प्रति 
लिषेध करते हैं| पूजा आदि कार्योमें उपदेश तो यह था कि “सावध 
हे 'लेशो वहुपुण्यराशौ दोपाय नारू ( स्वयंसू स्तोन्न ) अर्थात्‌ बहुत पुण्यमें 
पापका अंश दोपके लिए नहीं होता, किन्तु इस छल्से पूजा प्रभावनादि कार्यों रात्रिमें दीण 


अध्याय--६ 5 *.. इंटर 


दिक ज॑ंछाकर अथवा अंनंत कायादिकका संग्रह कर अथवा अय्लाचारपूर्वक - प्रवृत्ति कर हिंसांदि 
रूप पाप तो बहुत कमाया” जाता है किन्तु स्तुति भक्ति आदि शुम परिणामों प्रवृत्ति नहीं की 
* जाती अथवा थोड़े समय पबृत्ति की जाती है अतः ठोय बहुत और नी कम होती है अथवा 
नफा कुछ भी नहीं होता म्रद्युत ऐसा कार्य करनेम तो बुरा ही देखा जाता है । ह 

जिनमंदिर तो धर्म का स्थान है वहां नाना कुकथाएँ करना, सोना आदि प्रमादरूंप 
प्रवृत्ति करना, बाग वाड़ी इत्यादि वनाकर विषय कपायोंका पोषण करना छोमी पृरुषोंकों दांनादिक 
देना अधथवा उनको असत्य स्तुति कंरः उनका महंतपना स्वीकार करना आदि अनेक प्रकारसे 
विषय कपायोंकों बढ़ाते हैं और उसमें धर्म मानते हैं परन्तु जिनधर्म तो वीतरागमाव रूप है उसमें 
एसी प्रवृत्ति कालदोपसे ही हो सकती है। इस प्रकार कुधर्म सेवनका निषेध किया | . अब इस 
कुषम सेवन मिथ्यात्वभाव केसे हुए यह वतलाते हैः-- 

तत्वश्रद्धानमें प्रयोगनमत्त है रागाढिक का छोड़ना इसी मावको धर्म कहा है । 
जो रागादिक भावोंकी वढ़ा कर ' धर्म मानता है उसके तत्वश्रद्धान “ नहीं रह “सकता दूसरे 
यह जिन आज्ञाके भी प्रतिकूल है । रागादिकभाव तो' पॉप हैं उनको 
घ॒र्म मानना यह झूठा श्रद्धान है अतः कुधर्म सेवन मिथ्यातवमाव | 
है। इस प्रकार कुदेव कुगुरु और कुशाख्रके सेवनम मिथ्यात्व॑भावकी 
पुष्टी होती देखकर उसका निरूपण किया है । वही पट्पाहुड़में छिखा है-- 

कुच्छिय देव॑ धम्मं कुच्छिय -लिंगं व वंदए जोई 
लज्ञाभयगारवदो मिच्छादिट्टी हवे सो हु ॥ [ मो० पा> ९२ ] 

“ज्ञो लज्जासे भयसे, या बढ़ाईसे कुत्सित देव, कुत्ित धरम, और कुत्सित्‌ | लिंग (वेश) 
की वंदना करता है वह मिथ्याइष्टि हैं? इसलिए जो मिथ्यात्रका त्याग करना चाहता है वह 
पहले कुदेव कुगुरु और कुधमेंका त्याग करता है । सम्यकत्व के २५ मलोंके त्याग और 
अमूढ़ दृष्टि व पड़ अनायतन में भी इन्हीका त्याग कराया - हैं इसलिए इनको अवश्य त्याग 
करना चाहिए | कुदेवादिककी सेवासे जो मिथ्यात्वभाव होते हैं वह हिंसादिक .पापोंसे भी 

महापाप॑ हैं इसके फल्से- निगोद नरकादि पर्यायें प्राप्त होती हैं वहाँ अनंत कालतक महा 
संकटका ही सामना करना पड़ता है सम्यस्ज्ञानकी प्राप्ति महादुलुम हो जाती हैं. यही बात 
: पटपाहुड़में भी लिखी है । ली 
“कुच्छिय धम्मम्मिरओ कुच्छिय पासंडि भक्ति संजुत्तो 
कुच्छिय तब॑ कुणंतों कुच्छिय गइभायणों होइ ॥ [ भा० प्रा० १३८ ] 
जो कुत्सित धर्ममें रत है, कुत्सित पाखण्डकी भक्ति करता है कुत्सित तप करता है 
वह जीव खोटी गतिका पात्र होता है। इसलिए भव्य प्राणियोंकी चाहिए कि जरासे लोम 


कुधम सेवन से मिथ्या 
त्व की प्रवृत्ति 


रू 
१८२ सोह्षनाग-पकाश 


अथवा मयते कुदेदादिकक्ना आराघन करके ऐसा मिव्यालमाव उत्तन्न करना योग्य नहीं हैँ जिससे 
अनंतकाल पर्यत महादःख सहना पड़े । जिनपर्ममं तो यह आज्ञाय है कि पहले बड़ा पाप 





छु्यक्ल फिर छुड़ाना चाहिए अतः इस मिध्यालको सप्त व्यसवादिकते भरी चंड्डा पाप 

ज्ञानकर पहले छुड्ाया है इसलिए जो पापते डरते हैं अपनी जालाकी दुरूसनुद्रम नहीं 

इतना चाहते उन जीवोंको यह निश्यात्व अवक्ष्य छोड़ देना चाहिए । ेल्‍ 

निद्दिभयसे सिथ्यात्त्व निंद्य अशंसादिक के विचार से भी उसमें शिश्रिक होना योग्य 
सेचनका निषेध . नहीं हर क्यों कि नीतिस भी लिखा है क्िः--- 


4 


निन्दन्तु नीति निएणा यदि या स्तुवन्तु 
लक्ष्मी समाविशतु गच्छतु वा यथेष्ठय्‌ 
अचेब वा मरणमस्तु युगान्तरे वा 
स्यायात्यथ; अविचलन्ति पद न धीरा। | [ नीौ० श० ८० 3 
कोई निन्द्ि करे या स्ुदि करे, ल्ष्मी आजाय या चली जाय, आज ही मरण हो या युगों 
नक्ष जीवित रहे किन्तु घीर दीर पुरुष न्याय नागसे एक पैर भी पीछे नहीं हटते । 
इस तरह न्यायक्ा विचार करके निनन्‍्द्ा प्रशंतादिकक्ते सबसे या झ्ोभादिकसे 
ऋप मिथ्यात्क्ा सेवन करना ठीक नहीं है | देवशुरू धर्म तो सर्वोत्तष्ट पदार्थ हैं इनके आधार 
ही धर्म ह इनमें शिथिरूता रखनेते ऊन्यघर्म कैसे हो सकते हैं। इस लिए अधिक ऋहनेसे 
सवंधा कुदेव कुगुरु और कुघमंका त्यागी होना योग्य हैं। कुदेवादिकह त्याग न करलेसे 
मेव्यात्लादिक झाव बहुत पुष्ठ होते हैं और इस समय यहाँ इनकी प्रवृत्ति विशेष पाई जाती है 
इनक्षा निदिष किया हैं। उसे समझकर मिथ्याल सावकी दूर कर अपना आलकस्याण 


६३ है| 


घंमका 
हु 
झ् 





इस प्रकार मोक्षमार्गअकाश नामक शास्में कुदेव कुणुर 
और कुघमंका निषेध वर्णन करनेवालम 
उठा अधिकार समाप्त हुआ ॥ ६ ॥ 


अध्याय ७ 


७२२ [की [ 
जेन मिथ्यादृष्टि का निरूपण 
(-ख्य्प्र्ध्स््ार 
इस भच तरुको मूल इक जानहु मिथ्याभाव। 
ताकों करि निरमुल अब करिए मोक्ष उपाव | 
जो जीख्र जैनी हैं और जिनआाज्ञाको मानते है उनके भी मिथ्यात्व रहता है इसका 
वर्णन करते हैं-- तियोंकि इस मिथ्याल वैरीका अंश भी बुरा है इसलिए सूक्ष्म मिध्यात्र भी 
त्यागने योग्य है | मिनागममें निरचय और व्यवहारूूप वर्णन मिलता है, उनमें यभून 
नाम निश्चय हे | उपचारका नाम व्यवहार हे | इनके स्वरूप को बिना जाने ही जीव 5 रद 
फ्रत्ति करते हैं वही चतख्ते हैं। >्फ्रा अक 
एकान्त निश्चयावलस्वी जैनाभास 
बहुतसे ः निशचयक्नो बिना जाने निश्चयाभासके श्रद्धाती बनकर अपनेको मोक्षमार्गी 
मानते हैं, अपनी अऑत्माक्ो छिद्ध समान अनुभव करते हैं। जो प्रलयक्ष संसारी है किन्तु अमर 
से अपनेरो सिद्ध समान मानता है वही मिथ्याहृष्ट हे। शाख्रोंम जो सिद्ध समान 4८ 
है दह द्रव्यदष्टेसे कहा है पर्याय इप्टिसे नहीं कहा । जैसे राजा दौर रंक मनुप्यपनेत्नी अपेक्ष 
समान हैं ३ (छल की अपेक्षा समान नहीं है वेसे हो सिद्ध और संसारी 








अपेक्षा समान हैं. सिद्धपत संसारीपनक्ी अपेक्षा समान नहीं हैं, परन्तु यह ( निश्चयादरम ] 
श्रद्धानी ) सिद्धोंके समान ही अपने को शुद्ध मानता है, भरा शुद्ध और अशुद्ध अवस्था ् 
पर्याय है. इस पर्याय की अपेक्षा समानत्रा मानने वाछ्य मिथ्या इष्टि हे | इसी तरह अपने के 
शानादिक सद्भाव मानता हे किन्तु है क्षयोपशमरूप मति श्रुत ज्ञानका सद्भाव ही है 
भाव तो कर्मके क्षय होनेपर होते हैं पर यह अमसे कर्मके क्षय विना ही क्षायिक भ दे ब्रह्म 
है इसलिए यह मिथ्यार्ष्ट है। शाख्तरोंम जो सब जीवोंको केवलज्ञान स्वभाव छू शुद्ध मान 
शक्तिकी अपेक्षा कक्ष है। अर्थात्‌ सत्र जीवोंके केवलश्ञनादि रूप होने' की शक्ति|गादिकको 
मान व्यक्तता तो व्यक्त होनेपर ही वतलाई है | का भय 
कोई ऐसा भी मानते हैं कि आत्माके प्रदेशोंमें तो केवलशन ही है ऊपर -आ-...- 
होनेसे वह प्रकट नहीं होता, परन्तु यह अम है अगर केवल ज्ञान होता तो वजूपटलारदि' 


और 
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के परे में आड़े होते हुए भी वह पदार्थको जानता | कम के आड़े आने पर तो 
आस्माके पेशी में. ता ही कैसे ? इसलिए कर्मके निमित्ले केवल ज्ञानका अभाव ही 
8 । अगर इसका सदा सद्भाव रहता तो इसको पारिणामिक भाव कहते 
निषेध 
लेकिन यह तो क्षायिक भाव हैं। सम्पूर्ण भेद जिसमें गर्मित हैं ऐसा 
चैतन्य भाव पारिणामिक हैं, इसकी अनेक अवस्थाएँ मतिज्ञानादि रूप अथवा केवलज्ञानादि 
रूप हैं अतः केवलज्ञान पारिणामिक भाव नहीं है इसलिए .इसका सब्वेदा सद्भाव नही मानना 
चाहिए। शात्रों में जो सयेका दृष्टांत दिया है उसका इतना.ही भाव समझना चाहिए कि जैसे 
मेघपटलके होते हुए सूयप्रकराश प्रकट नहीं होता वैसे ही कर्मका उदय होते हुए केवलज्ञानं 
नहीं होता । बह भाव नहीं है कि. जैसे सूर्य प्रकाश रहता हैं चैसे ही: ज्ात्मामं केवलज्ञान 
रहता है, क्‍योंकि दृष्टांत सब तरहसे नहीं मिलता । जैसे पुद्ठलगें वर्ण नामका गुण है । उसकी 
हरित पीतादिक अवस्थाए' है, वर्तमान में किसी एक अवस्थाके होनेपर अन्य अबस्थाओंका अभाव 
टी, हैं। वैसे ही आत्मामें चैतन्य गुण है उसकी मतिज्ञानादि रूप है है वर्तमान में 
एक. अवस्थाके रहने पर अन्य अबस्थाओंका अभाव ही रा 


वित . प्रद्रन-आवरणका मतलव तो कत्तुका आच्छादन है जब . .केवलज्ञीनका सद्भाव“नहीं 
तब केवलज्ञानावरण क्‍यों कहा है ? ' 


उत्तर--शक्ति है उसको व्यक्त नहीं होने देता इस अपेक्षाले आवरण कहा है । जैसे 
देश चारित्रका अभाव होनेपर भी शक्तिको घातने की अपेक्षा अप्रत्याख्यानाव कहा है] दूसरे 
त-मी-स का चाहिए कि वस्तु जो परनिमित्तत भाव होता है वह । हे भाव , कहलाता 
है और [ते बिना जो भाव होता है उसका नाम स्वभाव है। अम्रिका निमित्त 
[र ज॑ल्म उप्णपना होता है वहां शीतरताका अभाव ही है परन्तु अमिक्ा निमित्त न रहने 
सम फिर शीतछता आजाती है इसलिए जलूका स्वभाव सदा ही शीतल कहा जाता ह्ै 
थोंकि उसमें ऐसी शक्ति सदा पाई जाती है। उस शक्ति के व्यक्त होनेपर स्वभाव व्यक्त 
। कहलाता है | वैसे ही कर्मका निमिच् होनेके कारण आत्मा अन्यरूप हुआ है उसमें 
रो अभाव है परन्तु कर्मका निमित्त मिटने पर सर्बदा केवलज्ञान रहता है क्योंकि 

सदा पाईं जाती है, व्यक्त होनेपर स्वभाव व्यक्त हुआ कहलाता है। तथा जिस 
उप्णजर को शीतरू मानकर पीया जाय तो उससे जलन ही होती: है वैसे ही केवल 

गवस अशुद्ध आत्माको यदि शुद्ध अनुभव किया जाय तो द्् ही होगा | इस 
“ केवलज्ञानादि रूप आत्माका अनुभव करते है वे मिथ्यार्रृष्टि हैं, | | 


ही ॒ 
श्री दल प्रत्मक्ष में रागादि भावोंके होते हुए भी जो अंमसे आत्माकी रागादि रहित 
उह बताना चाहिए. हि यह रागादिक जो देखे. जाते हैं वह किस द्रव्यके 
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अस्तित्वमं देखे जाते हैं ? अगर शरीर या कर्म पुद्गलके अस्तितवमें 
रामादिकक सद्भावर्म ये आते हैं अधत् तेबा गति आफ वासियों किन मे 
देख जाते हे तो वे भाव जचेतन तथा मूर्तिक होने चाहिये, हिन्‍्तु ये 
आत्माको राग-रहित द् अमूर्तिक री होते हैं 
_ ०  रागादिक अलक्ष चेतनता लिए हुए अमूतिक भावरूप प्रतीत होते हैं, इस- 
साननका निपंध हु 


लिए. यह भाव आत्मा ही के हैं। समयतारके कलूशर्म भी इसी का 
समर्थन किया ह-- 
कायलादर्कत॑ न कम न च तज्जीवग्रक्ृत्योदयो-- 
रज्ञाया! /पकृते! स्वकायलुभवाभावानचेयं कइृतिः।। 
नैकस्याः ग्रक्ृनतेरचित्तलसनाजीवोझय कर्ता ततो | 
जीवस्येंच च कर्म तचिदसुग्ग ज्ञाता न वै पृद्गलः” | [ सर्व विशुद्ध ज्ञ० ११ ] 
“यह रागादिकरूप 'प आवक किसीके द्वारा किया हुआ नहीं हे, यह वात नहीं ह 
क्योंकि वह कार्य हे। जीव जौर प्रकृति इन दोनोंका भी यह कार्य नहीं ह क्योंकि अगर ऐसा 
हो तो अचेतन कर्म मकझ्ृतिको भी उस भाव कम का फल सुख दुःख भागना चाहिए, लेकिन वह 
असम्भव है) तथा अकेली कम्प्रकृतिका भी यह कार नहीं ह क्योंकि उसका अचेतनपना स्पष्ट 
है, इसलिए रागादिकिक जीव ही कर्ता ह और वह ( रागादिक ) जीवहीका कम ह क्योंकि 
वरकर्म चेतवानुसारी है अर्श्रात्‌ चेतनाके विना नहीं होता और पुद्गल ज्ञाता है नहीं।” 
इसलिए रागादिक्वमाव  जीवके अछ्तित्वमें है । जो रागादि भावोंका निमित्त कर्म ही को 
मकर स्ववंको रागादिकका अकर्ता मानता है वह करता तो स्वयं ह॒ किन्तु स्वयंकी निरुधमी 
? प्रमादी बनाकर कर्मका ही दोष ठहराता है यह दुःखदायक अम है, यही समयसार कलदसें 
'भीछिला हे. ४ 


बज 


रागजन्मनि निर्मिचतां परद्रव्यसेव कलयन्त ये तु ते | 
उत्तरन्ति न हिंसोहवाहिनी शुद्धयावविधुरान्धबुद्धय। || [ सर्वेवि० क्ञा० २८ ] 
“जो जीव रागाठिककी उत्तच्िं परद्वव्यहीकों निमित्त मानते हैं वे शुद्धज्ञानहीन अन्धवुद्धि 
मोह नदी को पार नहीं सकते न 
तथा समयसारके सर्वविष्ठछ अधिकार जो जेंन आत्माकी अकर्ता मानता हैं और 
हता है कि कर्म ही जगाता सुछाता है, परघात कर्म हिंसा होती . ह, वेद कर्मस त्क्म 
"लिए कर्म ही कर्ता है उसकी सांख्यमती कहा है| जेंस सांख्यमती आत्माकी झुद्ध मान 


2 


द होता है वैसे ही यह भी हुआ । इस श्रद्धानल एक दोष यह भी हुआ कि रागादिकको 








- -- लें नहीं जानता और न अपनेकी उनका कर्ता मानता है इसलिए रागादिक होनेका भय 
पत्वा/ पाठ है, प्र० शु० । २६-स्वक्ा्यफलछुस्मावानुप्द्ठाइति?ः णढ हैं, प्र० गु०] इ-व्तु' 
नर य्रू० रु० | 
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नहीं रहा अतएव उसके मिटनेका उपाय भी नहीं करता केघल स्वच्छन्द हो खोटे कर्मोका 
बंध कर अनन्त संसारमें रुकता है ।.* 

प्रदह-समयसार ही में तो ऐसा छिखा है- 

वर्णादा वा रागमोहादयो वा 
मिन्ना भावा सववे एवास्य पुंस। [ जीवा जीवाधि० ५ ] 

अर्थ-सव वर्णादिक व रागादिकमाव इससे मिन्न हैं। ५. . 

तथा वहाँ ही रायादिकको पुदूगलमय कहा है। अन्यशास्त्रोंम मी रागादिककी आ्मासे 
भिन्न वतलाया है सो क्यों वतलाया है ! 

उत्तर-रागादिकिभाव परद्वव्यके निमित्तते औपाधिकभाव कइछाते हैं और जीव 
उनको स्वभाव समझता हे | स्वमावक्रों बुरा कैसे माना जाय ? और «व बुरा नहीं तो उसके 
विनाशका उपाय भी क्यों करे ? लेकिन यह श्रद्धान विपरीत है अत. उसको छुड़ानेके लिए 
स्वभावकी अपेक्षा रागादिककी मिन्न वतराया है और निमित्तकी अपेक्षासे पुदूगलमय कहा है | 
जैसे रोग मिटानेका इच्छुक वैद्य शीतका आधिक्य देखता है तो उप्ण औपधि वतछाता हे और 
आतपकी अधिकता देखता है तो शीत औषधि देता है | वैसे ही श्रीगुरु रागादिको छुड़ाना चाहते 
हैं, जो रागादिकको पर मानकर स्वच्छन्दर और निरुद्यमी हैं उसको उपादान कारणकी मुख्यतासे 
रागादिक आत्माका है ऐसा श्रद्धान कराते हैं। और जो रागादिककी अपना स्वभाव मानकर उनके 
विनाशका उद्यम नहीं करते उनकी निममित्त कारणकी मुख्यतासे 'रागादिक परभाव है? ऐसा श्रद्धान 
कराते हैं | दोनों विपरीत श्रद्धानोंसे रहित होनेपर जब सत्यश्रद्धान होता है तब ऐसा मानता हे कि 
यह रागादिक भाव आत्माके स्वभाव तो नहीं हैं कर्मके निमित्तसे आत्माके अस्तित्वमें विभाव पर्याय 
रुपसे पेंदा हुए हैं। निमित्त हटनेपर इनका नाथ होते ही स्वाभाविक भाव रह जाते हैं इसलिए 
इनके नाशका उद्यम करना चाहिए । 

प्रइन-अगर यह कर्मके निमित्तसे होते हैं तो कर्मका/ंदय रहनेंतक विभाव दूर कैसे 
हो सकता है ? इसलिए इनके विनाशका उद्यम करना निरर्थक 

उत्तर-एक कार्यके होनेंमें अनेक कारण आवश्यक होते हैं. उनमें बुद्धिपूर्वक होनेवाले 
कारणोंको तो प्रयल कर मिछाता है और अवुद्धिपूवक होनेवांले कारण स्वयं ही मिले तब कार्य 
सिद्धि होती है। जैसे पुत्र होनेका कारण बुद्धिपूवेक तो विवाृदि करना है और अवुद्धिपूर्वक 
भवितत्य है। वहाँ पुत्रार्थी विवाहदिकका तो प्रवलल करे और द्ववितव्य स्वयं हो तो पुत्र होता 
है । वैसे ही विभाव दूर करनेके बुद्धिपूर्वक कारण तो तत्व विर्चारादिक है और अबुद्धिपूर्वक कारण 


मोहकमंका डपशमादिक हे इसलिए उसका इच्छुक तत्व विच्वारादिकका तो उच्यम करे और मोह: 
करमका उपशमादिक स्वयंगेव हो तब रागादिक दूर होते हैं । 
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१-तेनबान्तत्तत्वतः पध्यतोडमी नो इृष्टाः स्युइंटमेंक परं स्यात्‌ इति शोषः | 
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प्रइन-जैसे विवाहादिक भी भवितत्यके आधीन हैं चैंसे तत्व विचारादिक भी कर्मके 
क्षयोपशमादिकके आधीन समझना चाहिए अतः उद्यम करना निर्थंक रहा | 
उत्तर-तत्वविचारादि करने योग्य ज्ञानावरणका क्षयोपशम तो हे ही इसीलिए उस उप- 
योगको यहाँ लगानेका प्रयत्न किया गया हैं। असंज्ञी जीवके उतना क्षयोपश्म नहीं है इसलिए 
उनको उपदेश भी नहीं दिया है। 
प्रश्न-होनहार» हो तो उपदेश भी लहूगता है विना होनहारके उपदेश भी कैसे 
लग सकता है ! 
उत्तर-अगर ऐसा श्रद्धान है तो सर्वत्र किसी कार्यके लिए उद्यम करना ही नहीं 
चाहिए । खान पान व्यापारादिकका तो उद्यम किया जाता है और यहां होनहार बताया जाता है 
इसका तो अर्थ यह है कि यहाँ ( तलविचारादि उपयोगमें ) अनुराग नहीं है। वास्तवमें 
मानादिकसे ऐसी झूठी बातें बनाई जाती है । इस प्रकार जो रागादिक होते हुए भी आत्माको 
उनसे हीन मानते हैं वे मिथ्यादृष्टि हैं। 
इसीतरह कर्म नोकर्मका संबंध होते हुए भी आत्माको (कोई जैन) 
अबद्ू मानते हैं किन्तु कर्म नोकर्मका वन्धन प्रत्यक्ष दीखता है । ज्ञानावरणसे ज्ञानादिक 
«._.,.. का घात देखा जाता है, शरीरसे उसीके अनुसार अनेक अव्स्थाएँ 
आत्माको कर्म नोकमसे 
अब वॉनिनेंको होती देखी जाती हैं फिर वंधन क्यों नहीं मानना चाहिए और वंधन 
निषेध न हो तो मोक्षमार्गी इनके नाशका उपाय क्यों करते हैँ? 
प्रइन-शास्तोंमं आत्माको कर्म नोकर्मसे भिन्न, अवद्ध और 
अस्पृष्ट कैसे कहा हे ? | 
उत्तर-संवंध अनेक मकारका हे यहां तादात्य संबंधकी अपेक्षा आत्माकों करमे नो- 
कर्मले मिन्न वतलाया हे, तथा दोनों द्रव्य वदलकर एक नहीं हो जाते इस अपेक्षासे अवद्ध, 
अस्पृष्ट कहा है। नित्य नैमित्तिक संबंधकी अपेक्षा वंधन तो है ही। आत्मा कर्म नोकमके 
निमित्तसे अनेक अवस्थाएँ घारण करता है इसलिए सर्वथा अपनेको वन्धरहित मानना मिथ्या 
दर्शन है। ह 
ग्रश्न-वंध और मसुक्तिका विकल्प हमें नहीं करना चाहिए ? क्‍यों कि शारूमें ऐसा 
लिखा है- 
जो बंधउ मुक्कठ मुणइ सो वंधइ ण॑ भंति ( बेंति ) ! 
अर्थात्‌ जो जीव बंध होना और मुक्त होना मानता है वह निःसन्देह वँधता है। 
उत्तर-जो जीव केवल पर्यायदृष्टि होकर वंघ मुक्त अवस्था ही को मानते हैं द्वव्य- 
स्वमावका अहण नहीं करते उनकी ही यह उपदेश दिया है कि द्रव्यस्वभावकी विना ही जाने 
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जीवकी वद्ध मुक्त जानना वंधका कारण है अगर सर्वथा ही वंधसे मुक्त न होता हो तो 
उसे बद्ध ही फिर क्यों कहना चाहिए तथा बंधका विनाश और मुक्त होनेका प्रय्ल ही क्यों करना 
चाहिए इसलिए द्वव्यह्िसि एक ही दशा है पर्यायदश्सि अनेक अवस्थाएँ होती हैं ऐसा 
मानना ठीक है | इस तरह केवल निश्चयनयके अमिप्रायत्ते अनेक प्रकारसे विरुद्ध श्रद्धान 
करता है | 


जिनवाणीमें तो अनेक प्रकारकी अपेक्षा बतलाई है, कहीं किसी प्रकार और कहीं किसी 

प्रकार निरूपण किया है | किन्तु यह ( जैनी मिथ्यादष्टि ) निश्चय नयकी मुख्यतासे जो कथन किया 
गया है उसीको अपने अमिप्रायत्ते अहण कर मिथ्यालका धारण 
करता है | जिनवाणीमें तो सम्यन्दशन, सम्यगूज्ञान और सम्यक्‌ 
चारित्रकी एकताकों मोक्षमार्ग वतलाया है अतः इसके सम्यन्द्शन 
और सम्यग्श्ञानम सात तत्वोंका श्रद्धान व ज्ञान होना. चाहिए लेकिन उनका विचार कुछ नहीं करता, 
| और चारित्र में रागादिक दूर करना चाहिए उनके लिए कुछ प्रयल्ल नहीं करता एक अपनी 
आत्माको शुद्ध अनुभव करना वस इसीको मोक्षमार्ग मानकर संतुष्ट रहता है और उसीका अभ्यास 
. करने के लिए अंतरंगमें ऐसा विचार करना चाहता है 'मैं सिद्धसमान शुद्ध हूं केवरुज्ञानादि 
सहित हूं द्व्यकर्म॑ नोकर्म रहित हूं, परमानन्दमय हूं, जन्म मरणादि दुःख मेरे नहीं हैं, इत्यादि! । 

यहाँ यह प्रइन होता है कि यह चिंतन द्रव्यहृष्टिपूर्वक है या पर्यायदृष्टिपूवंक यदि द्रव्यृष्ट 

पूर्वक है तो द्रव्य तो शुद्ध अशुद्ध सभी पर्यायोंका संग्रह है-तुम शुद्धही क्यों अनुभव करते हो 

और यदि पर्यायदृष्टिपूबवक है तो तुम्हारी वर्तमान पर्याय अशुद्ध है, अपनेको शुद्ध कैसे मानते 
'हो। यदि शक्ति अपेक्षा शुद्धमानते हो तो 'मैं ऐसा होने योग्य हैँ! ऐसा मानना चाहिए अतः 
अपनेकी शुद्धरूप चिंतन करना भ्रम है क्योंकि अपनेकी सिद्ध समान माननेपर यह संसार 
अवस्था किसकी ऋहलायगी और जब तुम्हारे केवलज्ञानादिक मौजूद हैं तब यह मतिज्ञानादिक 
किसके कहलाँयगे तथा यदि तुम द्रव्यकर्म और नो कमेसे रहित हो तो ज्ञानादिकका म्रकटपना 
क्यों नहीं ? परम आनंदमय हो तो अब कतेव्य ही कया रहा, जन्म मरणादि दुःख ही नहीं तो 

दुखी क्यों हो ? अतः अन्य अवस्थामें अन्य अवस्था मानना अम है। 


अपेक्षा न सममनेसे 
मिथ्या प्रवृत्ति 


* ग्रइन-यदि यह प्रम है तो शा्रोंमें शुद्ध चिंतवनका उपदेशही क्यों दिया है ! 


उत्तर-एकतो द्रव्यकी अपेक्षा शुद्धता है एक पर्यायक्री अपेक्षा शुद्धता है। द्वव्यकी 
अपेक्षा तो परभावोंसे मित्रता और अपने भावोंसे अमिन्नताका नाम शुद्धता है और पर्यायकी अपेक्षा 


औपाधिकभाबोंका अभाव होना उसका नाम शुद्धता है। यहाँ शुद्ध चिंतनमें द्रब्यकी अपेक्षा 'शुद्धपना 
अहण किया है। समयसारमें भी यही लिखा है:-- 


भप्‌ एवाशेपद्रव्यान्तंरभावेभ्यो भिन्नत्वेनोपास्यमानः शुद्ध इत्यभिधीयते/ 
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अथ्थ-जो आत्मा प्रमत्त अप्रमत्त नहीं है वही समस्त परढ्न्योंके भावोंसे भिन्नढूपसे 

उपासना करने पर शुद्ध कहलाता है | वहीं यह भी लिखा हे :-- 

“समस्तकारकचक्रप्रक्रियोत्ती्णनिर्मला उुभूतिमातरत्वाच्छुडः 

अथ-सम्पूर्ण कर्ता कर्म आदि कारकोंके समृहकी प्रक्रियसे रहित जो निर्मे अनुमति 

यानी अमेद ज्ञान-तम्मात्र यह आत्मा है इस कारण से वह शुद्ध है। 
यह शुद्ध शब्दका अर्थ समझना चाहिए | इसी प्रकार केवछ शब्दका अर्थ समझना 
चाहिए जो परमावोंस मित्र केवल आप हे उसका नाम केवल हे | इसी तरह अन्य यथार्थ 
अर्थक्रों समझना चाहिए | पर्यायकी अपेक्षा शुद्धता मानना अथवा अपनेको केवढी मानना महा- 
न विपरीतता ह | अतः स्वयंकी द्रव्य पर्यायरूप देखना चाहिए। द्वव्यसे अपने समान्यरूपका 
अवलोकन करना चाहिये और पर्यायसे अवस्था विशेषका निश्चय करना चाहिये ऐसे चिंतवनसे 
ही सम्बन्दष्टि होता हे । क्योंकि विना सत्य अवलोकनके सम्यन्दि नाम कैसे पासकता हैं : मोक्ष 
मार्गम॑ तो रागादिको मिटनेका श्रद्धान ज्ञान और आचरण करना है। उसका तो कुछ विचार 
है नहीं स्वयं के शुद्ध अनुभव्सेही अपनेआपको सम्बस्दष्टि मानकर अन्य साधनोंका निषेध 
करता है । शाखाभ्यासको निरर्थक वतलछाता है द्रव्यादिकका, गुणस्थान मार्गणा त्रिकोकादिकके 
विचारकोी विकल्प वतलाता हैं तपरचरणकी वृथा और कायकलेशरूप मानता हैं. तरतादिक करने 
को वन्धनमें पड़ना मानता है पूजन आदि सर्व कार्याकी शुभाश्रवका कारण जान हेय वतलाता है । 
आल इत्यादि सर्वसाधनोंकों कप हटाकर प्रमादी होता है। किन्तु यदि शाल्राभ्यास 
ताका निषेध... हो तो के भी तो ध्यान अध्ययन दो ही कार्य मुख्य हे 
वे ध्यान उपयोग न छूगने पर अध्ययनम ही तो उपयोग को ढछगाते 
| बीचसें उपयोग लगाने योग्य अन्य ठिकाना उनके नहीं है। शाखोंसे तत्तोंका विशेषज्ञान 
नेपर सम्बन्दर्शन निर्मेल होता है | जबतक वहां उपयोग रहता हे तब तक कपाय मंद रहती 
तथा आगामी वीतरागमावोंकी वृद्धि होती है ऐसे कार्यकी निरथ्थक कैसे माना जाय दूसरे 
कुछ लोगोंका कहना है कि जिनशास्त्रोंमिं अध्यात्मका उपदेश हो उनका ही अध्ययन करना 
चाहिए. अन्यशात्रोंके अभ्याससे कुछ नहीं है। उसके उत्तरमें कहना है कि अगर तेरी सत्य 
दृष्टि हैं तो सबही जैनशासर उपकारी है। अध्यालशाख्रोंम तो मुख्यतासे आत्मस्वरूप का 
कथन हे, किन्तु सम्यन्दष्टि होने पर आत्मस्वरूपका तो निर्णय हो लुकता है तब तो 
ज्ञानकी निर्मलताके लिए उपयोगको मन्द कंपायरूप रखनेके लिए अन्यशाश्रोंका अभ्यास 
मुख्य होना चाहिए। और जो आत्म-स्वरूपका निर्णय हुआ है उसको निर्मल रखनेके लिए 
आध्यात्मिकशास्त्रेंका भी अभ्यास होना चाहिये । परन्तु अन्यशास्त्रोंमे अरुचि नहीं होनी चाहिए । 
जिसकी अन्य शास्त्रेंमें अरुचि है उसके अध्यात्मकी रुचि सत्य नहीं हे | जैसे विषयासक्त जीव 
विषयासक्त पुरुषोंकी कथा भी रुचिसे सुनता है, विषयके विशेषकी भी जानता हे, विषयके साधनों 
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को हिंतरूप जानता है, विपयके स्वरूपकी भी पहचानता है| उसी प्रकार जिसकी आत्मरुचि हुई 
हो वह आत्मरुचिके धारक तीर्थकरादिकोंके पुराणोंको भी जानता है, तथा आत्माको विशेष समझने 
के लिए गुणस्थानादिकोंको भी जानता है तथा आत्माचरणमें ब्रतादिक साधनोंकी भी हितरूप 
मानता है। आत्माके स्वरूपको भी पहचानता है। अतः चारों ही अनुयोग कार्यकारी हैं। उनका 
भी अच्छा ज्ञान होनेके लिए शब्दशास्र, न्यायशास्रादिकको भी जानना चाहिए। अतः शक्तिके 
अनुसार थोड़ा बहुत अभ्यास करना योग्य हे । 

प्रइन-“पद्मनन्दि पचीसी” में तो छिखा है कि आत्मास्वरूपसे हटकर वाक्य शाक्ोमें 
जो बुद्धि विचरती है वह व्यभिचारिणी है । 

उत्तर-यह सत्य कहा है-बुद्धि तो आत्माकी है उसको छोड़कर पर&व्य परशासतरोर्मे वह 
अनुरागिणी हुईं अतः वह व्यमिचारिणी ही कही जायगी । परन्तु जेंसे ख्री शीरूवती है तो ठीक 
ही है और यदि उससे न रहा जाय और बह उत्तम पुरुषको छोड़कर नीच चाण्डाछादिकिका सेवन 
करे तो अत्यन्त निन्‍्दुनीय होती है। वैसे ही बुद्धि आत्मस्वरूपमे प्रव्ृत्ति करे तो ठीक ही है और 
यदि न.करे तो प्रशस्त शाख्रादि परद्धत्यकी छोड़कर अप्रशस्ते विषयादिकमें लगे तो अत्यन्त निन्‍्द- 
नीय कहलायेगी । किन्तु जब मुनियोंकी भी बुद्धि बहुत कारतक आत्मस्वरूपमें नहीं लगती तब 
उसकी बुद्धि कैसे लग सकती है ! इसलिए शास्राभ्यासमें बुद्धि रूगाना उपयुक्त है। 


इसी तरह द्वव्यादिक अथवा गुणस्थानादिकके विचारको जो विकल्प बतलाया गया है, 
वह विकल्प तो है परन्तु निर्विकिष्ष उपयोग रहता भी तो नहीं है। अतः जब यह विकल्प नहीं 
करेगा तब दूसरे विकर्प होंगे और वे बहुत रागादिक युक्त होंगे । तथा 
निर्विकष्प दशा सदा तो रहती नहीं क्‍योंकि छत्मस्थका एकरूप उपयोग 
उत्कृष्टसे अन्तमुंह॒ते तक रहता है | यदि यह कहा जाय कि में आत्मस्वरूप 
का ही चिन्तन अनेक प्रकार किया करूँगा तो सामान्य चिन्तन तो अनेक प्रकार होता नहीं । और 
यदि विशेष चिन्तन करेगा तो द्रव्य, गुण, पर्याय, गुणस्थान, मार्गणा, शुद्ध अशुद्ध अवस्था 
इत्यादि का अवश्य विचार होगा । दूसरे केवल आल्मज्ञान होते हुए तो मोक्ष मार्ग होता नहीं है । 
सात तत्लोंका श्रदूधान तथा ज्ञान होनेपर तथा रागादिकिको दूर करनेपर ही मोक्षमार्ग होता है अतः 
सात तत्वोंका चिशेष रूप समझनेके लिए जीव अजीवका व कर्मके आश्रव वंधादिकका विशेष 
ज्ञान होना आवश्यक है। उसीसे सम्यग्दशन और सम्यकश्ञानकी प्राप्ति होती है। उसके बाद 
रागादिकको दूर करनेके छिग्रे रागादिक बढ़ानेके जो कारण हैं उनको छोड़कर रागादिककों घटने 
के कारणों भें उपयोगकी ढूगाना चाहिए | सो द्वव्यादिक वा शुणस्थानादिकका विचार रागादि 
घटानेका कारण है। इनमें कोई रागादिकका निमित्त नहीं है, इसलिए सम्यन्ष्टि होनेके बाद भी 
इनमें ही उपयोग रूगाना चाहिए | 


प्रश्न-रागादिक मिटनेके कारणोंमें उपयोग लगाना तो टीक है परन्तु त्रिलोकवर्ती 


दृब्यादिकका विचार 
“विकल्प नहीं है 


अध्याय---७ १९१ 


जीवोंकी गति आदिका विचार करना, कर्मके बन्ध और सत्ता आदिके दिपयमें अधिक जानना, 
त्रिछोकका आकार प्रमाणादिक जानना इनसे क्या मतलव हे ? 

उत्तर-इनके विचारसे भी रागाढिक वढ़ते नहीं हैं क्योंकि यह ज्ञेय इसको इष्ट या 
अनिष्ट रूप नहीं है । इसलिए वर्तमानमें रागादिकका कारण भी नहीं है । इनके विशेष ज्ञानसे 
तत्वज्ञान निर्मेछ होता हैं इसलिए आगामी रागादिक घटनेके ही कारण हैं अतः कार्यकारी है । 

प्रश्न-र्दर्ग नरक आदिकके ज्ञानसे तो राग-द्वेप होता है । े 

उत्तर-श्ञानीकी इस ग्रकारकी बुद्धि नहीं होती अज्ञानीके ही होती हैं। जहाँ पापको 
छोड़कर पुण्यकार्यम लगना हो वहाँ रागादिक कुछ घटते ही हैं । 

प्रश्न-शाखका उपदेश हे कि प्रयोजनमृत थोड़ा ही जानना कार्यकारी हे ? अतः 
विकल्प ही क्‍यों क्रिया जाय ? 

उत्तर-जो जीव अन्य बहुत जानते हैं परन्तु प्रयोजनमृत नहीं समझते अथवा जिनकी 
बहुत जाननेकी शक्ति नहीं उनकी यह उपदेश दिया है। परन्तु जिनकी जाननेकी शक्ति बहुत है 
उनको तो यह कहा नहीं कि बहुत जाननेसे बुरा होगा | जितना बहुत जानेगा उतना ही अयोजन- 
भूत पदार्थेका ज्ञान निर्मल होगा क्योंकि शास्में भी ऐसा कहा हैः-- 

'सामान्यश[ख्रतो नून॑ विशेपो वलवानू मवेत्‌ ४. [ ] 


अर्थ-सामान्य शाखसे विशेष वलवान्‌ होता है। विशेषहीसे अच्छी तरह निर्णय होता 
है, अतः विशेष जानना योग्य है। 


इसी तरह तपरचरणकी वृथा क्लेश कहना ठीक नहीं है क्योंकि मोक्षमार्ग होनेपर तो 
संसारी जीवेंसि उल्टी परिणति होनी ही चाहिए | संसारी जीवोंके इप्ट अनिष्ट सामग्रीसे राग-दवष 
होता है परन्तु इसके तो रागद्वप नहीं होने चाहिए | अतः राग छोड़नेके 
लिए इष्ट सामग्री भोजनादिकका त्यागी होता हैं और द्वेष छोड़नेके लिए 
। अनिष्ट सामग्री अनशनादिककी अद्जीकार करता है। स्वाधीनतासे ऐसा 
साधन हो तो पराभीनतासे इष्ट अनिष्ट सामग्रीके मिलनेपर भी राग-द्वेष नहीं होता । अतः कर्तव्य 
तो यही है किन्तु इसको अनशनादिकसे द्वेष हुआ इसलिए उन्हें क्लेशरूप बतलाता है। जब 
अनशन क्लेघरूप हुआ तब भोजन करना अपने आप सुखरूप ठहरा उससे राग हुआ । ऐसी 
परिणति तो संसारियोंके पाई ही जाती हे । इसने मोक्षमार्गी होकर क्या" कियां ? यदि कहा जाय 
कोई कोई सम्यम्दष्टि भी तप नहीं करते तो इसका उत्तर यह है कि उनके कारणविशेषसे तप नहीं 
हो सकता परन्तु वे श्रदूधानमें तो तपको अच्छा समझते हैं उसके साथनका प्रयत्न नहीं करते हैं, 
लेकिन इसके तो यह श्रदूधान है कि तप करना क्लेश हैं और यह तपके लिए प्रयल करता है 
अतः इसकी दृष्टि सम्यक्‌ कैसे हो सकती है ? ः | 


तय्श्वरण बथा क्‍्लेश 


हा 
नहीं हू 


१०२ | सोक्षमागे-परकाश 


है 


प्रइन-शास्मे तो ऐसा लिखा हैं कि तप आदिका क्लेश उठाता है तो उठाये, किन्तु 
ज्ञानके विना सिद्धिध नहीं होती १ हें मे 
उत्तर--जो जीव तलन्ञानसे परांड्मुख है और तपहीसे मोक्ष मानते हैं उनको ऐसा 
उपदेश दिया है । तत्वज्ञानके बिना केवछ तपसे ही मोक्ष नहीं होता । तल्वज्ञानके होनेपर रागा- 
दिक मिटानेके लिए तपका निषेध नहीं किया हैं। अगर निषिध होता तो गणधरादिक तप क्‍यों 
करते ? इसलिए अपनी शक्तिके अनुसार तप करना योग्य है । किन्तु वह तपादिककी बन्धन मानता 
है जो ठीक नहीं 'है क्योंकि खवच्छन्द बृत्ति तो अज्ञान अक्स्थामें ही थी। ज्ञान पानेपर तो परि- 
णतिको रोकता ही है। और उस परिणतिको रोकनेके लिए वाह्य हिंसाढिक कारणोंका ह्याग 
अवबय होना चाहिये | 
प्रइन-हमारे परिणाम तो शुद्रघ हैं. हम वाह्य त्याग नहीं करते तो न सही । 
इसमें क्या है ! 
उत्तर--अगर यह हिंसादिक कार्य तुम्हारे परिणाम बिना स्वयं ही होते हों तब तो हम 
तुम्हारा यह कथन मान सकते हैं । और यदि तुम अपने परिणामसे कार्य कर रहे हो तो तुम्हारे 
परिणाम शुद्रू कैसे कहे जा सकते हैं ? विषय सेवनादि क्रिया अथवा प्रमादगमनादि क्रिया परि- 
णाम विना कैसे हो सकती है ? किया तो तुम स्वयं उद्यमी होकर करते हो किन्तु उसमें होने- 
बाली हिंसाको नहीं मानते तथा परिणामोंकी शुद्ध मानते हो । इस तरह माननेसे तो परिणाम, 
अशुद्ध ही ठहरेंगे । 
हज] प्रश्न-परिणामोंकी रोक कर हो इन वाह्म हिंसादिकों को 
सन घटाना चाहिए परन्तु प्रतिज्ञा करनेमें बंध होता है | इस लिए प्रतिज्ञा 
रूप त्रत अज्ञीकार नहीं करना चाहिए | 
उत्तर-जिस कार्यके करनेकी आशा होती है उसकी प्रतिज्ञा नहीं ढी जाती। और 
जिसकी आशा रहती है उसमें राग रहता है। अतः उस रागभावसे, कार्य न करने पर भी 
अविरितिजन्य बंध होता है। अतः प्रतिज्ञा अवश्य करनी चाहिए। दूसरे जब तक कोई 
वन्धन नहीं होगा तबतक परिणाम फैसे रुकेंगे। प्रयोजन पड़नेपर उसरूप परिणाम होते ही हैं, 
अथवा बिना अयोज्ननके भी उसकी आशा रहती है इसलिए प्रतिज्ञा करना ही युक्त है। 
प्रइन-न जाने कव कैसा उदय आये और प्रतिज्ञा भंग हो जाय तो महापाप लगेगा | 
अतः आरव्ध के अनुसार कार्य हो सो हो उसके लिए प्रतिज्ञ करना ठीक नहीं है ? 
उत्तर-प्रतिज्ञा अहण करते समय जिसका निर्वाह होता न समझें उसकी प्रतिज्ञा तो 
न करे । अतिज्ञा छेते समय अगर यह अमिप्राय रहे कि काम पड़नेपर छोड़ दूंगा तो वह प्रतिज्ञा 
क्या कार्यकारी हुईं ? और यदि यह परिणाम रहे कि मरणांत होनेपर भी प्रतिज्ञा नहीं छोड गा 
तो ऐसी अतिज्ञा करना ठीक है। बिना प्रतिज्ञा किए अविर्त संबंधी बंध नहीं मिव्ता । आगाम 


उदयके दरसे यदि अतिज्ञा न छी जाय तो उदयके विचारसे तो सभी कर्तव्यक्रा नाथ हो जाबगा 
जैसे अपनेको जितना पच सके उतना भोजन करे, लेकिन जजीर्णके उरसे यदि, भोजनही 
छोड़ दे तो मरण ही होगा | इसलिए जितनेसे अपना निर्वाह होता हो उत्तना ही प्रतिज्ञा करे | 
यदि अप्यपनेके डरसे प्रतिज्ञा ही छोड़ देगा तो असंबमी ही होगा। अतः जो बने उत्तनी प्रतिज्ञा 
लेना ठीक हैं। रही प्रारव्बक्की वात सो प्रारव्पक्ते अनुसार तो कार्य बनता ही है फिर उद्यमी 
होकर भोजनादिक क्यों किया जाता है । और बढद़ि वहाँ उद्यम होता हे तो त्याग करनेंमें भी 
उच्चम होना चाहिए । जब तेरी दण्शा प्रतिमाके समान होगी तव हम उसे प्रारव्ध ही मानेंगे । 
तेरा कर्तव्य न मानेंगे | अतः सच्छंद होनेकी युक्तिसे कोई मतल्य नहीं हैं। जितना बने 
उतनी प्रतिज्ञा करके व्रत धारण करना योग्य ही हैं । पृजनादि कार्बोक्ी झुभाश्रवक्रा कारण जानकर 
उनको हय मानना यद्यपि ठीक हैं परन्तु वह तभी टीक हैं जब कि झुद्धोपयोग रूप प्रद्गत्ति करता 
अंयदेगग से है| और यदि विपय कपावरूप अ्ुम मत्ति करता हे तव तो इसे ह 
धय नहीं है उप्का बुरा ही होगा | झमोपबोगते स्वर्गादि मिलते हैं तथा अच्छी 
वासनासे या अच्छे निमित्तत्तें कर्मका स्थिति अनुमाग घट जानेपर 
सम्बक्वादिककी भी प्राप्ति हों जाती है । अशुभोपयोगसे नरक निगोदादि मिलते हैं अथवा 
बुरी वासना था बुरे निमित्तसे कर्मका स्थिति अनुमाग बढ़ जाय तो सम्बक्त्वादिक महादुर्लभ हो 
जाते हैं | शुमोपयोग ही से कपाय मंद होती हे जद्युमोपयोगसे तीत्र होती है । अतः मन्दर 
ऊपायके कारणको छोड़ कर तीत्र कपायके कारणकी अपनाना ऐसाही है जैंसे कड़वी वस्तुको 
न खाकर विष खाया जाय । परन्तु है यह अज्ञानता । 
प्रदन-शास्रमें तो झुम अद्युम दोनोंकों समान वन॒लाया हे इसलिए इनमें मेद करना 
ठीक नहीं है । 
-उत्तर-जो जीव शुम उपयोग को मोक्षका कारण मानकर उपादेब मानते हैं 
और शुद्धोपयोगक्रों नहीं पहचानते उनकी अणुद्धता की अपेक्षा अथवा वंधके कारण की अपेक्षा 
-झुम अशुभकी समान वतलावा है। थों झुमभणुभका विचार करने पर झुमभावोंसे कपाय मंद 
होती है। अतः बन्ध कम होता है | अश्जभमावोंसे कपाय तीत्र होती हे अतः बन्ध्र बहुत होता 
हैं। इस तरह सिद्धान्त अश्यमकी अपेक्षा शुभक्ी अच्छा वतलाया ह। जसे रोग थोड़ा हो या 
चहुत बुरा ही है परन्तु बहुत रोगकी अपेक्षा थोढ़े रोगकी अच्छा वतछावा हैं । इसलिए शुभ 
उपयोगके अमावर्म अशुमसे छूटकर झुभमें प्रद्त्ति करना ठीक है | छझुमकी छोड़कर अशुभ 
प्रवृत्ति करना ठीक नहीं है । 
प्रइन-कामादिक अथवा कझ्लुघादिककोी मिथ्नेके लिए अशुमरूप अद्ृत्ति तो हुए विना 
रहती नहीं और झुम प्रत्रत्ति इच्छापूर्वक्त करी पढ़ती है। किन्तु ज्ञानीके इच्छा होनी चाहिए 
- नहीं । इसलिए झुभका उद्यम नहीं करना चाहिये | 
24 
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उत्तर-झम मवृत्तिमं उपयोग छ्यानेसे अथवा उसके निमित्तसे विरागता बढ़ने से 
कामादिक घट जाते हैं और छुधादिक छगने पर भी थोड़ा सड्क्ेश होता है । इसलिए शुभोगयोग 
का अभ्यास करना चाहिए | म्रयल् करने पर भी यदि कामादिक अथवा क्षुधादिक रहते हैंतो . 
उसकी झ्ान्तकरनेके लिए विसम्कार थोढ़ा पाप लगे वैसा करना चाहिये परन्तु शुभोपयोग के छोड़ 
कर निःशकह्षः पापरूप प्रवृत्ति करना तो ठीक नहीं हे । और यह जो कहा है कि शानीके इच्छा 
नहीं होनी चाहिए और शुभोषयोग इच्छा बिना होता नहीं सो इसका समाधान यह है कि जैसे 
पुरुष थोड़ा भी अपना धन देना नहीं चाहता परन्तु बहुत सा घन जाता हुआ देखकर इच्छापूर्यक 
भी थोढ़ा दृब्य देनेका उपाय करता है| उसी मकार ज्ञानी थोड़ासा भी कंपायरूप काय करना 
नहीं चाहता परन्तु जहाँ वहुत कपायरूप अशुमकार्य होता देखता है वहाँ इच्छापूर्वक थोड़ी 
कपायरूप शुभकार्य करने का मवल् करता है| इस तरह यह वात सिद्ध हुई कि जहाँ झुद्धोपयोग - 
होता हो वहाँ शुभकार्मक्रा निषेध ही हे और जहाँ अशुमोपयोग होता जाने चहाँ उपायपृर्वेक 
आभको अंगीकार करना ठीक है इस तरह व्यवहारधर्मके अनेक कार्योंकी हठकर जो स्च्छंदपने 
का स्थापन करते हैं उनका निषेघ किया । अब उसही केवल निश्चयावलंबी जीवकी प्रवृत्ति 
बतलात॑ ६--- 
एक गाुद्धात्माकी जानकर ज्ञानी होता है-अन्य कुछ चाहिए नहीं ऐसा जानकर कमी 
एकान्तमें ध्यान लगाकर में सत्र कर्मेडपाधि रहित सिद्ध समान आत्मा हूँ इत्यादि विचारकर सस्‍्तुष्ट 
. होता हे । परन्तु यह विशेषण सम्भव कैसे हो सकता है। और इनकी 
केवल निश्चयावलम्वी 
जोवकी मबुत्ति..* वितोका उसे विचार नहीं है । अथवा अचल, अखंडित, अनुपम 
आदि विदेषणोंसे आत्माका ध्यान करता है। परन्तु यह विशेषण अन्य- 
द्ुव्योंमें भी सम्भव है | तथा यह विशेषण किस अपेक्षासे है इसका भी कुछ विचार नहीं है । कंभी 
सोता बैठता हुआ जिस तिस अवस्थाम ऐसे विचारोंसे अपनेको ज्ञानी मानता है। तथा ज्ञानीके 
आश्रव॒वंध नहीं ऐसा आगममे लिखा है ऐसा समझकर कभी विषय कपायरूप होता है। वंन्ध 
होनेका भव नहीं अतः स्वच्छन्दर हुआ रागादिक रूप प्रवृत्ति करता है | “परन्तु स्वपरको जाननेका 
चिन्ह तो वैराग्यमाव है । वहीं समयसार में कहा है;-- 
“सम्यर्दशमेवति नियत ज्ञानवैराग्यशक्ति:” | [ सं० प्रकरण ४ ] 
अर्थ-सम्बन्दष्टिके निश्चयते ज्ञान और वैराग्य शक्ति होती है और भी कहा है।-- 
“सम्यग्दशि! स्वपमयमहं जातु वन्धों न मे स्या- 
दिल्युत्तानोत्पुलकबदना रागिणोप्याचरन्तु | 
 आलम्ब्यन्तां समितिपंरतां त॑ यतो्चापि पापा: 
आत्मानात्मावगतांवरहात्सान्त सम्पक्त्वशुन्या। ॥ [ निजेरा प्र० रो ० ५ ] 
“स्व ही में सम्बन्ध हूं, मेरे करमंबन्‍ध नहीं हैं। इस तरह खुशीसे प्रफुछ्ल- 
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मुख रागी वैराग्यश्नक्तिसे रहित होकर आचरण करते हैं तो करें | पंच समितिकी सावधानो रखते हैं 
तो रखें। किन्तु ज्ञानशक्तिके विना वे आज भी पापी हैं। तथा आत्मा और अनात्माके ज्ञानसे 
'रेहित होनेके कारण वे सम्यक्लबूत्य ही हैं। 

इसके अतिरिक्त यहाँ पूछना यह हे कि परको पर जाना तो परक्ि््यमें रागादि करनेक्रा 
प्रयोनन क्या है | यदि कहा जाय कि मोहके उदयसे रागादि होते हैं क्योंकि भरतादि ज्ञानी थे 
- फिर भी उनके विषयक्रमायहूप कार्य हुआ खुना जाता हे तो इसका उत्तर यह हे क्ि ज्ञानीके 
मोहके उदबसे रागादि होते तो हैं, परन्तु वुद्धिपूर्वक नहीं होते | इसका विशेष वर्णन जागे 
करेंगे। तथा बिनको रागादि होनेका कुछ भी खेद नहीं, वे रागादिकि नाशका उपाय भी नहीं 
करते तथा उसके “रागादिक बुरे हैं? ऐसा श्रद्धाव भी सम्भव नहीं ह। ऐसे श्रद्धानके बिना सम्य- 
रूष्टि कैसे हो सकता हे। जीवाजीवादि तल्वोंके श्रद्धाव करनेका प्रयोजन तो ऐसा श्रद्धान ही है । 
भरतादि सम्यर्दश्योंके विषयक्रषायोंकी प्रवृत्ति जिस प्रकार होती है वह भी आगे विशेष कहेंगे। 
इनके उद्गाहरणसे यदि तुम सच्छन्द होगे तो तुम्हारे तीत्र आश्रव और चन्ध होंगे । वही कहा है: 

#फ्ता ज्ञाननयेपिणोपि यदि ते स्वच्छन्दमन्दोद्यमा३ ।! 

अर्थ --ज्ञाननयके अवलोकन करनेवाले सी जो स्वच्छन्द और उद्यम करनेमें मन्द होते 
हैं वे संसारमें डवते हैं | और भी-"ज्ञानिनः कर्म न जातु कठुंमुचित” इत्यादि कल्शा में अथवा 
“तथापि न निरर्गलं चरितुमिप्यते ज्ञानिन/”? इत्यादि कल्शार्म स्वच्छन्द्र होनेका निषेघ किया है । 
विता इच्छाके जो कार्य होता हे वह कर्मवन्धका कारण नहीं होता। कार्य तो जानवृझकर करे 
और ज्ञाता वना रहे यह तो वनता नहीं, इत्यादि निरपण किया हे। इसलिए रागादिकोंक़ों बुरे 
तथा अहितक्ारी जानकर उनके नाशका प्रवत्त करना चाहिणए। वहाँ भी पहले अनुक्रमसे तीन 
रागादि छोड़नेके लिए अनेक अश्गुम कार्योक्ों छोड़कर शुभक्रायम छगना चाहिए । पीछे मन्दर रागादि 
भी छोड़नेके लिये शुभको छोड़कर शुद्धोपयोगरूप होना चाहिए। कोई जीव व्यापारादि कार्य व 
खी सेवनादि कार्यक्रों भी घयते हैं परन्तु शुभक्रों हेय जान झाखाभ्यासादि कायम प्रवृत्ति नहीं 
करते और इघर वीतराग भावहूप शुद्धोप्योगकों प्राप्त हुए नहीं वे जीव अर्थ, काम, घर्मं और 
मोक्षरूप पुरुषार्थले रहित होकर आडुसी और निरुचमी रहते हैं उनकी निन्दा पंचास्तिकायकी 
व्याख्या की हे । उनको दृछांत भी दिया ह--जैसे वहुत खीर खाँड खाकर पुरुष आल्सी होता 
है, अथवा जैंसे दृक्ष निरुयमी हे वैसे वे जीव आरूती और निरुधमी हैं? | 


कि] 


१--प्नाःकर्सनवखरूम्ब्रनपरा ह्वान॑ न लानन्ति ये मन्नाः क्षाननवेपिणोति बदितेलच्डन्दमन्दोबमा । 
वि-वस्वापरि ते तरन्ति सतर्त क्लानंमवन्तः स्वयं | ये कुबन्ति न कम जातु न व्ञ बान्ति प्रमादत्य च 
[उ० चा० पुष्य पाधा>० इलछो० १२ ] पे 

२--जो केवछ निश्चयक्रा दी सहारा छेते है तथा सम्पूर्ण क्रिया ओर कर्मकराण्डके आडस्वरसे विरक्त हैं 
अछसाई हुई आखोंसे पडे हुए है । अपनी बुढिके अनुसार चाहे दिस छुखकी कल्यना किए हुए, 
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दूसरे इनसे यह पूंछना चाहिए कि इन्होंने वाह्ममें तो झुभ अशुभ कार्योको घतया 

परन्तु उपयोग तो आहम्बनके विना रहता नहीं अतः इनका उपयोग कहाँ रहता है ! यदि कहा 
इल्होंने विषय क्ता दिया और किसी आत्माके विशेषणको जाननेके हिये बहुत काल छगता 
नहीं, वार_२ एकरूप चिंतन करने में छद्मस्थका उपयोग छगता नहीं हैं। है। गणघरादिकका 
भी उपयोग इस प्रकार नहीं रह सक्रता अतः वे भी शास्तरादि कार्योमें प्रवृत्ति करते हैं। इनका 
उपयोग गणघरादिकसे भी शुद्ध कैसे माना जाय १ इसलिए इनका कहना प्रमाण नहीं हैं। जेसे 
व्यापारादिमं निरुद्यमी बनकर वेकार हो जैसे तैसे कार विताता है वैसे यह पर पर्ममें 
निह्यमी होकर प्रमादी बन काछ गमाता है | कभी कुछ चिंतनसा करता है, कभी वातें बनाता है 
कभी भोजनादिक करता है, अपना उपयोग निर्म करनेके लिये शाख्राभ्यास, तपर्चरण, भक्ति 


7 रहनेंमे ही सख मानता है वैसे आनन्द मानता है। अथवा 





जैसे स्वप्रमं अपनेकी राजा मानकर खुखी होता है वैसे अपनेकी अमसे सिद्ध समान शुद्ध 
मानकर स्वयं ही आनंदित होता है | अथवा जैसे कहीं रति मानकर सुखी होता है वैसे ही 
कुछ विचार करनेमें रति मानकर सुखी होता है उसकी अनुभवजनित आनन्द कहता है ? तथा 
जैसे कहीं अरति मानकर उदास होता हे वैसे व्यापारादिक पुत्रादिकों को खेदका कारण जान उनसे 
उदास रहता है उसीको वैराग्य कहता है। भला ऐसा ज्ञान वैराग्य तो कपायगर्मित है । जो, 
वीत्रागरूप डदासीन दरशामें निराकुरुता होती है_ वही सच्चा आनन्द, ज्ञान और चैराम्य है, 
जो कि जीवोंके चारित्र मोहनीय की हीनता होने पर होता हैं। तथा वह व्यापारादि झलेश 
छोड़ बथेष्ट भोजनादि कर सुखी रहता है अपनेकी कप/|यरहित मानता है लेकिन इसमप्रकार 
आनन्दरूप होने से तो रोद्रध्यान होता है। जहाँ सुख सामग्रीको छोड़कर दुख सामग्रीका 
संयोग होने पर संझेश न हो, रागद्वेष पैदा न हों, वहाँ निःकपायसाव होता है । इसमप्रकार 
उनकी प्रवृत्तिअमरूप पाई जाती है। इसप्रकार जो जीव केवल निश्चयाभास के अव्ूंबी है उन्हे 
सिथ्यारष्टि समझना चाहिए | जैसे वेदान्ती या सांर्यमत वाले जीव केवरू शुद्धात्माके श्रद्धानी 








हैं, भिन्न साथ्य साधन रूप व्यत्रह्दर को जो स्वीकार नहीं करते और अभिन्न साध्य साधन रूप 
निश्रयक्री जिन्हे प्रात्ति नहीं हुई है। अतः बीच में ही जो शराब पीकर उन्मच की तरह मानों 
मूस्छित हो रहे हैं । भ्थत्रा बहुत सी घी मिश्री खीर खाकर आहस्यमें जेसे सो रहे हैं। अथवा खूब 
भारी हो जाने से मानो जड़ होगए: हैं, अथवा रुद्र परगासी हो जाने से मानों मूढ़ हो गए हैं अथवा 
जेसे मन्द चेतनावाले दक्ष है तथा पुष्य बंधके भयसे मुनियोंके उचित कर्म चेतनाको प्राप्त नही होते अत- 
एवं.निष्कर्प रूप चेतना भी जिनके हाथ नहीं छगी हैं फछत उन्हें शीघ्र ही कर्भ फल चेतना मिलती 
ह जतः उस कमफल चेतना वाले बृक्षों की तरह वे सिफे पापका ही बन्ध करते हैं। 


पञचा० का० ए० २५०, २५१ 
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वैसे ही इन्हें भी समझना चाहिए। इसलिए श्रद्धानक्नी समानता होने से उनका उपदेश 
इनकी इष्ट छगता है । इनका उपदेश उनको इृष्ट वथाता है | 


तथा उन जीवॉके -ऐसा श्रद्धाव है कि केवल शाद्धात्माके चिंतनसे तो संवर और निर्मरा 

होते हैं अथवा मुक्तात्मा के खुखका अंश अगट होता है। तथा जीवके गुणस्थानादि णशुद्ध 
है भावोंका अथवा आपके सिव्रा अन्य जीव पुदुगालदिकके चिंतन करनेसे 

स्वद्ठय और परद्रव्य 
चिर जाश्रव और वंध होता है | इसलिए अन्य के विचारमें पराइमुख रहता 

के चिन्तन से निजरा 
| लेकिन यह भी सत्य श्रद्धान नहीं। क्योंकि छुद्ध सद्बव्यका 
ओर बंध का निपेध अं -----3०7 
चिंतन किया जाय या अन्यद्वव्यक्ा चितन किया जाय यदि वीतराग 
भाव गाव होंगे तो संवर निंदा ही हे _ तो संवर निर्मरा ही हे और यदि रागादिरूपमाव होगें तो आश्रव बंध हे। अगर 
पर द्रव्यके जाननेसे ही आश्रव बंध हों तो केवडी तो समत्त परवद्धव्यक्रों- जानते हैं उनके भी 
आश्रव बंध होगा । यदि यह कद्दा जाय कि छमञ्मस्थके परद्वव्यके चितनसे आश्रव होता है सो 
यह भी ठीक नहीं क्यों कि मुनियंक्ति शुद्ध ध्यानमें भी छहों द्वव्योंके गुण पर्वावोंका चिंतन होना 
वतलावा हे | तथा अवधि मनः पर्ययादिक ज्ञानमें पर द्वव्यके जानने की विशेषता होती है। तथा 
चौथे गुणस्थानरम कोई अपने स्वहूपका चितन करता हे किन्तु उसके भी आश्रव बंध अधिक 
है और गुणश्रेणी निर्जरा नहीं हे । पंचम पष्टम गुणस्थानमें आह्यर विद्यरादि क्रिया होते हुए 

बे गुण श्रेणी निर्मरा 

तथा परद्वव्यका चिंतन होते हुए भी आश्रव बंध थोढ़ा होता हूं और गुणश्रेणी निञरा होती 
रहती हे अतः स्वद्वव्य और परद्वव्यके चिन्तससे निर्जरा और वंध नहीं होते किन्तु रागादि घटने 
. से निर्जरा होती है और रागादि होने पर वंध होता है। इसको रागादिके स्वरूपका यथा 


ज्ञान नहीं हे इसलिए अन्यथा मानता हे | 


प्रइन-यदि यह वात हैं तो निर्वित्मदशामें नय प्माण 
निक्षेयगादिका अथवा दर्शन ज्ञानादिकका भी विकल्प करनेका निषेध 
क्यों किया है: | ह 

उत्तर-जो जीव इन्हीं विकल्योंमें लग रहे हैं अमेदरूप एक आपका अनुभव नहीं 
करते उनकी यह उपदेश दिया हे कि ये सव विकल्प वस्तुके निश्चय करनेके कारण है। 
वस्तुका निश्चय होनेपर इनका कुछ प्रयोजन नहीं रहता इसलिए इन विकल्पोंकी भी छोड़ अमेद- 
रूप एक आत्माका अनुमव करना चाहिए । इनके विचाररूप विकल्पमें ही फंसे रहना ठीक नहीं । 
तथा वस्तुका विश्वय होने के वाद भी ऐसा नहींहे कि सामान्यरूप खदव्यका ही चिंतन बना 
रहता है सद्वव्य व परद्रव्यक्रा सामान्यरूप व विशेषद्दयप ज्ञान हो और वह दीतरागता लेकर हो 
तोउसी का नाम निर्विकष दशा है।............ |ः 


प्रइन-ऐसे ज्ञानमें तो बहुत विकरत्प होंगे तब निर्विकल्प दशा कैसे संभव है 


निर्विकल्पदशा का 
स्पष्टीकरण 


उत्तर-निर्विवार होने का नाम निर्विकिप नहीं है क्योंकि छप्मस्थका ज्ञानविचार 
पूर्वक ही होता है उसका अभाव मानने पर ज्ञानका अभाव होगा तब है उसका अभाव मानने पर ज्ञानका अभाव होगा तब जड़पना आजायगा लेकिन 
आत्मा जड़ नहीं हे इसलिए विचार तो रहता ही है । यदि कहां जाय कि सामान्यका ही विचार 
रहता है विशेषका नहीं तो सामान्यक्ष विचार तो बहुत समयतक रहता नहीं और विशेषके 
बिना सामान्यक्ा म्रतिमास नहीं होता | यह भी कहना ठीक नहीं है कि निर्विकिप दशामें 
अपना ही विचार रहता है परका नहीं, क्योंकि परमें बुद्धि हुए विवा आपमें निजबुद्धि कैसे 
हो सकती हे ! 

प्रश्न-समयसारमें ऐसा कहा है- 


भावयेड्भेद्विज्ञानमिद्मिच्छ चनधारया । 
तावदूयायन्‌ पर घुत्वा ज्ञान ज्ञाने श्रतिष्ठते ॥ [ संवर ग्र० इछो० ६ ] 
अर्थ-यह भेदविज्ञान तब तक निरन्‍तर मानना चाहिए जबतक परसे छूटकर 
ज्ञानकी ज्ञानमें ही स्थिति हो अतः भेद विज्ञान छूटनेपर परका ज्ञान नहीं होता । केवल 
अपने आपको ही जाना करता है । 
उत्तर-इसमें तो यह बतछाया है. कि पहले यह अपनेको और परको एक जानता था 
बादर्म अछूग जाननेके लिए भेद विज्ञनकी तब तक भावे जब तक ज्ञान पर रूपकी भिन्न जान 
कर अपने ज्ञानहूपमें ही स्थित न हो जाय क्‍यों कि फिर भेद विज्ञानका प्रयोजनही नहीं रहता 
स्वयं ही परकोी पररूप अपनेको आपरूप जाना करता है। यह बात नहीं है कि पर द्वव्यक्ा 
जानना ही मिट जाता है क्योंकि परद्वव्यका जानना या स्वद्वव्यके विशेष जाननेका नाम 
विकरप नहीं है | विकल्प क्या है ? यह हम बतलाते हैं रागद्रेषकफे वशसे किसी शेयक्रे जानने 
में उपयोग छगाना और बार २ उस उपयोगको अमाना उसका नाम विकल्प है। तथा 


आए आएनए एस ण्रााााआ- राणा आम 





को नहीं अमाना इसका नाम निर्तिकिप दशा है | 


प्रश्त-छ्नत्थका उपयोग तो अनेक श्षेयोमें घूमता ही है वहां निर्निकिल्पकता कैसे 
संभव हो सऊती है ! 


उत्त--जव्रतक एक ज्ेव रहता है तबतक निर्विकिल्पकता रहती है। सिद्धान्तमें 
ध्यानका लक्षण ऐसा ही किया है। 'एक्काग्र चिंतानिरोधों ध्यानम! [त० सु० ९।२७] अर्थात्‌ 
एकका मुख्य चिंतन हो और अन्यचिता न्‌ हो इसका_ नाम ध्यान है। सर्वार्थसिद्धिके स॒त्रोंकी 
टीकामें यह विशेष बतराया है-- अगर सब चिन्ता रुकनेक्ा नाम ध्यान हो तो जड़ता आ- 
जायगी तथा ऐसी भी विवक्षा है कि संतान की अपेक्षा नाना ज्ञेगों का मी ज्ञाता होता है | लेकिन 


१-- उत्तम सेहननस्थैकाग्र चन्तानिरोधो ध्यानमान्तर्म हतात्‌----- 


तो 
| 
/* 
50, 
| 
शत | 
| 
न्ध्य 
श| 





१७ 





विक्ारमादों 3 


५ 
५ 

4७ 

९ ] 

>>] 
वि 
प्र 
7 * ५ 
८ 
| 
श्र 
77 
90, 
फा 

पे || 
0 
| 
7९ 
| 
ब्शि 
न 
| 
हा 
च्ण्म्म्रे 
जि 0 
द्] 
ऋण 
५ 
न्‍्प् 
न 
श्र 
रा 
हि! 
धर 


[ 


ऊाता ह दिन्त नित्िक्षर मात हि ज्ञाने बाली कोई नहीं रोकता उसी प्रकार रागद्वेष 
सन किया ऊाता ह किन्तु दिविकार कावांस जा बालीक़ो काई नहा रंकिता उदा ग्रकार रागद्ठ! 





ऊझादसि अमनेवातली उपयोग प्रिण क्न्नि सेक्ा जाता हु द्धि परठव्यमें द्त्तिन 
दिद्न द्ब्यस अड्वाच ऋनंवाझा अयाग पारएांदिका राक जाता ह जि परदव्यमत म्रदृत्ति न 
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ते स्ली प्रयोजनवश पितादिक व मित्रादिकके भी घर जाती ह चैसे ही उपयोग 
विश्प 


 ् गणस्थानादिक $5 करमोकों मे जानती ज्ड 3 ठ्था यहाँ 
रूप परिणति उच्तेछी विशेष लादनेके लिए गुणत्थानादिक व कमोकी भी जानती ह। तथा यहाँ 





रांगादिकक अल िनान- 
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लक पल यह असफल बज जानते लि, अपने न 

उसम्चक किए बह कइना किये उसे जानते नहीं अ 
विकता यह ह ५ जानते ५ 

| वात्तविक्रता बह ह थे उसे जानते त्तो 


इस तरइ परद्त्योंकों जानते हुए भी वीतरायमाव हो सकते .हँ ऐसा अद्धाव वीठराममाव हो सकते .6 एसा श्रद्धान 
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प्रइन-यदि ऐसा है तो झाल्वमें ऐसा कैसे कहा है कि जात्मका श्रद्धात ज्ञाव और 


मसल 
आचरण ही सम्बन्शन, समन्वस्तात और सम्यकूचारित्र हैं ? 





२०० मोक्षमारो-प्रकाश 


उत्तर-अनादिकारुसे परद्वव्यमं जो अपना श्रद्धान ज्ञान और आचरण था उसके छुड़ाने 
के लिए यह उपदेश है। अपनेहीमें अपना श्रद्धान ज्ञान और आचरण होनेपर प्ररद्रत्यमें रागद्वेप 
परिणतिका श्रद्धान ज्ञान व आचरण मिट जाता है--तब सम्यग्दशनादि होते हैं | अगर परद्वव्यक्ा 
परद्रव्यरूप श्रद्धानादि करनेसे सन्यग्दर्शनादि न होते हों तो केवछीके भो उनका अभाव हो . 
जायगा | जो परद्॒व्यकी बुरा और निज द्वव्यकी अच्छा समझता हो उसके तो राग-द्वेष अपने आप . 
ही सिद्ध हैं। वह अपनेकी आपरूप और -परको पररूपसे यथार्थ जानकर जब उसी प्रकारके श्रद्धा- 
नादिरूप प्रवृत्ति करता है तब ही सम्यददर्शनादि होते हैं ऐसो समझना चाहिए | इसलिए अब बहुत 
क्या कष्ट जाय जिस तरह भी रागादि मिटानेका श्रद्धान हो वही अ्रद्धान सम्यन्दर्शन है । तथा जिस 
तरह भी रागादि मिटनेका ज्ञान हो उसका नाम सम्यग्जान है तथा रागादि मिटानेवाले आचरणका नाम 
ही सम्यकचारित्र है। इस तरह निश्चयनयक्रों पकड़नेवाले एकान्त पक्षके धारी जैनाभासोंके मिथ्यालका 
निरहूपण किया | अब व्यवद्यराभास पक्षके अनुयायी जैनाभासोंके मिथ्यात्वका निरूषण करते हैं । 


एकान्त व्यवहारावलण्बी जेना'मास 


जिनागम्में जहाँ व्यवहारकी मुख्यतासे उपदेश है उसको मानकर जो वाद्यसाधनादिक- 
काही श्रद्धान करता है उसके सत्र धर्मेके अंग अन्यथारूप होकर मिथ्यात्रभावको प्राप्त होते हैं । 
यहाँ ऐसा समझना चाहिए कि व्यवहार धर्मकी प्रवृत्तिसे पुण्यब्नन्ध होता है इसलिए पापग्रवृत्तिकी 
अपेक्षा तो इसका निषेध नहीं है परन्तु जो जीव व्यवहारकी प्रवृत्तिसि ही सम्तुष्ट रहते हैं सच्चे 
मोक्षमार्गमें उद्यमी नहीं रहते उनको मोक्षमार्गमें ल्गानेके लिए उस शुभरूप मिथ्याप्रवृत्तिके भी 
निपेषका कथन करते हैं | किन्तु इसको सुनकर शुभ प्रवृत्ति छोड़ यदि तुम अशुममें प्रवृत्ति करोगे 
तो तुम्हारा बुरा होगा और जो यथार्थ श्रद्धानसे मोक्षमार्गमें पबृत्त होगे तो तुम्हारा भठा होगा । 
जैसे .कोई रोगी निगुण औपधिका निषेत सुनकर औपधिको छोड़ कुपथ्य करेगा तो मरेगा बैदका 
कुछ दोष नहीं है। वैसे ही कोई संसारी पुण्यरूप धर्मका निषेध सुनकर धर्मसाधन छोड़ विषंय- 
कपायरूप म्रशनत्ति करेगा तो वह नरकादिकमें दुःख पावेगा | इसमें उपदेशदाताका दोष नहीं है । 
उपदेश देनेवालेका अमिप्राय तो अस्त्य श्रद्धानादिसे छुड़ाकर मोक्षमार्गम. लगानेका है इसी अभि- 
प्रायसे यहाँ निरूपण किया है । 


यहाँ कई जीव तो कुल्क्रमसे ही जैनी हैं, जैन धर्मका स्वरूप जानते नहीं हैं । जैसे 
अन्यमती अपने कुलुधमंमें प्रवृत्ति करता है वैसे ही ये भी प्रवृत्ति करते हैं । अगर कुलक्रमसे ही 


धर्म हो तो मुसलमान आदि सब ही -घर्मात्मा कहलाएँगे तब जैनपधर्मक्री 
विशेषता क्या रही ? कहा भी है-- | 
लोयम्मि रायणीई णाय॑ ण॒ कुलकम्मि कइ्यावि 
कि पुण विज़ोयपहुणो जिणंद धम्मराहिगारम्मि 
हे [ उ० सि० २० गाथा ७ [ मा 


झुछक्रम धर्मकी समी- 
चीनताका कारण 


नहींहे 
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लोक में यह राजनीति है कि कुल्क्रमसे कभी भी न्याय नहीं होता | जिसका कुछ चोर 
हो उसकी चोर कह कर पकड़ा जाय तो कुरक्रम जान कर उसको छोड़ा नहीं जाता किन्तु दण्ड 
ही दिया जाता है तब त्रिकोकीनाथ जिनेंद्रदेवके धर्मके अधिकारमें क्या कुछक्रमसे न्याय 
संभव हो सकता है | जहाँ पिता दरिंद्री हो और आप स्वयं घनवान हो वहाँ तो कुछ ऋ्रमका 
विचार कर आप दरिद्री नहीं रहता है । धर्म कुल्का प्रयोजन भी क्या है ? पिता नरक जाता है 
पुत्र मोक्ष जाता है वहां कुलक्रम कहां रहा । अगर कुलके ऊपर दृष्टि होती तो पुत्र भी नरकगामी 
होता इसलिए पघर्ममें कुलक्रमका कोई अयोजन नहीं है । शास्त्रोंका अर्थ विचार कर कालूदोपसे 
जिनधर्मसें भी पापी पुरुषों द्वारा कुदेव कुगुरु और कुधर्मके सेवनादिरूप अथवा विषय कपायके 
पोपणादिरूप विपरीत प्ृत्ति चछाई हो तो उसका त्याग कर जिनआज्ञानुसार प्रवृत्ति करना ठीक है। 


प्रश्न-कुछूपर॑ परा छोड़कर नवीनमार्ग में प्रवृत्ति करना ठीक नहीं ? 


उत्तर--अगर अपनी वुद्धिसे नवीन मार्गमें म्नत्ति करे तो ठीक नहीं परंपरा से अनादि- 
निधन जैंनधर्मका स्वरूप शासत्रेमें लिखा हे उसकी प्रवृत्ति मियकर या पापी पुहपों छारा 
चलाई हुई अन्यथा पृत्तिको परंपरा मार्ग कैसे कहा जाय | तथा उसको छोड़कर पुरातन जैन- 
शासतरोंमें जैसा धर्म लिखा था वैसी प्रद्ृत्ति करे तो उसे नवीनमार्ग कैसे कह सकते हैं। तथा 
कुल्म जिनदेवकी आज्ञानुसार जैसी धर्मकी प्रवृत्ति हे उसप्रकार स्वयंकी भी प्रवृत्ति करना 
योग्य है परन्तु उसकी कुछचरण जानना चाहिए और घर्म जानकर उसके स्वरूप फलादिकका 
निश्रय कर उसे स्वीकार करना चाहिए। अगर घर्म सत्य भी हो किन्तु कुछाचारमात्र जानकर 
उसमें प्रव्नत्ति करता हैं तो उसको धर्मात्मा नहीं कहा जा सकता क्‍यों कि यदि सब कुछके आदमी 
उस आचरणको छोड़ ढें तो आपभी छोड़ देगा | वह जो आचरण कर रहा है कुलके भयसे कर 
रहा हे, कुछ पधर्मबुद्धिसे नहीं कर रहा इसलिए वह धर्मात्मा नहीं है । ऐसे विवाह आदि कुछ 
संबंधी कार्योंमे तो कुल्क्रमका विचार करना चाहिए किन्तु धर्म संबंधी कार्योंमें कुलक्रमका 
विचार नहीं करना चाहिए। धर्ममार्गम जिस रूपसे सत्य हो उसी प्रकार प्रवृत्ति करना योग्य हैं 


क्र 


तथा कुछ आज्ञानुसारी जैनी होते हैं वे जैसी शात्रोंमें आज्ञा है वैसा मानते हैं 

परन्तु आज्ञाकी परीक्षा नहीं करते | अगर आज्ञा माननाही धरम हो तो सबही मतवाले अपने २ 

घर्मकी आज्ञा मान कर धर्मात्मा हो जाएँगे | इसलिए परीक्षा कर जिन 

परीक्षारहित अज्ञाडई- ,अनोंकी सत्यता पहचानकर जिनआज्ञाको मानना चाहिए । बिना 

३2 पक प्रीक्षाके सत्य असत्यका निर्णय कैसे हो और बिना निर्णय किए जैसे 

अन्यमती अपने २ शास्तरोंकी आज्ञा मानते हैं वेसेही जैनशास्त्रेंकी आज्ञा मानना हुआ अतः यह 
तो पक्षसे आज्ना मानवा कहलाया | के 

प्रश्न--शास्तरोंमे दुश प्रकारके सम्यवत्वका, कथन करते हुए आज्ञा सम्यक्त चतलाया 


ब्दृ 


०्र्‌ * मोक्षसाग-अकाश 


हि । 


हैं तथा आज्ञाविचयकी धर्म ध्यानका भेद वबतछावा है तथा निःशक्षित अंगमें जिनवचनोमे 


संशव करनेका निपेघ किया है यह कैसे ? 
उत्तर--शासत्रोंमें कोई कथन तो ऐसे हैं जिनका प्रत्यक्ष और अनुमान किया जा सकता 


है और कोई कथन ऐसे हैं जो प्रत्यक्ष और अनुमानंके विंपय नहीं हैं इसलिए आज्ञासे ही 
प्रमाण माने जाते हैं | अनेक शार्तरोंमे जो कथन समान हो उसकी परीक्षा करनेसे तो कोई मत- 
लव नहीं है किन्तु जो कथन परस्पर विरुद्ध हैं उनमेंसे जो कथन प्रत्यक्ष अनुमानादि गोचर हो 
उसकी परीक्षा तो करनी ही चाहिए । परीक्षा करने पर जिन शाद्रोंकें कथन प्रामाणिक ठहरें उन 
शासत्रोमें जो विषय प्रत्यक्ष और अनुमानके गोचर नहीं हैं उनकी प्रमाणिकता स्वीकार करनी 
चाहिए। तथा जिन शास्त्रोंका कथन प्रामाणिक सिद्ध न हो उनके सही कथन को अग्रमाण स्वीकार 
करना चाहिए | 

प्रश्न--परीक्षा करने के वाद शासत्रमें ग्रदढि कोई कथन प्रमाण माढम दे और कोई 
कथन अग्रमाण माद्म दे तो क्या करना चाहिए १ 

उत्तर--जो आप्तके कहे हुए शाख्र हैं. उनमें कोई कथनप्रमाणविरुद्ध नहीं होता 
क्योंकि जिनकी या तो ज्ञानही नहीं होता या रागद्वेप होता है वे असत्य कहते हैं. किन्तु आप 
ऐसे नहीं होते अतः उनकी परीक्षा अच्छी तरह नहीं की इसी लिए अम है । 

प्रश्न--ठचस्थ यदि अन्यथा परीक्षा कर बेठे तो क्या किया जाए ? 

उत्तर--सच्ची और झूठी दोंनों वस्तुओंको यदि कसा जाय तथा प्रमाद छोड़ .परीक्षा की 
जाय तो सत्य हो परीक्षा होगी । जहां पक्षपातसे अच्छी तरह परीक्षा नहीं की जाती वहां ही 
अन्यथा परीक्षा होतो है | 

प्रइन-शाख्रंमें विरद्ध कथन तो बहुत है किस २ को परीक्षा की जायगी : 

उत्तर-मोक्षमारगमं देव गुरू घमें, जीवादितत्व तथा वंघ मोक्षमार्ग प्रयोजनमूत हैं इनकी 
परीक्षा कर लेता चाहिए । जिनशास्तोंमें इनका सत्य विवेचन हो उनकी आज्ञा माननी चाहिए । 
जिनमें इनका अन्यथा परूपण है उनकी आज्ञा नहीं माननी चाहिए | जैसे छोकमें जो पुरुष 
पयोजनभूत कार्येसि झूठ नहीं वोलता वह प्रयोजन रहित कार्योमें झूठ वोलेगा । उसी 
पकार जिन शाद्लोंमें प्रयोजनमूत देवादिकका स्वरूप अन्यथा नहीं वतलाया उनमें प्रयोजनरहित 
दीप समुद्रादिकका कथन अन्यथा क्यों होगा ? क्यों कि देवादिकका अन्यथा कथन करने पर 
वक्ताके विषय कपाय पुष्ट होते हैं । 

अईत-अन्य शाप देवादिकका कथन तो विपयकपायसे अन्यथा किया किन्तु 
ऊन्य कथन अन्यथा क्यों किया है ? 


उत्तर-जो एक ही कथन अन्यथा कहता है उसका अन्यथापन शीघ्रही प्रकट होता 
३ उठ पद्धति छिंपती नहीं किन्तु अनेक कथन अन्यथा करनेसे अरूग पद्धति छिप जाती है. 
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वहां तुच्छ बुद्धि अमरम पढ़ जाता है और समझता है कि यह भी एक मत है अतः प्रयोजनमूतमें 
अन्यथापन मिलनेके लिए अम्रयोजनभूतका भी अन्यथा कथन बहुत किया है तथा विश्वास 
करानेके लिए कोई २ कथन सत्य भी किया हैँ परन्तु समझदार अममे नहीं पढ़ता अतः प्रयोजन: 
भूत कथनकी परीक्षा कर जो सत्य प्रतीत हो उस मतकी सव जाज्ञा मानना चाहिए अत: परीक्षा 
करने पर जैनमत ही सत्य म्तीत होता है क्यों कि जिसका वक्ता सर्वेज्ञ वीतराग है वह झु5 
क्यों कहेगा ? इस प्रकार जिन आज्ञाकों मानने वाढ्य जो सत्य श्रद्धानी होश है उसका नाम 
आज्ञासम्यक्त हे तथा जहां एकाग्र चिंतन हो उसका नाम आज्ञाविचय धर्मध्यान है। अगर 
ऐसा न माना जाय और विना परीक्षा किए ही आज्ञा मानने पर सम्यक्त और धर्म ध्यान हो 
जाय तो द्वव्यलिद्ञी जो आज्ञा मानकर मुनि होता है और आज्ञानुसार धर्मका साधन कर ग्रैंवेबक 
पर्षत जाता है उसके मिथ्याइष्टिपना' कैसे रहा अतः कुछ परीक्षा कर आज्ञामाननेपर ही सम्ब- 
कत्व व धर्मध्यान होते हैं | छोकमं भी किसी प्रकार परीक्षा करने पर ही पुरुषकी ग्रतीति की जाती 
है। यह कहना कि जिनवचनोंम शंका करने से सम्यक्वर्स शंका नामका दोप लगेगा अमि- 
आयका नहीं समझना है | क्यों कि शंका दोष तत्र छाता है जब न जाने यह कैसे है? ऐसा 
मान कर निर्णय नहीं किया जाता अगर निर्णय करने के लिए विचार करते ही सम्यक्खमें दोप 
लगता हे तो अध्सहरोम आज्ञा ्रधानतासे परीक्षा प्रधानताको उत्तम क्यों बताया है? प्रच्छ- 
ना आदि स्वाध्यायके अक्न क्यों बतछाएं ? प्रमाण नयसे पदार्थोके निर्णय करनैका उपदेश क्यों 
दिया १ इसलिए परीक्षा कर आज्ञा मानना योग्य है। तथा वहुत से . पापी पुरुषोंने अपना 
कल्पित कथन किया हे और उनको जिनवचन बताते हैं, उनकी जैनमतका शात्र समझ कर 
अमाण नहीं मानना चाहिए वल्कि वहां भी प्रमाणादिकसे परीक्षा कर तथा परस्पर शास्रोंसे विधि 
मिलाकर एवं ऐसा संभव हे या नहीं इस प्रकार सोचकर विरुद्ध अर्थकी -मिथ्या हो जानना 
चाहिए । जैसे ठग स्वयं पत्र लिखकर उसमें ल्खिनेवालेका नाम साहकार रबखे वहां नामके 
अमसे यदि कोई घनकी ठगाएगा तो दरिद्री ही होगा वैसे ही पापी स्वयं अन्थ वनाकर उसके 
कर्ताका नाम जिन गणघर आचाये रखे उस नामके अमसे झूठा श्रद्धाव करने वा 
मिथ्यादष्टि होता है। 
प्रश्न-गोम्मट्सारयें तो ऐसा लिखा है कि सम्यक्ली जीव अज्ञानी गुरुके निमिच्तसे झूठा 
भी श्रद्धान करे तो आज्ञा माननेसे सम्यर्दष्ट ही होता हे भछा यह कैसे ! 
उत्तर-जो पदार्थ प्रत्यक्ष अनुमानादिकके विषय नहीं हैं तथा सूक्ष्म होनेसे जिनका निर्णय 
नहीं हो सकता उनकी अपेक्षा यह कथन है। मूलभूत देव गुरु धर्मादि तथा तत्वादिकका अन्यथा 
श्रद्धान होनेपर तो सम्यक्त्व सर्वधा रहता ही नहीं यही निश्चय करना योग्य हैं। इसलिए बिना 
१--वाचनाग्रच्छनानुप्रेक्षाम्तावधर्मा पदेशाः त० सू० ९,२५ | २---प्रमाणनवैरधिगमः ते, सू० १,६ 
३--गो० जी० गा० १८ 
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परीक्षा किए केवछ आज्ञासे ही जो जैनी हैं वे मी मिथ्यादहष्टि समझना चाहिए | 
.... बहुतसे परीक्षा करके भी जैनी होते हैं परन्तु मूल परीक्षा नहीं करते | दया, शील, 
तप, संयमादि क्रियाओंसे अथवा पूजा, प्रभावनादि कार्येसे तथा अतिशय चमत्कार आदिसे या जिन 
धर्मस इष्ट प्राप्ति होनेपर जिन धर्मको उत्तम समझ ग्रेमसे जैनी होते हैं अन्यमतमें भी ये कार्य 
होते हैं इसलिए इन लक्षणोंमें अतिव्यात्ति है | 
प्रइन-जैंसे जिन धर्मेमें ये कार्य होते हैं वैसे अन्यमत्मं नहीं होते तब अतिव्याप्ति 
क्यों होगी १ 
उत्तर-बह तो सत्य है पर जैसे हम दयादिक मानते हैं वैसे वे भी निरूपण करते हैं। 
जीबोंकी रक्षाके लिए जैसे हम दया करना वतछाते हैं वैसे ही वे भी कहते हैं इसी प्रकार अन्य 
चार्ते भी समझना चाहिए | 
प्रशन-उनमें यह बात नहीं हे, वे कभी द्या बताते हैं कभी हिंसा १ 
उत्तर-दयादिकका अंशमात्र तो फिर भी हुआ इसलिए अतिव्याप्तिपता इन लरक्षणोंसे 
पाया ही जाता है इनसे सत्य परीक्षा नहीं होती । सत्य परीक्षा कैसे होती है यह वतछाते हैं-- 
जैनधर्ममें सम्कदर्शन ज्ञान और चारित्र मोक्षमार्ग वतलाया है सच्चे देवादिक व जीवा- 
दिकमे अद्धान करनेको सम्यक्त्, जाननेकी सम्यण्ञान, तथा वस्तबिक रागादिं मिठानेकी सम्यकृ- 
चारित्र कहते हैं। इनका स्वरूप जैसा जैनमतम निरूपण किया है वैसा कहीं नहीं किया अथवा 
जैनीके सिवा अन्यमती ऐसा कार्य नहीं कर सकते इसलिए यह जैनमतका सत्य रक्षण है। इस 
रक्षणकों पहचानकर जो परीक्षा करते हैं वे ही अदूधानी हैं। इसके विना अन्य प्रकारसे जो 
परीक्षा करते हैं वे मिथ्यादृष्टि ही रहते हैं । 
तथा कोई सह्नतिसे जैनधर्म धारण करते हैं, कोई महान पुरुषको जिन धर्मका पालन 
करते हुए देखकर स्वयं भी पालन करते हैं। कोई देखा-देखी जैनधर्मकी शुद्घ व अजगुदूघ 
क्रियाअंमे फत्ति करते हैं, इत्यादि अनेक प्रकारसे जो जीव स्वयं विचार कर जैनधर्मका रहस्य 
नह पहचानते और जैनी कहलाते हैं वे सब मिथ्याहष्टि ही जानना चाहिये | इतना अवश्य है कि 
जनपरमर्स पापकी अबृत्ति विशेष नहीं हो सकती और पुण्यके निमित्त बहुत हैं. तथा सत्य मोक्ष- 
मागके कारण भी वहाँ मिलते रहते हैं, इसलिए जो कुछादिकसे भी जैनी हैं वे औरोंसे अच्छे हैं । 
तथा जो जीव कपटसे आजीविकाके लिए. अथवा बढ़ाईके लिए अथवा किसी विषय 
कपाय सम्बन्धी अवोजनसे जैनी होता है थे पापी ही हैं | अत्यन्त तीत्र कपाय होनेपर ऐसी बुद्धि 
होती दे उनका सुरझना कठिन है । 
संलार वलिनक किए जैनपर्म तो संसार परिभ्रमणके नाशके लिए सेवन किया जाता है। उससे 
धर्म साथनका निपेध,.. ररेका अयोजन साधना चाहता है वह अन्याव करता है, इसलिए 
ऐसे जीव तो -मिथ्याइृष्टि ही हैं। 


अध्याय--- द्घ्‌ * बर्‌०ण 


पश्न-हिंसादिकसे जिन कार्बोको सिद्ध किया जाता हे वे कार्य यदि धर्मसाधनसे सिद्घ 
किए जायेँ तो इसमें बुरा किया है ? इससे तो दोनों ही प्रयोजन सिद्घ होते हैं । 
उत्तर-एकहीसे पापकार्य और घर्मकार्यका साधन करनेपर पाप ही पाप होता है । 
जैसे कोई धर्मका साधन चेत्याल्य वनवावे और उसीसे ख्री-सेवनादिका पापोंका भी साधन करे तो 
पाप ही होता है | हिंसादिकसे मोगादिकके लिए अछग मन्दिर वनवाना तो दूसरी वात है परन्तु 
चैत्याल्यमें मोगादि करना युक्त नहीं हे । वैसे ही धर्मका साधन पूजा शाल्रादि कार्य हे उन्हींको 
आजीविका आदि पापका साधन बनाता हे तो उससे पाप ही होगा । हिंसादिकसे आजीविकादिके 
लिए व्यापारादि करना दूसरी वात हूं परन्तु पूजा आदि कार्योत्ते आजीविका आदिका प्रयोजन साधना 
ठीक नहीं है। 
प्रदन--अगर ऐसा है तो मुनि भी घर्म साधनकर पर घरमें मोजन करते हैं. तथा सह- 
घर्मी सहरर्मीका उपकार करते कराते हैं, यह कैसे बनेगा ? 
उत्तर-वे स्वयं आजीविका आदिके प्रयोजनसे धर्मलाधन नहीं करते । उन्हें धर्मात्मा 
जान कोई स्वयं ही भोजन कराते हैं तो कुछ दोष नहीं हे अगर वे स्वयं ही भोजनादिकका 
प्रयोनन विचारकर घमंसाथन करते हैँ तो पापी हैं । जो विरागी होकर मुनिपना अंगीकार करते हैं 
उनके भोजनादिकका प्रयेजन नहीं होता, थरीरकी स्थितिके लिए कोई स्वयमेव ही भोजनांदिक द 
तो लेते हैं, नहीं तो समता रखते संक्लेश नहीं करते | तथा वे अपने हितके लिए धर्मका 
साधन करते हैं उपकार करानेक्ना उनका अमिप्राय नहीं है। उनके जिसका त्याग नहीं हे ऐसा 
उपकार कराते हैं। कोई सहधर्मी स्ववमेव उपकार करता हे तो करे और नहीं करता तो उनके 
कुछ संक्‍्लेश नहीं होता, अतः यह तो ठीक है. किन्तु जब कोई स्वयं ही आजीविका आदिका 
प्रयोजन विचारकर वाह्मश्र्मका साधन करता हैं और कोई भोजन नहीं देता तो संक्लेश करता हैं, 
याचना करता है, उपाय करठा हे अथवा घधर्मसाधनमें शिथ्रिठ हो जाता हे, उसे पापी ही 
समझना चाहिए । 
इस तरह सांसारिक प्रयोजनसे जो धर्मकऋा साधन करते हैं वे पापी ही कहलाते हैं और 
साथ ही मिथ्याचष्टि भी | इस प्रकार जैनमतवाले की भी मिथ्याहष्टि समझना चाहिए । 
अब इनके घमका साधन कैसा पाया जाता हे यह दिखाते हैं: 
व्‌ कुछ पनरत्तिसे या देखा-देखी छोमादिकके अभिम्रायसे घमंसाधन करते हैं. उनके 
तो घर्महप्टि नहीं है | अगर भक्ति करते हैं तो चित्त तो कहीं हे और दृप्टि कहीं फिरा करती हे 
.. किन्तु मुखसे पाठ आदि या नमत्कार आदि किया करते हैं, लेकिन यह 
परम्परा आदिसे धर्मे- - टिक कक? कक ग्रे 
सेवन करनेबाढोंकी _* दो दें । में औन है? किसकी स्ठ॒ृति करता हैं; किस छिए स्ठ॒ति 
अब करता हैं, पाठका क्या अथ्थ हे इत्यादि वातोंका कुछ पता नहीं। तथा 
कभी कुदेवादिककी भी सेवा करने लग जाता है। सच्चे देव गुरु शाखा- 
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दिककी भी विशेष पहचान नहीं | दान भी पात्र अपात्रका विचार किए बिना अपनी प्रशंसाके लिए 
देता है। तप भी करता है तो भूखा रहकर महन्तपनेके लिए करता है। परिणामोंकी पहचान 
नहीं है । त्तादिक भी करता है तो वाह्य-क्रियापर दृष्टि रहती है, उसमें भी कोई सच्ची क्रिया 
करता हे कोई झूठी करता है। और अन्तरंगर्म जो रागाढिक भाव पाए जाते हैं उनका विचार 
नहीं हे अथवा वाह्म भी रागादि पोषणका साधन करता है । पूजा प्रमावनादि कार्यो्मं भी छोकमें 
बढ़ाई व विषय कपाय पोषणादिकका भाव रखता है ।. तथा बहुत हिंसादिक भी करते हैं। यह 
काम तो अपने तथा अन्य जीवोंके परिणामोंके सुधारनेके लिए बतलाते हैं अगर वहाँ थोड़ी हिंसा- 
दिक भी होती हे तो जहाँ थोड़ा अपराध हो और छाम्र बहुत हो तो ऐसा कार्य करना वतलाया 
है लेकिन परिणामोंकी पहचान नहीं है | यहाँ अपराध कितना है और गुण कितना इस नफा ठोटेका 
ज्ञान नहीं हे। विधि अविधिका ज्ञान नहीं। शाख्राभ्यास करता है तो परम्परानुसार प्रृत्ति 
करता है। वाँचता हैं तो दूसरेको सुना देता है। पढ़ता है तो खयं पढ़ जाता है। 
सुनता हैं ते जो कुछ कहा सो सुन छेता है। शाख्ाम्यासके प्रयोजनंकी नहीं समझता | 
इत्यादि धर्म कार्येमं धर्मको नहीं समझता | कोई तो कुछमें जैसे बढ़ोंने मब्ृत्ति की वैसे 
दम मीं कर॑ अथवा और करते हैं बसे हमें भी करना चाहिए या ऐसा करनेसे हमारे 
लोभादिककी सिद्धि होगी, इत्यादि विचारोंको लेकर व्यवहार धर्मका साधन करते हैं. तथा 
कोई जीव ऐसे हैं. जिनके कुछ तो कुआयदिरूप बुद्धि है कुछ घर्मबुद्घि भी है इसलिए पूर्वोक्त 
प्रकार भी धर्मका साधन करते हैं और कुछ आगे वतलाते हैं उस प्रकार अपने परिणामोंकी सुधा- 
रते हैं यों उनके मिश्रपना पाया जाता है। तथा कोई धर्मबुद्सि धर्मका साधन करते हैं परन्तु 
निश्चय धर्मकी नहीं समझते इसलिए व्यवहार धर्मका साधन करते हैं, ,व्यवहारसम्यर्दशन व्यवहार 
सम्याज्ञान जर व्यवहार सम्यकूचारित्रकों मोक्षमार्ग समझकर साधन करते हैं | शास्रमें तो देव, गुरु 
और धर्मकी प्रतीतिकी लेकर सम्यक्त्व होना वतलावा हैं, इस आज्ञाको मानकर अरहंत देव निम्नेन्थ- 
गुरु तथा जेनशास्रेंके सिवा औरोंको नमस्कारादि करनेका त्याग किया है परन्तु उनके गुण अब- 
गुणोंकी परीक्षा नहीं करते, वाह्म लक्षणेंसे ही परीक्षा करते हैं। इस मकार विश्वांससे देवगुरु- 
शास्रकी भक्तिम्म प्त्ति करते हैं । 


रच 


ण्पर 


अरहंत देव इन्द्रादिकोंसे पृज्य हैं, अनेक अतिशय सहित हैं, क्षुघादि दोषरहित 

शरीरकी मुंदरता धारण करते हैं, ख्री संगमादिसे रहित हैं, दिव्य ध्वनिके द्वारा उपदेश देते 
केवल ज्ञानले छोकाछोक जानते हैं, काम क्रोधादिके नष्ट करनेवाले हैं 
इत्यादि विशेषण अरहंतके वतछाते हैं । इनमें कौनसे विशेषण पुद्धलके 
ेु आश्रवसे हैं और कौनसे जीवके आश्रयसे हैं इनको मिन्न २ नहीं 
पहचानता | जैसे असमान जातीय मनुप्यादि पर्यावोर्म मिन्नता न पहिचान कर मिथ्याहष्टि. धारण 
करता है बैसे ही यह असमान जातीय अरहंत पर्यावमं जीव पुदरके विशेषणोंकी मित्न न जानकर 
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अरहंँत भक्ति रूप 
अन्यथा प्रवृत्ति 
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मिथ्यादष्टिपय धारण करता हे । वाह्य विशेषणोंक्रों जानकर उनसे जरहंतदेवकी विशेष 

महत्ता मानना हे और जो जीउके विशेषण हैं उनको यथावत्‌ न जान कर . उनसे जरहंतदेवका 
महंतपना जआज्ञानुत्ार मानता ह अथवा अन्यथा मानता हे क्यों कि जीवका विशेषण यथावत्‌ 
जानने पर॒मिथ्यादृष्टि नहीं रहता । तथा उन अरहंतोको स्वर्ग मोश्षका दाता दीनदयाल; अधन- 
उद्धारकपतितपावन मानता ह। अर्थात्‌ अत्यमर्ती कतृत्व बुद्धिसे ईज्रकों जैसा मानता हे वैसे 
ही यह जरहंतकी मानता है | ऐसा नहीं जानता कि फल तो अपने परिणामोंका ही छगता है 
जरहंततो निमित हेँ इसलिए उपचारसे वे विशेषण संभव है | अपने परिणामोके शुद्ध हुए बिना 
जरहंत भी स्वर्ग मोक्ष आदिके दाता नहीं हैं । इसी प्रकार अरहंतके नामादिकसे कुत्ते आदिने स्वर्ग 
पाया उसमें नामादिकका ही अतिशय मानता है । चिना परिणामके नाम लेनेवार्लोकी भी स्वर्गक्ी 
आए नहीं होती तो झुनने वालोंकी कैसे हो सकती हे ? नाम सुनने आदिके निमित्तसे कुत्ते आदि 
जीवोंके मन्‍्द्र कपायर्ूम भाव हुए थे उसीका फू उसे स्वगे मिला, उपचारसे नामकछी ही चुख्यता 
हैं। तथा अरहंतादिकका नाम जपने व पूजनादिक करनेसे अनिष्ट सामग्रीका . नाश और इृष्ट 
सामग्रीकी प्राप्ति मानकर रागादि मिटयनेके लिए अथवा घनादिककी प्राप्तेक छिए नाम छेता 
पृजनाडिक करता है, लाकन इृष्ट आनष्टका कारण ता पूर्व क्मकी उद्य ६, अरहत ता कता 

नहीं । अरहंतादिकी भक्तिहूप झुभोपयोगके परिणामोसे पृर्व पापका संक्रमणादिक हो जाता हैं इसलिए 
उपचारसे अनिष्टके नाश और इष्टकी आधिके लिए जरहंतादिकी भक्ति वतलाई है। और जो जीब 
पहलेह्दी सांसारिक प्रवोजनकों लेकर भक्ति करता है उसके तो पापही का अभिग्राव है। कांक्षारूप 
भावोंसे पूवपापका संक्रमणादिक कैसे हो सकता हैं अतः उनका कार्य सिद्ध नहीं होता । 


इ जीव भक्तिकों मुक्तिका कारण जानकर . अत्यंत अनुरागो हो प्रद्ृत्ति करते हैं; सो 
अन्यमती जैसे भक्तिको मुक्तिका कारण मानते हैं वैसेही इनके भी अ्रद्धाव कहल्यया । किन्तु भक्तितो 
'शगह्वेपहप है और रागसे वंध होता हैं जतः वह मोक्षकाा ( साक्षात्‌ ) कारण नहीं हैं। रागका 
दय होने पर ॒ यदि भक्ति नहीं की जाती तो पापानुराग होता है इसलिए अशुभ राग छोड़नेके 
लिए ज्ञानी भक्तिमें प्रवर्तित होते हैं; अथवा मोक्षमागंके लिएं उसे बाह्य निमितत भी मानते हैं 
परन्तु इसेही उपादेय मानकर संतुष्ट नहीं होते झ॒ुद्धोपयोगके लिए उद्यमी रहते हैं; पंचास्तिकावकी 


च्च्ज 


व्यायाम सी यहां कहां हें-- 


“इय॑ भक्ति: केवलमक्तिप्रधानस्याज्ञानिनो भवति। तीवरागज्वरविनोदार्थ 
मस्‍्थानरागनिपेधा् क्चिंत्‌ ज्ञानिनोजपि भत्रति! [ घृू० २०० ]] 
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और पापसे देव कुचा हो जाता हें अतः धर्मकों छोड़ कर 


| 


२--आयं हि स्थृछलक्ष्यववा फेवलभक्तिप्रधानस्थाज्ञानिनों भवति । उपरितननूमिकायामरव्यात्यदस्वां- 
स्थानगगनिपेवार्थ वीहरायज्वरविनोदार्य वा कदाचिज्छानिनोब्पे भत्रति । या० १३६ की व्याख्या 


२०८ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


अर्थात्‌ यह भक्ति केवछ भक्तिप्रधान अज्ञानी जीवोंके द्वी होती है. तथा तीत्र रागज्वर 
मिटनेके लिए था अयोग्य स्थानमें रागके निषेघके लिए कमी २ ज्ञानीके भी होती हैं । 
प्रबम-यदि ऐसा है तो ज्ञानीसे अज्ञानीके भक्ति विशेष होती होगी 
उत्तर-यथार्से तो ज्ञानीकी ही सच्ची भक्ति है अज्ञानीके नहीं हैं। और रागभावकी 
अपेक्षा अज्ञानी भक्तिको ही मुक्तिका कारण जानता है. इसलिए उसका वैसा अनुराग नहीं है । 
वाह्ममं कभी ज्ञानीके अनुराग अधिक होता है कमी अज्ञानीके होता हैं। इस तरह देवभक्तिका 
स्वरूप वतलाया । अब गुरुभक्ति उसके कैसे होती हैं यह वतलतें हैं । 
जो जीव अज्नानुसारी हैं वे तो यह जैन साधु हैं; हमारे गुरु 
भक्तिरूप गुरु हैं, इसलिए इनकी भक्ति करना चाहिए ऐसा विचार 
कर उनकी भक्ति करते हें । क्रोई जीव परीक्षा भी करते हैं तो यह 
सोचकर कि यह मुनि दया पाछते हैं; शीलका पालन करते हैं, धनादि नहीं रखते उपवासादि करते 
हैं क्षुपादि परीपह सहते हैं, किसीस क्रोधादि नहीं करते उपदेश देकर ओऑरॉको धर्म छुगाते हैं 
इत्यादि गुण विचारकर उनमें भक्ति-भाव करते हैं । किन्तु ऐसे गुण तो परमहंसादिक परम- 
तियोमे अथवा जैनी मिथ्याद्स्टियोर्म मी पाए जाते हैं इसलिए इनमें अतिव्याप्तिपता हैं । 
इनसे सत्य परीक्षा नहीं होती | तथा जिन गुणोंकों विचारता हैं उनमें कोई जीवाश्रित हैं कोई 
पुद्गलाभ्रित है उनका भेद नहीं समझता । असमानजातीय मुनि पर्यायर्मं एकल्वबुद्धिसे मिथ्या- 
इप्टि ही रहता हैं। मुनियोक्रा सच्चा लक्षण सम्यन्द्शन ज्ञानचारित्रकी एकतारूप मोक्षमार्ग है उसको 
पहचानता नहीं क्यों कि यह पहचान होनेपर मिथ्या दृष्टि नहीं रह सकती । ऐसे झनियोंका सच्चा 
स्वरूप ही नहीं जानता तो सच्ची भक्ति कैसे हो सकती हैं । पुण्यवंधके कारणभृत शुभ 
क्रियारूप गृहूको पहचान कर उनकी सेवासे अपना भला होना जानकर उनमें अनुरागी होकर 
भक्ति करता है। इस तरह गुरूभक्तिका स्वरूप बतछांगा | अब इनको शासत्र भक्तिका स्वरूप 
बतलाते हैं । 
कोई जीवतो यह केवढी भगवानक्की वाणी है इसलिए केबलीकी पृज्यतासे यह भी 
पज्य है एसा समझकर भक्ति करते हैं। तथा कोई इस तरह परीक्षा करते हैं इन शाद्तरे्म 
झालमक्तिहप अन्यथा या शीर संतोषादिकका निरूपण हें इसलिए उत्कृष्ट- है 
प्रवृत्ति ऐसा जान भक्ति करते हैं | लेकिन ऐसा कथन तो अन्यथ्ासत््र वेदान्ता- 
दियासे भी पाया जाता ह। तथा इन शाद्थर्म त्रिलोकादिकका गंभीर 
निरूपण हे इसलिए उत्क्ृष्टता जान भक्ति करते हैं। किन्तु यहाँ अनुमानादिक तो प्रवेश नहीं । 


यहां ता अनकान्तरूप सत्य जीवादि तत्वोंका निरूपण हैं और सत्य रल्चबंरूप मोक्षमार्ग वताया हैं 
ञ्ससे 


च्ष्टि 


गुरुभक्तिझूप 
अन्यथा प्रवृत्ति 


जनशाब्राका उत्कष्टता हैं इसकी यह नहीं पहचानता ) क्योंकि इसके पहचाननेसे मिथ्या- 
रहती । इस तरह शात्रमक्तिका स्वरूप बताया । 
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इक का न प्वहयर मानता स््य 
इस तरह इस जावके हब गुर शानखका मवाति होनस व्यवहार सम्यक्त मानता हैं। 
माद् 4 इसलिए 2 2 जि >> व प और तीतिके दिना 5 
परन्तु उनका सं््यतूप माद्य नहां हुआ इसालण अताति भी सत्य नहीं हुई । आर मतातिक इन 
सम्यक्त्वद्की श्रात्ति नहीं होती इसलिए मिध्याद्ृष्टि रहता हैं । तथा झारूमे “ + श्रद्धानं सम्व 
सन्यत्तवका प्राप्ति नहीं होता इसारूण मिथ्याह्मं्ट रहता हैं | तथा शास्तम ततच्चार्थ श्रद्धान सम्प- 
प्दशनम् [ 3 इक हक अर 2223 हैं, इसलिए लिसप्कार गालोंम जीवादि फ्रिफ न 
ड्शंनम [ तू से ॥२ | एसा वचन कहा हैं, इसारूए जिसप्रकार शाला जावादि तत्व लिखे हैं 
0० सीख कल पड पक वन्य टिक: अप हन्य औरों दि कं अमर पक अत्यज> नम: अमन कर भाव 
चसहा जाप सीख लता हू | उनद्त हा उपयोग लगाता है, औरोक्ो उपद्ण देता ह परन्तु उनका भाच 
मासित 2 25% और यहाँ उस >> भावक्ा ड५ माम तत्त्व ५5 भाव 
त्िति चहा दाता | और यहां उस दसतुक भावका हां नाम तत्व वंतलावा ह्ढ । सो भाव भासे 
मर 2200 कर सकता ० भाव सनेका मतलब यहाँ वतझात के 
घना तलाअंश्रद्धान कत्त दा सकता हू ? भाव भामनेका मतलत यहाँ वततछआत हू | 
35. 5.०. अनार होने के रि 4 न ग्राम नच्छना ९ रागोंका स्वरूप और 
जस काइ एंटप चनुर हाने के लिए झाखतस स्वर श्रम ऋच्छना रागाका सवस न 
७ ७. + ० मल. 5 सीडत मच प्र्न्त स्वरगाटिकका स्द््प हर पहचा न्ता म्ध्झ पका 
ढाल ठानांके नेदकों तो सीता हैं परन्तु स्वरादिकका स्वच्यप नहीं पहचानता। स्वन्नपर्की 
| स्वगदिकोंकों 52% अन्य स्वरादिरूप ० मानता हट दवा हम ।नठा मम 
पहचान हु ए बिना अन्य स्वरादकाका अन्य स्राइरूप मानता हू । अबवा सत्य भा मादता ह ता 
८. ......: ल्ड ८5. >> धजददसा उडी 3: होता विज अमन, का सम्यक्सी 
दिपवपृदक नहीं मादता । इसलिए उस्चक चनुरपता नहा होता । वत्त हो केट्ट जीव सम्यकत्त 
ज् स््स] क्- हल ्प हि. का 


०३ कै कट ख्यि *> दत्नांका डर स्वरूप 4. प्ग्न्त न स्वरूपको नहीं पहचा 
हदिक लिय आल जब्ाह़ तलाका खहूप तो सासंतदा हु, परन्तु उनके स्हूपका नहां पहचा- 


म्द्न्दप प्त्र्च्ञाे दिन अन्य तल्लोंती अप्यवूप प्रात लेता हम अथवा ४५ मानता के 

सता | आप पहचान बिना अन्य देलाका अन्यत्रष्प माव देता हू । अथवा सत्य भी मानता ह तो 

55.९ 5... >००6६ मानता इसलिए उनके सम्बक्ल न रथ होता ता । तथा 3.5. ५५ शाल्षादि ४5 

निणंय एवंक नहीं मादता | इसालहूए उतस्तके सम्बन्त नहीं होता । तथा जेस कोइ झाल्ाद़ि पन्ष हो 

यानपद किन खूगात्िकिके स्वरूपको पहुचानता अर ही 5 आप ढ, >> 
न पद्ठा हो किन्तु स्ूराद्िकिके स्वरूपकों पहचानता ह तो चनुर ही है । बसे ही झात्र पढ़ा हो 

पचद्रा कक आवाडिका स्वंन्द्प पहचानदत कप कफ सम्यन्दंध्टि 2 कल 35 रागादिकका 

थ न पद्म हो जो जीवादिका स्वरूप पहचानते हैं वे सम्यन्दंधि ही हैं । जैसे हिरण रागादिकक 

नांन ड आनते ् वरना >न स्वच्यपको पहचानते के टन 20%; कह (0777 जीवाठिकका नाम ७-4 

नाम नहीं आनते किन्तु उसके स्वद्यपकों पहचानते है । दस ही तुच्छ बुद्धि जीवादिकका नाम नहीं 

किम पक ०८ क्िन्त उनके स्वचपक्रो 5 यह में हूँ ड्न्य अं यद्र बरे है 

जानते, किन्तु उनके स्वहूपको पहचानत है बह में हूं, यह पर है, यह भाव बुरे हैं, यह मले 

बे ३5 | ,रचछ [० 


जीवादिकका नाम नहीं 
ओर तुपमासमभिन्न एसा उच्चारण करता था यह सिद्धान्तका शब्द 
नहीं था परन्तु उसने अपने परका भावरूप ध्यान किया इसलिए केवली 
जंगका पाटी जीवादि तल्लोंका विशेष मेद जानता है 
परन्तु उसे भास्तित नहीं है तो मिथ्याइष्टि ही ह। अब इसके तल्वश्रद्धान किस प्रकार होता हे 
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ज्ैनवा्ोर्म कहे जीवोंके तरस स्थावरादिरूप व गुणमस्थान मार्यणादिरूप सेदोंकी मानता है और 
जीव तथा पृदगलादिके मेद्रोंकी अथवा उनके वर्णादि विशेषोक्री जानता हे, परन्तु अव्यालशाल्रो्मे 
ऊंद विज्ञानक्ा ऋरणनत अथवा बीनरागढशा होनेका कारणमृत जो निहूपण किया हे उसे नहीं 
जानता । यदि किसी प्रसंगानुसार वैसे भी जावता हो तो जआाल्ानुसार ज्ञान लेता है। परन्तु 


आपको जाप जानकर परक्ा संत भी नहीं निछना और आपका जंश सी परमसें नहीं मिलाना ऐसा 
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२१० मोक्षमार्ग-प्रकाश 


सत्यश्रद्धान नहीं करता । जैसे मिथ्यादृष्टि निश्चयके बिना पर्याय बुद्धिसे ज्ञानमें अथवा वर्णादिकमें 
अहंबुद्धि धारण करता हैं वैसे ही आत्माश्रित ज्ञानादिमं अथवा शरीराध्रित उपदेश उपवासादि 
क्रियाओंमें आपा मानता है। तथा शास्के अनुसार कभी सच्ची बात भी बनाता है, परन्तु अन्त- 
रह्ञमें निश्चयरूप अद्भान नहीं । इसलिए जैंसे मतवाढ्य माताकी माता भी कहता है तो सबाना नहीं 
है वैसे ही इसको सम्यक्त्ी नहीं कहा जा सकता । तथा जैसे कोई और ही की बातें करता हो 
चैसा आत्माका कथन करता है परन्तु यह आत्मा में हू ऐसा भाव नहीं भासता । तथा जेंसे कोई 
और को और से मित्र बताता है वैसी ही आत्मा शरीरकी भिन्नता वतलाता है। परन्तु में इसे शरी- 
राबिकसे भिन्न हूं ऐसा भाव प्रतिमासित नहीं होता | तथा पर्यायर्म जीव पुदूंगलके परस्परके 
निमित्तसे अनेक क्रियायें होती हैं उनको दो द्रव्यके मिलापसे उत्पन्न हुआ जानता है । यह जीवकी 
क्रिया है उसका निमित्त पुदूगल है। यह पुद्गलकी क्रिया है इसका निमित्त जीव है ऐसा मित्र 
२ भाव भासित नहीं होता | इत्यादि भाव भासे बिना जीव अजीवका सच्चा श्रद्धानी नहीं फहलाता | 
इसलिए जीव और अजीव को जाननेका तो यह ही प्रयोजन था सो हुआ नहीं । | 

तथा आश्रव तलमें जो हिंसादिरूप पापाश्रव हैं उनको हेय जानता है अहिंसादिरूप 
पुण्याश्रवकी उपादेय मानता है। किन्तु यह दोनों ही कर्मबन्धके कारण हैं इनमें उपादेयपना 
मानना ही मिथ्यात्व है । यही समयसारके बन्ध अधिकारमें बतछाया है । 

सव जीवोंके जीवन-मरण सुख-दुःश्ध अपने कर्मके निमित्तसे होते हैं | किन्तु अन्य 
जीवोंके इन कार्योंका कर्ता अन्य जीव होता है यही मिध्याध्यवसाय है जो बन्धका कारण है। 
सो अन्य जीवोंकी जिछानेका या सुखी करनेका भाव हो तो वह पुण्यवन्धका कारण है और मारने 
का अथवा दुःखी करनेका भाव हो तो वह पापन्धका कारण है। इसी प्रकार अहिसाकी तरह सत्या- 
दिक तो पुण्यवन्धके कारण हैं और हिंसाकी तरह असत्यादिक पापवन्धके कारण हैं । यह सब 
मिथ्याध्यवसाय त्याज्य हैं। इसलिए दिसादिककी तरह अहिसादिककी भी वन्धका कारण मानकर 
हैय समझना चाहिए | हिंसामें दूसरेको मारनेकी बुद्धि होती है परन्तु आयु पूरी हुए बिना कोई 
मरता नहीं । अपनी द्वेप परिणतिसे स्वयं ही पाप बाँधता है। भहिंसामें रक्षा करनेकी बुद्धि होती 
है, किन्तु आयु अवशेष हुए बिना कोई जीता नहीं । अपनी प्र्स्त रागपरिणतिसे भाप ही पुण्य- 
चन्ध करता है । इस तरह यह दोनों बँपते हैं | किन्तु जहाँ वीतराग होकर दृष्ा ज्ञाता रहे वहाँ 
चन्ध नहीं वह उपादेय है इसलिए जबतक ऐसी दशा न हो तबतक प्रशस्त रागरूप प्रवृत्ति करना 
चाहिए | लेकिन श्रद्धान तो ऐसा रखना चाहिए कि यह भी बन्धका कारण हैय है। 
अद्भानमें इसको मोक्षमार्ग मानना मिथ्तात्व ही है । 


तथा मिथ्यात्र, अविरित, कपाय, योग यह आश्रव के भेद हैं इनको वाह्यरूपसे तो मानता है 
किन्तु अन्तर्ञमें इन भावोंकी जातिको पहचानता नहीं है । वहाँ भी अन्य देवादिकोंके से वने रूप 
गृहीतमिथ्यालकी तो मिथ्यात्व जानता है किन्तु अनादिगृहीतमिथ्यात्वको नहीं पहचानता | तथा 


अध्याय--७ २११ 


वाह्मत्रस स्थावरकी हिंसा अथवा इन्द्रिय मनके विषयोंमें ऋद्कत्तेकों अविरत समझता है। किन्तु 
हिंसाका मूछ कारण प्रमादपरिणति - है और विषय सेवनका मूल अभिल[पा है उसको नहीं देखता | 
वाह्ममें क्रोधादिककोीं तो कृपाय समझता है किन्तु अन्तरज्ञ्म जो रागद्वेष हैं उनको नहीं पहचानता। 
वाह्य चेशकी योग समझता हैं किन्तु शक्तिमूत योगकोी नहीं जानता । इस प्रकार आश्रवभाव है 
उनका तो नाश करनेकी दिन्‍्ता नहीं किन्तु वाह्मक्रिया और वाह्य निमित्त मिथवनेका उपाय करता है 
परन्तु उनके मिटनेसे आश्रव मिटता नहीं | द्वव्यलिंगी मुनि अन्य देवादिककी सेवा नहीं करता 
हिंसा अथवा विषय कपायोंर्म प्रव्नत्ति नहीं करता, क्रीधादि नहीं करता मन, वचन, कायको रोकता है 
तो भी उसके मिथ्यात्वादि चारों आश्रव पाए जाते हैं। तथा कपट्से भी यह कार्य नहीं करता । 
यदि कंपटसे करता होता तो ग्रेंवेयक पर्यन्त कैसे पहुँचता ? इसलिए अन्तरब्ञमें मिथ्यात्वादि भावोंका 
नाम ही आश्रव है। उसकी न पहचाननेसे इसके आश्रवतलका भी श्रद्धान नहीं है| 

वंधघतलमें भी अशुभ भावेसि जो नरकादिरूप पापवंधघ होता है उसको बुरा जानता है 
और झुभभावरूप पापवंधकी अच्छा समझता है किन्तु सबही जीवोंके दुःखसामाग्रीसे द्वेप और 
सुखसामग्रीसे राग पाया जाता है वैसे ही इसको भी रागह्रेप करनेका अद्धान है। जैसा इस पर्याय- 
संबंधी सुखदुःख सामग्रीमें रागद्वेप करता हे वैसा ही आगामी पर्यायसबंधी सुखदुःख सामग्रीमें 
रागह्रेष करना है।. दूसरे शुम अशुभ भावोंसे पुण्य पापका भेद तो अधातिया कर्मोर्मं होता है 
लेकिन अधातिया कर्म आत्मगरुणोंके घातक नहीं है और घातिया कर्मोका शुम तथा अशुभ भावोंसे 
निरंतर बंध होता है। वे सव पापरूप ही हैं और वे ही आत्मग्रणके घातक हैं, इसलिए अशुद्ध 
भावोंसे कर्मवंधर्म भला बुरा जानना ही मिथ्या श्रद्धान है इस प्रकार वंधका भी उसके सत्यभ्रद्धान 

हीं हे। 

संवरतत्वमें भी अहिसादिरूप शुभाश्रवके कारण भावोंको संवर जानता है किन्तु एक 
कारणसे पुण्यवंध और संवरका मानना ठीक नहीं हे । 

प्रश्न-सुनियोके एकही समयमें ये भाव होते हैं वहां उनके बन्ध भी होता है और 
संवर निजेरा भी होते हैं सी कैसे ? 


उत्तर-वह भाव मिश्ररूप हें | कुछ वीतरागरूप हैं कुछ सरागरूप हैं वीतराग अंशोंसे 
संवर होता है और सराग अंशोंसे बंध होता है । एक भावसे तो दो कार्य वनते हैं परन्तु एक 
प्रशस्तरागहीसे पुण्या्रव भी मानना और संवर निर्जरा भी मानना भ्रम है। मिश्रभावमें भी यह 
सरागता है और यह बीतरागता है ऐसी पहिचान सम्यन्दृष्टिके ही होती है, इसलिए वह अवशेष 
सरागको देयरूप श्रद्धान करता है। मिथ्याहृष्टिके ऐसी पहचान नहीं होती इसलिए चह सराग 
भावमें संवरके अमसे प्रशस्त रागरूप कार्योकों उपादेय समझता है। सिद्धान्त गुप्ति, समिति, 
धर्म, अनुप्रेश्षा, परीपहजय और चारित्र इनसे संवर होना वतराया है इनका भी वह यथार्थ श्रद्धान 

नहीं करता वही बतछाते हैं--- 


२१२ मोक्षसाग-प्रकाश 


वाह्ममें मत बचन कायकी चेष्टा न करना, पापकों चिंतवन न करना, मौन, रखना, गमनादि न 
करना उसको वह गुप्ति मानता हैं, किन्तु यहां तो मनमें भक्ति आदि प्रशस्त रागादिरूप नानाः 
विकव्प होते हैं | मन वचन कायकी चेष्टा रोक रखनेमें तो शुभ प्रवृत्ति है और अबृत्तिमें गुप्ति- 
पना बनता नहीं इसछिये वीतरागभाव होने पर जहां मनवचन कायकी चेष्टा न हो वही सच्ची 
गुप्ति है। ' 
अन्य जीवोंकी रक्षाके लिए यलाचार पूर्वक प्रवृत्तिजों समिति मानता है | यहां यदि 
हिंसाके परिणामोंसे पाप होता है और रक्षाके परिणामोंसे संवर होता है तो पुण्यवंधका कारण 
क्या होगा । दूसरे एपणासमिति में जो दोष टाले जाते हैं बे रक्षाके छिए ही नहीं. गले जाते, 
इसलिए रक्षाके लिए ही समिति नहीं है | किन्तु समिति इसलिए है कि मुनियोंके कुछ राग होनेपर 
गमनादि क्रिया होती है वहां इन क्रियाओंमें अति आसक्ति यदि न हो तो प्रमादरूप प्रवृत्ति न हो । 
तथा और जीवोंकी दुखी कर मुनि अपना गमनादि नहीं:ःकरता इसलिए स्वयंही दया पछती है । 
इस प्रकार यह सच्ची समिति है। 

तथा कोई वंधादिकके भयसे अथबा स्वर्ग मोक्षकी चाहसे क्रोधादि नहीं करता है, लेकिन 
क्रोधादि करनेका अभिप्राय उसका गया नहीं है। जैसे कोई राजादिकके भयसे अथवा महंतपनेके 
छोमसे परसीसेवन नहीं करता तो उसको उसका त्यागी नहीं कहा जा, सकता, वैसे ही 
“हैं क्रोधादिकका त्यागी नहीं तो इसे त्यागी कैसे कहा जा सकता है ?- जब पदार्थ इष्ट, अनिष् 
छाते हैं तभी क्रोधादि होते हैं। जब तत्वज्ञानके अभ्याससे कोई इष्ट, अनिष्ट नहीं मातम: 
पड़ता तब स्वयमेव ही क्रोधादिक पैदा नहीं होते | तभी सच्चा धर्म होता है । 


तथा अनित्यादि भावनाओंक चिंतनसे शरीरादिको बुरा जानकर हितकारी न समझकर 
उनसे उदासे होना उसका नाम अनुप्रेक्षा है । जैसे किसी मित्रमें पहले तो अनुराग था पीछेसे 
अवगुण देखकर उससे उदासीनता हो गई । वैसे ही शरीरादिकसे पहले तो अनुराग था, पीछे 
अनित्यल्ादि अब्गुण देखकर उदासीनता हो गई । इस प्रकारकी उदासीनता'तो द्वेष रूप है। 
जंसा अपना व शरीरादिकका स्वभाव है वैसा पहचानकर अम छोड़ उसे अच्छा समझकर राग 
नहीं करना और बुरा समझ कर द्वेप नहीं करना यही सच्ची उदासीनता है, और उसके छिए 
यथार्थ अनित्यादिक का चिंतन करना यही सच्ची अनुप्रेक्षा है । 
हि कधादिक होने पर उनके नाशका' उपाय न करना इसकी परीपह सहना कहते है । 
कन उपाय तो नहीं किया परन्तु क्षुधादिक अनिष्ट सामग्रीके मिलनेपर अंतरंगमें दुखी होना 
और रति आदिक कारण मिलनेपर सुखी होनारूप जो सुखदुःखरूप परिणाम हैं इसीका नाम आर्त- 
ध्यान और रौद्गरध्यान है । ऐसे भावोंसे संवर कैसे हो सकता है। इसलिए दुखका कारण 
मिलनेपर दुखी न होना और सुखका कारण मिलने पर सुखी न होना ज्ञेयरूपसे केवछ उनके जानने 
वाला ही बने रहना यही सच्चा परीपह का सहना हैं । 


अध्याय---७ ५ 


न 


हिंसादि सावद गोगके त्वागको चारित्र मानता ह उसमें महात्रतादिन्प शुभ बोगको 
उपादेयपनेस अहण करता ह लेकिन तलवाथंसन्र्म आश्रव पदार्थका निरूपण करते हुए महातत 
अगन्नतका मा आश्रवर॑प कहा ह अतः यह उपादयव कंस हो सकते ह ? जआाश्रव तो वंघका साधक 
है और चारित्र मोक्षका साधक्र है इसछिए महात्रतादिरूप आश्रवमावोंकों चारित्रपता संभव 
नहीं है | सकल कपाब रहित उद्घासीन भावका नाम चारित्र हैं। चारित्रमोहके देश्नघातीं 
सर्दकोंके उदयसे जो महामंद प्रश्मस्तराग होता ह वह चारित्रका मल हे | इसको छूटता हुआ 
न जानकर इसका तो त्याग नहीं करता केवछ सावधयोगका ही त्याग करता हं। परन्तु जंस कोई 
पुरुष कंदमलादि बहुत दोयवाले हरितकाय का त्याग करता है और कोई हरित कायकी खाते हैं 
परन्तु उप्को धर्म नहीं मानते । वैसे ही मुनि हिंसादि तीत्र कपाय रूप भावों का त्याग करते हे 
और कोई मंदकपायरूप महाद्वतादि का पालन करते हैं परन्तु उसको मोश्षमार्ग नहीं मानते । 
प्रझन-अगर यह जात ह तो चारित्रके तेरह भेदों में महात्रतादिं क्‍यों गिनाया हे ! 
उत्तर-बह व्यवहारचारित्र बतकाबा है और व्यवहार नाम उपचारका है क्योंकि 
महयत्रतादिक होनेपर ही वीतरागचारित्र होता है ऐसा संबंध जानकर महात्रतादिकर्म चारित्र का 
पचार किया है। निश्चवनवस कपाय रहित भावों का नामही निश्चय चरित्र हे। इसप्रकार संवरके 
कारणों को अन्यथा जानते हुए सच्चा श्रद्धानी नहीं होसकता | 


तथा बह अनशझ्नादि तपस निजञरा मानता है लेकिन केवल वाह्य_तपस तो निर्जगा 


होती नहीं । वाद्य तपतो शुद्घोपथोग बढ़ाने के लिए क्रिया जाताहे । झुद्घोपयोग निमरा का कारण 
छू इसलिए उपचारसे तप को भी निर्जा का कारण कहा है। अगर वाह्य दुख सहना 
निञररा का कारण होता तो तिबंचादिक भी भूख तृपादिक सहते हैं उनके भी नि्मेरा होनी चाहिए 

प्रब्न-जो स्वादीनता पूर्वक धर्मबुद्धिसि उपवासादिरप तप करता ढं उसके निनरा 
होती हू । | 


उचर-बर्मदद्धिस वाह्य उपवासादि तो किए जाये लेकिन वहां उपयोग अग्युम शुभ था 
शद्धहप जैंस होता हो वैंस होने दिया जाय और अधिक उपवासस अधिक निर्जाा और शथोढ़ि 
उपदाससे थोड़ी निर्मरा ऐसा निबमहो तो उपवास ही निजराक्ा मुख्य कारण ठहरेंगा । पर यह 
बनता नहीं । परिणाम दुष्ट होने पर उपवासादिक से निन्जरा कैंस हो सकती है १ यदि यह कहा 
जाय कि जेंसा अज्यम छाभ या झुद्धहूप उपयोग परिणमन करता हे उसके अनुसार वन्य निर्जरा होती 
तो उपद्ासादि तप मुख्य निर्नरा के ऋरण केसे रहे ? किन्तु अ्यमम और झुम परिणाम बंधे 
कारण हुए और शुद्ध परिणाम नि्ञरा के कारण हुए | 
प्रइन-तो फिर तलार्थमत्नन “तपसानिजेराच” [ ९३ ] यह कैसे कहा है! 
उत्तर-शालत्रम “इच्छा निरोधस्तपः” ऐसा वतलाया है | इच्छाके रोकने का नाम तप 
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है अतः शुभ जदुभ इच्छा मिटने पर उपयोग झुद्ध होता है तव निर्जरा होती है इसलिए तपसे 
. निर्जरा बतलाई है । 
प्रश्न-आहारादिरूप अशुभ इच्छाके तो दूर होनेपर ही तप होता है परन्तु उपवा- 
सादि या प्रायःश्रित्तादिरूप शुभकार्यों की तो इच्छा रहती ही है: 
उतर-ज्ञानीजनोंके उपवासादिकक्की भी इच्छा नहीं होती केवरू एक शुद्धोपयोगकी ही 
इच्छा होती है। उपवासादि करनेसे शुद्धोपयोग बढ़ता है इसलिए उपवासादि करते हैं। तथा 
अगर उपवासादिकसे शरीरकी या परिणामोंकी शिथिरता होनेपर शुद्धोपयोगकी शिथिल होता हुआ 
' देखते हैं तो आह्ारादि अहण करते हैं। अगर उपवासादिकसे ही सिद्धि होती तो अजितनाथा- 
दिक तेईस तीर्थद्वर दीक्षा लेकर दो ही उपवास क्‍यों करते । उनकी तो शक्ति भी बहुत थी। 
परन्तु जैसे परिणाम हुए वैसे वाह्य साधनोंसे एक वीतराग शुद्धोपयोगका अभ्यास किया । 
प्रइन-अगर यह बात है तो अनहनादिकको तप कैसे बतलाया £ 
उत्तर-इनको वाह्मयतप बताया है | वाह्मका अर्थ है जो औरोंको दीखे कि यह तपस्वी 
है परन्तु वह फू तो अन्तरज्ञके अनुसार ही -पावेगा | क्योंकि परिणामशूत्य शरीरकी क्रिया 
फलदाता नहीं होती । 
प्रइन-शास्में अकाम निर्जरा बतराई है उसमें अनिच्छा पूर्वक भूख प्यास आदिको 
सहन करनेसे -नि्जरा होती है तो उपवासादि कष्ट सहन करनेसे निद्ञेरा क्यों न होगी १ 
उत्तर-अकाम निजरामें भी वाह्य निमित्त तो अनिच्छा पूर्वक भूख तृप्णाका सहन है 
किन्तु यदि वहाँ मद कपायरूप भाव हों तो पापोंकी निर्णय होती है और देवादि पुण्थका बन्ध 
होता है। यदि तीत्र कषाय होनेपर भी कष्ट सहनेसे पुण्यबन्ध होता है तो सब तीर्य॑चादिकोंको 
मरकर देव ही होना चाहिए । लेकिन होते नहीं । वैसे ही इच्छा पूर्वक्क उपवासादि करने में जो 
भूख, तृपा आदि कष्ट सहन किये जाते हैं वह वाह्य निमित्त हे। यहाँ जैसा परिणाम होता है 
चैसा फरू पाता है, जैसे अन्नको प्राण कहा है । इस प्रकार वाह्य साधन होनेपर अन्तरज्ञ तपकी 
वृद्धि होती है इसलिए उपचारसे इनको तप कहा है। और जो वाह्मतप तो करे किन्तु अन्तरंग, 
तप न करे तो उपचारसे भी उसे तप संज्ञा नहीं है वही कहा है-- ह 
“#कृषायविषयाहारत्यागो यत्र विधीयते। 
उपवास: स विज्ञेयः शेष लंघनक॑ विदु) ॥” 
“जहाँ कषाय विषयरूपी आहारका त्याग किया जाता है उसका नाम उपवास है। शेष 
को श्रीगुरुने रंघन कहा है (”? 
प्रशन-अगर ऐसा है तो उपवासादि नहीं करना चाहिए १ 
उत्तर-उपदेश तो ऊँचा चढ़नेकी दिया जाता है यदि कोई इसके विपरीत नीचे गिरे 
उसके लिए क्या उपाय है। अगर कोई मानादिकसे उपवास करता है तो वह करे या न करे 


+ 


अव्याय--७ न्शर्ण 

| धर्मबुद्धिसि काह्मरादिकका अनुराग छोड़ता 

| परन्तु इसीको तप समझकर इससे मिन्ररा मान संतुष्ट नहीं 
रंग ठपोमें प्रावश्चिठ, विनय, वबादृत्व, त्वाध्याव, त्याग, ध्यान रूप क्रियाओं में वाद्यक्ब्नत्ति करनेको 
जलना जैंसे अनश्ननादि वश्य क्ितायें हैं वैसे दी बद भी वाद्य क्रियाएँ 


के 


होनेपर जो अन्‍्तरंग परिणानोंक्ी ऋद्धता होती ह वहाँ ठो निर्भर ही हे दन्ध नहीं है । और 
आग थोड़ी छुद्वाक्न भी अंग रहता हे तो जितनी झुद्धता हुईं उसमें तो निभा ढे और लितना 
झुमनाव है उम्ससे वत्त्र है इस दरह जदाँ मिश्रमाव दे वहाँ वन्‍्द व निर्जस दोनों होते हैं | 

प्रश्न-आात ऐसा क्यों ते क्लि छुम मावोंसे पापक्की निर्भर और एस्यक्ा इन्ध 
होता श्र तथा आअद्वध भाववश्ि दानांकों निज होती ड्् || 


च्क 


उच्तर-मोक्षमागने स्थिति तो सत्र द्वी प्रकृतियोंकी पत्ती है वहाँ पुण्य पापमें कोई मेद 

नहीं है | ढ्विन्तु पृष्म अकृृतियोंके अनुमागका घटना झुद्घोप्योगले मी नहीं होता । ख्यर २ पृत्य 
अक्ृन्मिंके लनुमागका तीव्र उदब होता है । और पाय प्रकृतिके परमाणु पछटकर जिद झुम 
परक्ृतिरूप हों ऐसा संक्रमण शुम और झुद्ध दोनों मार्दोस होता है इसकछिस पृ्वेक्त निबम सम्भव 
नहीं ह। विशद्धताके द्वी ऊनुसार नियम सम्मव है। देखो चतुर्थ गण्स्थानवाठा श्ाद्वाम्यास 
आत्मचिन्तनादिक का करता ढ किन्तु निर्मेश और वन्च नी वहुत होता है। तथा पंचम गुण- 
स्यानवाला जप उपवात्तादि व आवश्चित्तादि तप करता हें उच्च क्ाल्में भी उप्के निर्मरा थोड़ी 


जोर छा गुणत्थानवाञ आइह्यर विशरादि क्रिया करता हे उत्त काछ्में भी उसके निर्गरा चहुत हें 


रा 


ओर उससे भी दनन्‍्च थोद़ा ह। इसखिए वाद्य प्रकृत्रिक अनुसार निजेरा नहीं हू अन्तरह््भ कपाय- 
शक्तिके घट्नेपर विशुद्धता होनेस दिजेरा होती हू इसका प्रक्ृट स्वचूम आगे निरूणण करेंगे बहाँसे 


समझना चाहिए | इस प्रक्रार अनश्वनादि क्रियाक्नों तप संज्ञा उपचारस समझना चाहिए | इसीसे 


इनकी ध्यवद्वार तप ऋ्या है। व्यवद्वर और उपचारका एक्क अर्थ दे । तथा इस प्रकारके सावनसे 
जो दीवराग नावहूप विश्युद्धता होती ह वह बच्चा तत्र हे और उस निर्जराक्ना ऋरण सम्झना 
चाह्िण । स्टान्तके लिए जेंस घनको या अत्नकी प्राण कद्य है। घतसे अन्न छाकर मश्षण करनेसे 
प्रापोंका पोषण होता हें इसलिए घन था अन्नकी प्राण कहा है। ढिन्तु कोई इन्द्रियादिक प्राणोंकी 
ते न समझे और इन्हें ही प्राण समझकर इनका दी संग्रह करने रंग जाब तो मरण द्वी पायेगा । 
बैस ही अनश्वनादिककों वा प्रयश्चिदादिककी तप बतछया हे परन्तु अनश्नवादि करनेस व प्रावश्रि- 
उादि रूप प्रवृत्ति ऋनेस वीतराग मावरूप रूत्य तपका पोषण होता हैं. इसल्खि उपचारत अन- 
शनादिककी व प्रायश्विदादिक्रो ठप दतकावबा हू । कोई वीतरागरूप ठपकी न समझे और इन्हींको 


ठप जान संग्रह ऋर तो संसार दी अमण करेगा । दहत क्या इतना ही समझ लेना चाहिये कि 
निश्वयधर्न तो वीदराग मावहूय है| घर्मके अन्य नाता नेद वाह्य सावनक्ी अपेक्षा उपचारसे 


> 
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किए हैं | उनकी व्यवहारघर्म मात्र जातना चाहिए । जो इस रहस्यको नहीं जानता उसके निर्जरा 
का भी सच्चा श्रद्धात नहीं है। 

इसी तरह सिद्ध होनेकी मोक्ष मानता है । जन्म जरा मरण रोग छ्लेशादि दुख दूर 
होनेपर अनंतशानसे छोकालोक का ज्ञाता हुआ त्रिकोक का पृज्य हुआ इत्यादिरूपसे मोक्षकी महिमा 
जानता है। सो सभी जीवोंके दुख दूरकरनेकी, सभी ज्ञेयोंकी जानने की और पूज्य होने की- 
चाह है। इसीके लिए मोक्षकी इच्छा करता है तो इसके और जीवोंके श्रद्धानमें क्या विशेषता 
रही ? दूसरे इसके ऐसामी अभिम्राय है- स्वर्गमें खुख है उससे अनंतगुणा मोक्ष में सुख है । 
इस गुणाकारसे स्वर्ग और मोक्षसुखकी एकज्ञाति मानता हे £ किन्तु स्वर्गम तो विषयादि साम्रग्री 
जनित सुखहोता है उसकी जाति तो इसको माल्म है किन्तु मोक्षमें विपयादि सामग्री नहीं हैं 
अतः वहाँ की सुख की जातिका इसको पता तो नहीं है. किन्तु महापुरुष मोक्षको स्वर्गले उत्तम 
कहते है इसलिए यह भी उत्तम समझता हे। जैसे कोई गायन का स्वरूप तो नहीं जानता 
किन्तु समाके छोग सराहना करने लगें तो आप भी सराहना करने लूगजाता हैं बसे ही यह मोक्षको 
उत्तम मानता है । 

प्रइन-शाखम भी तो इन्द्रादिक से अनंतनुणा सुख पिद्धों के वतलाया हे ? 

उत्तर-जैसे तीर्थकरके शरीर की प्रभाको सूर्यकी प्रभासे करोड़ों गुणी अधिक .वतलाई 

किन्तु उनकी एक जाति नहीं है | परन्तु छोकम सूर्यक्री प्रमाकी महिमा है अतः उससे भी 

बहुत अधिक महिमा बताने के लिए उपमालंकारसे काम ल्या है। वैसे ही सिद्धसुखको इन्द्रादि, 
खुखसे अनंतगुणा कहा है किन्तु दोनोंकी एक जाति नहीं है । छोकमे इन्द्रादि सुखकी महिमा है. 
उससे भी बहुत महिमा वतानेके लिए उपमालंकार से काम लिया हैं । । 

ग्रइन-सिद्धछुख॒ और इन्द्रादि सखुखक्षो वह एकही जाति मानता हे यह आपने 
कैसे निश्चय किया ? 

उत्तर-जिस धर्मतराधन का फल स्वर्ग मानता है उसही घ॒र्म साधनका फल मोक्ष 
मानता है | कोई जीव इन्द्रादि पद पाता है कोई मोक्ष पाता है। इन दोनों को एक जातिरूप 
धमं का फल हुआ ऐसा मानता है। यहतो मानता है कि जिसके साधन थोड़ा हो वह इन्द्रादि 
पदपाता है। जिसके सम्पूर्ण साधन हो वह मोक्षपाता है। परन्तु उसमें घर्मकी जाति एक 
मानता है। जो कारण.की एक जाति मानता हे उसके कार्यकी भी एक जातिका श्रद्धान अवश्य 
होगा । क्यों कि कारणविशेष होनेपर ही कार्यविशेष हाता है। इसलिये हमने यह निश्चय किया 
कि उसके अमिप्रायमें इन्द्रादि सुख और सिद्ध खुखकी एक जाति होनेका श्रद्धान है। कर्मनिमित्त 
से आत्माके औपाधिक भाव थे उनके अमावसे जुद्ध स्वभावरूप केवल आत्मा स्वयं हुआ । जैसे 
परमाणु स्कृपसे विछुड़नेपर शुद्ध होते है वैसे हे कर्मादिक से मित्र होने पर यह आत्मा शुद्ध होता. 

। विशेष इतना है कि परमाणुत्रों दोनों अवस्था में दुखी सुखी नहीं है | किन्तु आमा अशुद्ध 
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अचस्थामं दुखी था अब उसके अभाव होनेसे निराकुछ्तारूप अनंत खुखकी प्राप्ति हुई | इन्द्रादिकों 
के जो चुख है वह कपाव भावोंस जआकुलुताहूप हे अतः इन्द्र परमार्थ से दुखी ही हैं , इसलिए 
उसकी और इसकी एक जाति नहीं है। तथा स्वर्ग सुखका कारण प्रशस्त राग ह और मोक्ष 
झुखका कारण वीतराग भाव है इसलिए दोनों के कारणों म॑ भी व्शिपता हे किन्तु यह भाव 
उसे प्रतिमासित नहीं होता इसलिए मोक्षका भी इसके सच्चा श्रद्धान नहीं है । इस प्रकार इसके 
सत्य श्रद्वान नहीं है। इसही कारण समयसारम लिखा हे अमवब्यके तलश्रद्धात होनेपर भी 
मिथ्या दर्शन ही रहता है । 

प्रबचनसार में लिखा हे कि आतलज्ञानशृत्य तलवार्थश्रद्धान कार्यकारी नहीं है । 

तथा यह व्यहारद्ष्टिस सम्यादर्शनके आठ अंग पाछता हे, पत्चीस दोपों को दलता है 
संवंगादिक गुणों को घारण करता है। परन्तु जैसे बीज वोए बिना खेत की सावधानी करने पर 
भी अन्न नहीं होता वेस ही सच्चा तत्त्वश्रद्धान हुए बिना सम्बक्त ही नहीं होता | पंचास्तिकाय 
की व्याख्याम जहाँ अंत व्यावहाराभासवाले का वर्णन किया है वहाँ ऐसा ही कथन क्रिया है। 
इस प्रकार इसके सम्दर्शन का साधन करते हुए भी सम्यर्दर्शन नहीं होता । 


शाम शार्राभ्यास करने पर सम्बन्नानका होना वतछाया है इसछिए जो शालस्राम्यात्नम 


तयर रहते छू उनके पास सीखना सिखाना बाद करना बांचना पढ़ना आदि क्रियाओंमे तो यह उपयोग 


को रमाता ह परन्तु उसके प्रयोगनके ऊपर दंष्टि नही रखता | इस उपदेश 


सम्यम्कान का कक कक ल्यि क्र, ( # ४४ 5 रु 
अल्चेंधां से मरलये ठामदावक क्या ह यह आभमप्राय नहीं है। स्व शासख्रास्पास 
द्ठु ्र् न्ह्पं बे 
ब्रा 


करके औरों को उपदेश देने का अमिम्राय रखता है । अनेक जीव उसका 
उपदेश मानते हैं तो वह संतुष्ट होता हे | लेकिन ज्ञानाभ्वास तो अपने अर्थ किया जांता है और 
सज्ञ पाकर दूसरे का भी मा किया जाता है। यदि कंई उपदेश नहीं छुनता है तोन 
सुने, आप स्वयं क्यों विषाद करता है। शास्तार्थ का भाव समझ कर अपना ही भल्त करना 
चाहिए | शास्ताम्यासमें भी कोई तो व्याकरण न्याय काव्य आदि शझालझ्लों का बहुत अभ्यास 
करते है जो लोक में पाण्डित्य प्रकट करने के लिए हैं इनमें आत्महित का निरूपण तो होता 
नहीं । इनका तो प्रयोजन इतना ही ह। अपनी बुद्धि चहुत हो तो थोड़ा बहुत इनका अभ्यास 
कर पीछे आामहित के साधन झाल्नों का अभ्यास करना चाहिए । यह ठीक नहीं कि व्याकरणा- 
दिक्क का ही अम्बास करते २ आयु पूरी हो जाव और ततज्ञानकी प्राप्ति न हो । 
प्रशन-तो फिर व्याकरणादिक का अन्यास नहीं करना चाहिए 
१--सदृद्ददि थ पत्तेदि य रोचेदि थ तह पुणों ये फाेंदि घन्मं भोगणिमित्त ण दु ठो कम्मक्खनद 
ग्रिम्ेत ॥ २७५ ॥ 
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उत्तर-उनके अभ्यासके विना महान अन्थों का अर्थ नहीं खुलता । इस लिए उनका 
भी अभ्यास करना योग्य है। 


प्रदन-महान अन्थ ऐसे क्यों लिखे जिनका अर्थ व्याकरणादि बिना नहीं खुल्ता। भाषाके 
द्वारा सुगम उपदेश क्यों नहीं लिखा । कुछ अन्थकारों का अन्य प्रयोजन तो था नहीं | 


उत्तर-भाषामें भी प्राकृत संस्क्ृतादिके ही शब्द हैं परन्तु अप्रश्नृश रूप हैं। दूसरे 
अनेक देशॉमें भाषा मिन्न २ प्रकार है। अतः महान पुरुष शाल्लोमें अपभ्रंश शब्द कैसे लिखें । 
बालक तोतछा बोलता है तो बड़े तो नहीं बोलते । तीसरे एक देश की भाषा का शाख यदि 
दूसरे देशमें जाय तो वहाँ उसका अर्थ कैसे माठ्म हो | न्यायके विना लक्षण परीक्षा आदि 
यथावत्‌ नहीं हो सकते इत्यादि प्रकार वस्तुके स्वरूप का निर्णय व्याकरणादि विना .अच्छी तरह 
न होता जान कर व्याकरणादिकके अनुसार कथन किया है भाषा में भी व्याक्रणादि की थोड़ी बहुत 
परंपरा लेकर ही उपदेश हो सकता है किन्तु उनकी परम्परा का चहुत अनुसरण करने से , 
अच्छी तरह उपदेश हो सकता है। 


प्रइन-यदि ऐसा है तो आप अब भापारूप अन्थ क्यों बनाते हैं १ 


उत्तर-कालदोपसे जीवोंकी मंदबुद्धि जानकर किन्हीं जीवोंके जितना ज्ञान होगा उतना 
ही होगा | ऐसा अमिप्राय विचारकर भाषा अंथ बनाया है। अतः जो जीव व्याकरणादिकका 
अभ्यास न कर सके उनको ऐसे अन्थोंका ही अभ्यास करना चाहिए । तथा जो जीव नाना युक्तिके 
द्वारा शब्दोंका अर्थ करनेके लिये ही व्याकरणका अवलोकन करते हैं, वादादिक करके महंत होनेके 
लिए न्याय पढ़ते हैं । चतुरपना प्रकट करनेके लिए काव्यका आलोडन करते हैं। इत्यादिक 
लौकिक प्रयोजनकी लेकर जो इनका अभ्यास करते हैं वे धर्मात्मा नहीं है। जितना बने उतना 
इनका थोड़ा वहुत अभ्यास करके आत्महितके लिये लिए जो तत्वादिकका निर्णय करते हैं वेही 
धर्मात्मा पंडित हैं | तथा कोई जीव पुण्यपापादिकके फलके निरूपक पुराण, पुण्य पाप क्रियाके 
प्ररपषक आचारादि शासत्र, अथवा गुणस्थान मार्गण त्रिकोकादिकके निरूपक करणानुयोगके शाख्रोंका 
अभ्यास करते हैं| किन्तु उसका प्रयोजन नहीं विचारते तो यह तोतोंका सा हीं पढ़ना हुआ । 
तथा जो इनका प्रयोजन विचारते हैं, पापकी बुरा और पृण्यकी अच्छा समझते हैं, गुणस्थानादिक 
को स्वरूप जान लेते है इनके अभ्यास करनेसे हमारा भरा होगा इत्यादि प्रयोजन सोचते हैं 
उससे नरकादिकका छेद और स्वर्गादिक की प्राप्त तो होगी परन्तु मोक्षमार्गकी प्राप्त नहीं होगी । 
पहले सच्चा तत्ज्ञान हो फिर पुण्य पापके फलको ही संसार जाने तथा शुद्धोषयोगसे मोक्ष माने 
जीवकी गुणस्थानादि रूप व्यवहारनिरूपण जाने । इस प्रकार जैंसे का तैसा श्रद्धान करता हुआ 
यदि इनका अभ्यास करता है तो सम्यण्ज्ञान होता है | 


तथा तत्वज्ञानका कारण अध्यात्मरूप द्वव्यान॒ुयोग शाख है कोई जीव उन झास्तरोंका मी 
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अभ्यात्त करते हैं परन्तु जहाँ जेंसे लिखा हू वेसे स्वयं निर्णयकर आपकी आपरूप, परको परन्ूप, 


आश्रवादिकों आश्रवादिरूप श्रद्धान नहीं करते | लुखसे तो वथावत्‌ ऐसा निरल्मण करता ह 
जिसके उपदेशसे और जीव सम्बन्ध हो जाते ह परन्तु जेते छड़का ऋीक़ा स्वांग बनाकर 


गाना याता है और उससे अन्य पुत्ष कामासक्त हो जाते हैं परन्तु वह जैसा सीखा हे देंसा ही 


कहता है उसके कुछ भी ज्रीका भाव नहीं समाता । इसलिए वह स्वयं कामासक्त नहीं होता । 
केस ही यद भी जैंशा लिखा देखता ह वैसा ही उपदेश देता ढे परन्तु आप अनुभव नहीं करता 
भगर उसके श्रद्धान हुआ होता तो और उत्वोका अंध और तत्वंधिं नहीं मिलाता। इसल्यि इसे 
अनुनव ही नहीं ह अतः सम्बन्ञान नहीं होता | इस तरह स्यारह अह्ृल तक पढ़ने पर भी सिद्धि 


नहीं होती, वही समवसाराद्रिमें लिल्श ह कि मिथ्याइश्टिक ग्यारह अंगका ज्ञान होता 

प्श्न-इतना कछ्षान होनेपर भी अमव्यसेनक्ी तरह श्रद्धानरहित ज्ञान हुआ दोगा । 

उचर-अमभत्रयसेन तो हिंसादिक पापके अबसे रहित पापी था । परन्तु जो ग्रेंव- 
बकादिम जाते हैं उनके ऐसा श्रद्धानरहित ज्ञान नहीं होता। उसके तो एसा ही श्रद्धान हैं कि 
यह अंथ सच्चे हं। परन्तु तचश्रद्धान सच्चा नहीं हैं। समयसारम एक ही जीवके घर्मका 
श्रद्धान एक्रादशांगढा ज्ञान, महाततादिकका पालन लिखा है| प्रवचनसारमें ऐसा लिखा हे- 
आगम ज्ञानसे सत्र पदायोक्ों हस्तामलक़ जानता है और यह भी जानता हे कि में इसका जानने 
दल मे हूँ परन्तु में ज्ञानसवरूप हैँ इस प्रकार स्ववंकों परद्त्यसे मित्र केवछ चेतनद्व्यकूप अनुमव 
नहीं करता इसहिऐ आत्मज्ञान झृत्य आगमज्ञान भी कार्यक्रारी नहीं है | इस अकार श्षम्बकन्नानके 
लिए जन झात्रोंक्रा अभ्यास करता ह तो भी इसके सम्यज्ञान नहीं है | 


अब इनकी सम्यक्चारित्रके लिए कैसी खबत्ति ह यह वतछाते है। वाह्मकियाके 

ऊपर तो इनकी दृष्टि ह क्विन्तु परिणाम खुधरने विगड्नेक्ा विचार नहीं है । अगर परिणामोंका भी 
जा ली जि विचार होता तो जेंसे अपने परिणाम होते दीखते उन्हींके उपर दृष्टि 

कप लक रखता । उन परिणामोंकी परंपरा तो विचारता है किन्तु अमिप्रायमे 


# 


जो वासना ह उसे नहीं विचारता | फछ भी अभिप्राव में जेंसी लगन 
हु बेंसा ही लगता है | इसका विशेष व्याख्यान आगे करेंगे। वहाँ स्वरूप 
तरह पहचानके वाद्य आचरणका ही 
प्रथन करता है| उसमें कोई जीव तो कुलकरमसे देखा देखी व क्रोध माव नावा छोमादिकसे 
चरित्रका आचरण करते हैं | इनके धर्म बुद्धि तो हैँ द्वी नहीं तब सम्पक्त्रित्र हो । 
इनमें भी कोइ जीव तो भोले हैं कोई कपायी ह। अतः अज्ञान भाव व कपाय होते हुए सम्यक्त 
चारित्र नहीं होता | बहुतसे जीवोंकी बह मान्यता हैं कि जाननेमें क्या है और मानने क्या हैं 
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कुछ करेगा तो फछ छगेगा | ऐसा विचार कर वे त्रत तप आदि क्रिया ही का उद्यम करते है 
और तल्वज्ञानका उपाय नहीं करते | लेकिन तल्वज्ञानके विना महाव्तादिकका आचरण भी मिथ्या- ' 
चरित्र ही नाम पाता है और तलवज्ञान होनेपर कुछ भी त्रतादिक नहीं है तो भी असंयत सम्कदृष्ट 
नाम पाता है। इसलिए पहले तत्वज्ञाकका उपाय करना चाहिए फिर कपाय घटनेका वाह्य साथन 
करना चाहिए । योगीन्द्रदेवक्तत आ्रवकाचारम भी वही लिखा हैः-- 

दंसणभूमि वाहिरा जिय वयरक्ख ण होंति अर्थात्‌ इस सम्यरद्शनह्पी 
भूमिकेबिना हे जीव अतरूपी वृक्षनहीं होता । भावार्थ-जिन जीवोंकेतलज्ञान नहीं वे यथार्थ आचरण 
नहीं करते वही विशेष बताते हैं:--- 


कोई जीव पहले तो वड़ी ्रतिज्ञा कर लेते हे किन्तु अंतरंगमें उनके कपाय वासना 
मिट्ती नहीं है तब जिस तिसम्रकार प्रतिज्ञा पूरी करना चाहते है | उस प्रतिज्ञासे परिणाम दुखी 
होते हैं। जैसे वहुत उपवासकरले वादमें पीड़ासे दुखीहुआ रोगीके समान काछ व्यतीत करे और 
धर्म साधन करे । अतः पहले जितनो सधती देखे उतनी ही प्रतिज्ञा क्यों न करे ? दुखी होनेसे 
जो आतंध्यान होगा उसका फल अच्छा कैसे लगेगा £ अथवा उस प्रतिन्ना का दुख सहा- नहीं जाता 
तब उसकी एवजमें विषय पोपणके लिए अन्य उपाय करता है। जैसे प्यास लगने पर पानी न 
पीबे और अन्य शीतरू उपचार अनेक ग्रकारके करे | अथवा घीकी छोड़ और अन्य स्निग्घ वस्तुको 
प्रयल्ल करके ' खाबे | इस ही प्रकार औरभी समझना चाहिएं। लेकिन जब॒परीपह नहीं सही 
जाती थी ओर विपयवासनाएँ नहीं छूटी थी तो ऐसी प्रतिज्ञा ही क्यों की गई । सुगम विषयों को 
छोड़ जिसमें विषम विपयों का उपाय करना पड़े ऐसा कार्य ही क्यों कियाजाय इसमें तो उल्टा 
रागभाव तीत्र होता है। अथवा जब प्रतिज्ञा से दुख होता है तथ परिणाम छगाने को कोई 
आलंवन विचारता है जैसे उपवासके बाद कोई क्रीड़ा करे अथवा कोइ पापी जूआ आदि कुब्य- 
सनोंसें लूगे या सोता रहना चाहे अर्थात्‌ यह समझे कि किसी प्रकार काछ पूरा करना है। इसी 
प्रकार अन्य मतिज्ञाओंमें मी समझना चाहिए । अथवा कोई पापी ऐसे भी है जो पहले प्रतिज्ञा 
करते हैं वाद दुखी होकर प्रतिज्ञा को छोड़ बैठते है | अतिज्ञा लेता छोड़ना उनके लिए एक 
तमाशा है किन्तु प्रतिज्ञा भंग करने का महापाप है। इससे तो प्रतिज्ञा न लेना ही अच्छा है 
इस तरह पहले तो विचाररहित होकर अतिज्ञा करते है फिर ऐसी इच्छा होती है| लेकिन 
जैन घर्ममे प्रतिज्ञा न लेने का दण्ड तो है नहीं। जैनघर्मम तो यह उपदेश है कि पहले तो 
तत्लशञानी हो पीछे जिसका त्याग करे उसका दोष पहिचाने त्याग करने से जो गुण होता है उसको 
समझे । तथा अपने परिणामों को ठीक करे । वर्तमान परिणामों के ही भरोसे ही प्रतिज्ञा करके 
न बैठे । आगामी निर्वाह होता देखें तो प्रतिज्ञा करे। शरीर की शक्ति अथवा द्रव्य क्षेत्र कार मावा- 
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अव्याय---3 
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दिक का विचारकरें | ऐसा विचारने के वाद फिर पतिज्ञा करता चाहिए | वह भी इस यकतार कि 


| ँ छ 


ससे फिर ग्रतिज्ञामें निरादरपना न हो | परिणाम चढ़ते रहे । यह नेनवर्म की आम्नाय है | 


ही 


छो कक... ७ 


प्रश्न-अतिज्ञा तो चांडलदिकांने भी की ह लेकिन इतना विचार उनके कहां होता है? 


हक 0 


उचर-मरण पब॑त कष्ट हो तो ही परन्तु प्रतिज्ञा नढीं छोड़ना चाहिए इस अकार विचार 


( 


#7७ 


५] 


| 
करके उन्हाव मातना का हा तो प्रतिज्ञास किसीय कार निगदरपना नहीं | और सम्बग्द्ट्टी जो 


पतिज्ञा धारण करते हैं/वे प्तिन्षाके पहले या पीछे जिसको प्रतिज्ञा करते हे उसमें अत्यंत आसक्त 
होकर छाते है। जेंसे उपवासकी बारणा और पारणाके समय मोजनम अन्यंत छोमी होकर 
गरिष्ठादि भोजन करते है तथा जल्दी जर्दी भोजन करते ह | जिस प्रकार वन्‍्द्र क्रिया हुआ जरू- 
छूटने पर वहुत अधिक प्रवाह से वहता ह उसी अकार प्रतिज्ञ के द्वारा वियय प्रवृत्ति बन्द करने 
पर अन्तरज्ष आसक्ति वढ़नी जाती हे प्रतिज्ञा पूरी होते ही विपयम्रद्दति होने छगती हे | 
इससे स्पष्ट हे कि प्रतिज्ञा के समय विपत्र वासना मिठी नहीं श्री । भागे पीछे 


बिरक्ति हुई हो उतनी ही प्रतिज्ञा करना चाहिए । महानुनि भी थोड़ी प्रतिज्ञा करते हैं. बादसें 
आहारादि में उछटि (?) करते ह ओर जो बढ़ी प्रतिज्ञा करते है वह अपनी झाक्ति देखकरही करते 
है। जैसे परिणाम चढ़्ते हैं वेसा करते हे | ्रमाद भी न हो और आकुछता भी पैंदा न हो ऐसी 
प्रवृत्ति ही कार्यकारी जानना चाहिए। तथा जिनकी धर्मके उपर दृष्टि नहीं हे वे कमी तो बढ़े 
घर्मका आचरण करते हैं कमी स्वच्छन्द होकर प्रदत्ति करते हे। जेसे कोई किसी धार्मिक पर्वने बहुत 
उपवास करता हे और क्िस्ीम कार रू भोजन करता है । अगर धर्म बुद्धि हो तो सत्र धर्मपर्वो 
में बधायोग्य संबमादि घारण करें | तथा कभी तो धर्म कार्यों वहतसा घन व्यय करता हु कभी 
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क्ोड़ धमकाय अचानक आजाये 


है ५। 

नो वधाद्क्ति बथायोग्य सभी बम कार्यरत घन खर्च करता। इसी प्रकार ओर सी समझना चाहिए | 
७. खा  ह" चहत रद, ०. हल और ५, हूँ [क 

तथा जिनके सच्चे धरमंकासाधन नहीं ह वे कोड क्रिया तो गहुत वड़ी करते हैं और कोइ हीन- 

[ ७ ०७ तो क्व्न्ति शच्छा कि च्छा आदि £ 

क्रिया करते 6) जसे घनादिक का तो त्याग करदेते ह किन्तु अच्छा भोजन भच्छा दस्त आंद 


दाु 
जनक. 22० त्याग नल 


री ५ क७ ४2१० आ छ दे. जज कि जांमा ओर छ्ग्ना गह क्ाः 
विययों मे विद्येप प्रद्कत्ति करते है । कोई जामा पहरना छी सदन ऋरना आदि काया का ट्यात 


कर तो घ्रमस्मायन प्रकट करत हे ओर बादस खोटे ब्यापाराद काव करत 


-+ 4 
दे) 


>> प्र 5 अब्यंत ऊंची आओ अआ 
नित् पापक्रिवाओंस ग्रद्त्ति करने छवते हैं। इसी प्रकार कोई क्रिया अत्यंत ऊची और कोई क्रिया 
25 मिली 6। छोकर्निय्र पक्की हंसी कराते है हि देनी अमक पर्मान्म नर 
अस्यंत नीची करते 6। छोकर्निध वनकर धमकी हंसी कराते हे कि देखी अमुक बमात्मा सता 
सु बट यु न अप कक 


3. कोड एक वन्य पहन और दसग बन्बच खगव 
ऋाम करता हे । जैसे कोई पुरुष एक वस्च तो अच्छा परे और दु्तरा बन्र खराब पहर तो हसी 
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होगी ही उसी प्रकार इसकी हंसी होती है । सच्चे धर्म की तो यह आज्ञाय है. जितना अपना 
रागादि दूर हुआ हो उसीके अनुंसार जिस पढदसें जो क्रिया संभव है उस सबकी अंगीकार 
करना चाहिएं। अगर थोड़े ही रागादि मिटे हों तो नीचे पदसें ही रहना चाहिए । लेकिन ऊँचा 
पद धारण करके नीची क्रिया नहीं करना चाहिए | 

प्रइन- खी सेवनादिक , का त्याग ऊपर की मतिमाममें बताछया है। तब चीची 
अवस्थावाढ उनका त्याग करे या नहीं १ 

उत्तर-नीची अवस्थावाल सर्वथा उनका त्याग नहीं कर संकत। कोई न कोई दोष 
लगता है इसलिए ऊपर भी प्रतिमामें त्याग कहा है नीची अवस्थामं जितनात्याग संभव है उत्तना 
उस अवस्था भी करता है। परन्तु जिस नीची अवस्था जो कार्य संभव नहीं उसका करना 
कपाय भावों से ही होता है। जैसे कोई सप्त व्यसनका सेवन करने वाला स्व्लीका त्याग करना 
चाहे तो कैसे कर सकता है। यद्यपि स्वख्ती का त्याग करना धर्म है तोभी सप्तव्यसनका त्याग करने 
के वाद ही स्वस्लीक्ना त्याग करना योग्य है। इसी प्रकार अन्य भी समझना चाहिए। तथा 
धर्मोको पूरी तरहसे न जाननेवाल्य जीव धर्म के किसी अंगकी मुख्यकर अन्य घर्म को गौण करता 
है। जैसे कोई जीवद्या धर्मको मुख्य कर पूजा प्रभावनादि घ्मको गौण करता है। कोई प्रभाव 
नादि धर्मको मुख्यकर हिंसादिक का भय नहीं मानते | कोई तपको मुख्यता देकर आत्तंध्यानादि 
करके भी उपवासादि करते हैं । अपने को तपस्वी मान निःशंक क्रोधादि करते हैं। कोई दानको 
मुख्यमान बहुत पाप करके भी घन पैदा कर दान देता है | कोई आरंभत्यागकी मुख्य मानकर 
बाचना करने लगजाता है । कोई हिंसाकी मुख्यतासे स्नान शौचादि नहीं करते किन्तु लौकिक 
कार्य आनेपर धर्म छोड़ उसमें रूगजाते है | इत्यादि प्रकारसे किसी धर्मको मुख्यकर अन्यधर्मको 
नहीं गिनते । अथवा उसके सहारे पापाचरण करते है। लेकिन उनका यह कार्य ऐसा ही है 
जैसे कोई अविवेकी व्यापारी किसी अन्य व्यापारके नफेके लिए अन्य प्रकारसे अधिक टोय उठाता 
है । विवेकी व्यापारीका प्रयोजन तो नफा है | सब विचार कर जिस प्रकार नफा अधिक हो 
उस प्रकार काये करता है। वैसे ही ज्ञानीका प्रयोजन वीतराग भाव है सव बिचार कर जैसे 
वीतराग भाव अधिक हो वैसा कार्य करना चाहिए | क्योंकि मूछूघर्म वीतराग भाव है। किन्तु 
अविवेकी जीव घर्म को अन्यरूपसे अज्ञीकार करता है| उसके तो सम्यकृचारित्रका आभास भी 
नहीं होता | 

कोई अणुत्रत महात्रतादि रूप यथार्थ आचरण करता है और आचरणके अनुसार ही 
उसके परिणाम्र है। कोई माया छोमादिकका अभिप्राय नही है । इनको घर्म समझ कर सोष्षके- 
हब इनका साधन करता है। स्वर्गादिक भोगने की इच्छा नहीं रखता परन्तु तल्लज्ञान न. 
टोनेसे स्वयं तो समझता है कि मोक्ष का साधन करता हूं लेकिन मोक्षके साधन को जानता भी 
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नहीं केवठ स्वरगादिकका ही साधन करता है। मिश्री को अमृत समझ कर खाता है लेकिन. 


अध्यायन--७ 
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अमृत का गुण तो उसमें नहीं होता | अपनी अतीतिके अनुसार उसका फल नहीं होता 

फलतो साधनके अनुसार होता है । शास्रमें ऐसा लिखा हे-चारत्रके साथ जो सम्यक पद हे 
वह जज्ञानपूवक आचरण की निवृत्ति लिए ह । इस लिए तत्नज्ञान होने पर जो चारित्र होता 
है वह सम्यकचारित्र कहलाता हे। जेंसे कोई किसान वीज तो वोवे नहीं और अन्य कार्य क 

तो अन्न की ह्राप्ति केसे होगी घास फूस ही होगा । वैसे ही यदि अज्ञानी तलज्ञान का अभ्यास 
न करें और अन्य साधन करे तो मोक्ष प्राप्त कैसे होगा देवादिक ही पद मिलो | उसमें भी वहुत 
से जीव तो ऐसे हैं जो तल्ादिकका अच्छी तरह नाम भी नहीं जानते केवल अतादिक ही 
पालते हे। कोई जीव पृर्वोक्त प्रकारसे सम्बन्दर्शन और सम्बकज्ञानकक्रा अयथार्थ साधन कर 
ब्रतादिक् पालते वे बच्यपि ब्रतादिक का यथार्थ आचरण करते है तो भी यथार्थ श्रद्धान 
और यथार्थ ज्ञानके विना सत आचरण मभिध्याचारित्र ही हे | वही समयसारके कला 
में कहा है । 


“किलश्यन्ता स्वयमेव दुधरतरैमेश्षोन्युसें: कर्ममिः | दे 
क्लिश्यन्तां च परे महात्ततपोभारेण भ्नाशिरस्‌ ॥ ३ 
साक्षान्मोक्ष इद निरासयपदं संवेधमान सय॑ । 
ज्ञान ज्ञानमुर्ण तिना कथमपि प्राप्त क्षमन्ते नि! ॥९॥ [ नि्नेरा क० श्छो० १० ] 

अर्थ-मोक्षसे पराज्षमुख अल्वंत दुस्तर पंचामि तपन आदि कार्योसे यह जीव आप ही 
क्शित होता है तो होते ) अथवा कोई जीव महात्रत और तपके मारसे चिरकाल्‍ूपर्यत क्षीण 
होते हुए छेश करता ह तो करें। परन्तु यह साक्षात्‌ मोक्षस्वर्ूप सर्व रोगरहित ज्ञानस्वभाव 
जो पद स्वयं अनुमवर्न आता हे वह ज्ञानगुणके विना अन्य किसी प्रकारसे उसे प्राप्त करनेंमें वे 
किसी सी तरह समर्थ नहीं हें। - 

पंचास्तिकायके अन्तर्म व्यवहारामासवारों का कथन किया है वहाँ तेरह म्रकारका चरित्र 
होते हुए मी नोश्नमार्गंम उसका निपेघ क्रिया है । तथा प्रवचनसारस आत्मज्ञानसे शुत््य 
संयम को निप्फल वतलाया है| इन ही अन्थर्मे तथा परमात्मप्रकाश आदि अन्य अन्धों 
में इसी वातको लेकर जहां तहां निरूपण किया हैं । इस लिए तल्नज्ञान होने 
पर ही आचरण कार्यक्वारी ह | 

यहाँ कोई समझेगा कि वाहाममें तो अणुन्रत महात्रतादि साधन करता हे 
किन्तु अंतरंग में वैसे परिणाम नहीं, अथवा स्वादिक की वाब्छाते अणुन्नतादिकका 
साधन करता है लेकिन ऐसे साधनसे तो पापत्रंध होता है । द्रव्यलिंगी मुनि ऊपर 
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म्ैबेयक पर्यत जाता है । परावतनामें इकत्तीस सागर तक की देवायुकी आप्ति अनंतवार होना 
छिखा है | लेकिन ऐसा ऊंचापद तो तभी पाता है. जब अंतरंग परिणामपूर्वक्क महात्रत पाछता 
है, मंदकपायी होता है, इसछोक और परलोकके भोगादिक की चाह नहीं होती, केवल ध्मेबुद्ध 
से मोक्षका अमिराषी हो उनका साधन करता है इसलिए द्व्यलिज्ञीके स्थूछ अन्थापन तो नहीं 
है सूक्ष्मअन्यथापन है उसका प्रतिभास सम्बकृदृष्टि को होता है । अब यह जीव कैसा धर्मसाधन 
करते हैं और उसमें अन्यथापन किसप्रकार हे सो बतछाते हैं-- 

पहले तो यह जीव संसार में नरकादिक का दुख जानकर ओर स्वर्गादिक में भी जन्म 
मरणादिक का दुख जानकार संसार से उदासीन हो मोक्ष को चाहता है। इन दुःखो को तो सब 
ही दुःख मानते हैं | किन्तु इन्द्र अहमिन्द्रादिक विषयानुराग से जो इन्द्रियजनित खुख भोगते 
हैं उसको भी दुःख जानकर जो निराकुछ सुख अवस्था को पहचान कर उसमें मोक्ष जानते हैं 
वेही सम्य्षष्टि हैं तथा विषय सुखादिक का फल नरकादिक है,शरीर अशुचि विनाशीक है, पोषण 
योग्य नहीं हैं, कुठुम्बादिक स्वार्थक सगे हैं इत्यादि परद्वव्योंका दोष विचारकर उनका तो न्याय 
करता है | त्रतादिक का फल स्वर्ग मोक्ष है तपरचरणादि पवित्र फरू के दाता हैं उनके द्वारा 
शरीरको कृशकरना योग्य ही है, देव गुरू शास्त्रादि हितकारी है, इत्यादि परढरव्यों का शुण विचार 
उन्हें ही अंगीकार करता है । इस म्रकारसे किसी परद्ृव्यकों बुर जान उसे अनिष्ट मानता 
है। और किसी परह्व्यकी अच्छा समझ कर उसे दइृष्ट अ्रद्धान करता है। लेकिन परढृव्य 
में इष्ट अनिष्टका श्रद्धान करना मिथ्यात्व है। ऐसा श्रद्धात करनेसे इसको जो उदासी- 
नता भी होती है वह द्वेषबुद्धिरूप होती है। क्यों कि किसी को बुरा समझने का नाम ही 
तो ढ्वेष है। | 

प्रशन-सम्यर्हप्टि भी तो बुरा जानकर परद्व ज्यका त्याग करता हे । 

उत्तर-सम्यःहप्टि प्रद्रव्यकी बुरा नहीं जानता अपने रागभावकों बुरा जानता है। वह 
अपने रागभाव की छोड़ता हैं अतः रागके कारण पदार्थ का भी उसके त्याग होता हैं वस्तु के 
स्वरूपको विचारनेपर तो कोई परद्धव्य भला व बुरा नहीं है । 

प्रशन-भला वा बुरा न सही उसका निमित्त तो है ! 

उत्तर-परद्व्य बलपूर्यक तो कुछ विगाड़ नहीं करता अपने भाव विगड़नेपर वह भी वाद्य 
निमित्त हैं और उसका निमित्त न भी हो तब भी भाव बिगड़ंते हैं इसलिये परद्ृव्य नियमसे निमित्त 
भी नहीं है। 

इसप्रकार परद्वव्यका दोष देखना तो मिथ्या है। वास्तव तो रागदिभाव ही बुरे हैं 
किन्तु यह इसकी समझें नहीं आता । यह परद्॒च्यों का दोष देखकर उनमें ह्ेष रूप उदासीनता 
करता है। सच्ची उदासीनता तो वह है कि क्विसी परदृव्य का गुण या दोष भासित न हो 
इसलिए किसी को भरा या बुरा न माने । .आपको आप समझे और पर को पर जाने । परतसे 
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मेरा कुछमी प्रवोजन नहीं है ऐसा मानकर साक्षीमृत रहे। किन्तु ऐसी उदासीनता 
होती 


तथा यह उदासीन होकर झाल्म कहे हुए अणुब्रत महात्रतहूप व्यवहारचारित्र को अन्ञी- 
कार करता है। एक देश व सर्वदेशसे हिंसादि पापों को छोड़ता है | उनकी जगह अहिंसादि 
रूप पुण्यक्षा्यमिं प्रवृत्ति करता हैं। तथा जैंसे पहले पर्बावाश्रित पाप कार्य अपने को 
कर्ता मानता था वैसे ही अब पर्वावाश्रित पृण्यकार्येमिं आपको कर्ता मानता हे | इस तरह पर्बायाश्रित 
कार्यमिं जहंबुद्धि मानना तो समान ही रहा । जैसे में जीवको मारता हूं, में परिग्रहृघारी हूँ 
इत्यादिरूप मानता था, वैसे ही अब में जीवोंकी रक्षा करता हूँ, में नरन परिग्रह रहित हूँ! 
ऐसा मानने छगा। यह पर्यावाश्रित कार्यमं जो जहंबुद्धि ह वहीं मिथ्या दृष्टि हे। वही 
समयसारस कहा है । 
“ये तु कर्तास्मात्मानं पश्यन्ति तमसाइताः | 
सामान्यजनचत्तेषां न सोक्षो5पि सुझुक्षतां ॥१॥ [ सर्व बिशु० ज्ञा० श्लो० ७ ] 
अथं-जो जीव मिथ्यांघकारसे व्याप्त होकर अपनेको पर्यावाश्रित क्रियाका कर्ता मानते 
जीव मोक्षामिलापी होते हुए भी अन्यनती सामान्य मनुप्योंक्ी तरह मोक्षके अधिकारी नहीं 
हैं क्योंकि कतपनेके श्रद्धानक्नी दोनों जगह समानता है |! 
तथा इस प्रकार आप कर्ता होकर श्रावक्र घर्म अथवा मुनि धर्मकी क्रिया मन वचन काय 
की प्रवृत्ति निरन्‍्तर रखता हे उन कियाओंस भंग न हो उत्त प्रकार प्रवृत्ति करता हे, परन्तु यह 
भाव तो सराग है। और चारित्र तो वीतरागभावकूप है। इसलिए ऐसे साधनको मोक्षका मार्ग 
मानना मिथ्या वुद्धि है। 
प्रश्त-सराग और वीतंरागके भेदसे जो दो प्रकारका चारित्र आपने वतलाबा हे उसका 
क्या मतरूव है ! 
उत्तर-जैंसे चावलके दो मेद हैं एक तुपसहित और दूसरा तुपरहित | लेकिन 
प्‌ चावलका स्वरूप नहीं है चावलका दोप हे। कोई बुद्धिमान तुपसहित चावलका संग्रह 
करता है उसे देखकर कोई भोला तुपोंको ही चावल मान उनका ही संग्रह करने छगे तो दृथा 
ही खेदखित्र होगा | उसी प्रकार चारित्र दो प्रकार का हे एक सराग दूसरा वीतराग लेकिन राग 
चारित्रक्ा खहूप नहीं ह चारित्रका दोष हं। और कोई ज्ञानी प्रश॒स्त रागसहित चारित्र घारण करता 
हो उसको देखकर कोई अज्ञानी प्रशस्तरागहीको चारित्रनान उसकाही संग्रह करेगा तो वृथा ही 
खेदखिन्न होगा । 
प्रइन-पाप क्रिया करनेसे तीव्ररागादिक होते थे अब इन क्रियाओंके करनेसे 
मंदराग हुआ | इसलिए जितने अंशोंमं रागमाव कम हुआ उतने जंशोंस तो चारित्र कहना 
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चाहिये । और जितने अंशोसें राग है उतने अंशोमें राग कहना चाहिये | इस तरह इसके सराग 
चारित्र है। * 

हे उत्तर-अगर तलज्ञानपूर्वक यह वात है तो जैसा कहते हैं वैसा ही है किन्तु ततल- 
ज्ञानके बिना उत्कृष्ट आचरण होते हुए भी उसका असंयम ही नाम होता है क्योंकि रागभावका 
अमिप्राय नहीं मिटा । वही वतलते हैं:--- 

दव्यरिंगी सुनि राभ आदिकको छोड़कर नि्मन्थ होता है, अद्यईस मूल गुणोंका 

पालन करता है, उम्र से उम्र अनशनादिक महातप करता है, क्षुधादिक वाईस परीसह सहता हें, 
शरीरके खंड २ होनेपर भी व्यम्न नहीं होता, जतमझके अनेकों कारण मिलनेपर भी दृढ़ रहता हैं, 
किसीपर क्रोध नहीं करता, न इस तपस्याका मान करता है और न ऐसे साधनमें उस्तका कोई 
कृपट व्यवहार ही होता है, इससे इस छोक या परछोकका विपमसुख भी वह नहीं चाहता | ऐसी 
उसकी अवस्था होती है अगर ऐसी अवस्था न हो तो वह ग्रैवेयक पर्यन्त कैसे पहुँचे । परन्तु 
शास्रोंमें उसे मिथ्याहष्टि और असंयम ही लिखा है। इसका कारण यह है कि इसको तलों 
का सच्चा श्रद्धान और ज्ञान नहीं हुआ है| पहले जिस प्रकार वर्णन किया है उस प्रकार तत्वोंका 
श्रद्धान ज्ञान हुआ है। उसहीके अमिप्रायसे सव साधन करता है विचार करनेपर इन साधवों में 
कपायोंका ही अमिप्राय प्रतीत होता है । वही बतलते हैं:--- 


यह पापके कारण रागादिकिको तो हेय जानकर छोड़ता है परन्तु पृण्यके कारण प्रशस्त 

रागकी उपादेय मानता हैं उसके वढ़ानेका उपाय करता है। लेकिन 5रशस्तराग सी तो कपाय 
है। कपायकी उपादेय माननेका मतरूव तो कपाय करनेका ही अ्रद्धान रहा अप्रशस्त परद्रव्योंसे 
क्वेपकर अणस्त परद्रव्योंमं राग करनेका अभिप्राय हुआ। परढव्योंमें साम्यमावरूप अभिप्राय तो 
नहीं हुआ । 

प्रश्न-सम्यर्दष्टि भी तो म्रशस्तरागके कार्य करता है? 

उत्तर-जैंसे कोई बहुत दण्डके वद॒ले थोड़े दण्डका उपाय करता है और थोड़ा दण्ड 
मिलनेपर हे सी मानता है लेकिन श्रद्धान उसका यही है कि दण्ड होना अनिष्ट है वैसे ही 
सम्यम्दृष्टि पापरूप बहुत कपायके बदले पुण्यरूप थोड़े कषाय का उपाय करता है और. थोड़ी 
कषाय होनेपर हे भी मानता है लेकिन अ्रद्धान. इसका यही हैं कि कषाय हेय है। तथा जैसे 
कोई कमाईका कारण जानकर व्यापारादिकको अपनाता है अपनानेपर हर्ष मानता है वैसे ही 
दव्यलिंगी मोक्षका कारण जानकर प्रश॒स्तरागको अपनाता है अपनानेपर हर्ष भी मानता है। इस 
तरह अशस्तरागके उपाय व हर्षमें समानता होते हुए भी सम्यर्हष्टीके तो दंडके समान और मिथ्या- 
इं्टिके व्यापारके समान श्रद्धात पाया जाता है इसलिए दोनोंके अमिप्रायमें अन्तर हुआ | तथा 
ऋयलिंगी परीषह तपश्चरणादिकके निमित्तसे जो दुख होता है उसका इलाज तो नहीं करता परन्तु 
-कुःखका अनुभव करता है। यह दुखका अनुभव करना कषाय ही है। जहां वीतरागता होती है 


] 
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करने का अभिप्राय नहीं है । लेकिन द्रव्यलिंगीके शुभ कपाय करनेका अमिप्राय पाया जाता 
है, अद्भानमें उनको अच्छा समझता है. इसलिए श्रद्धानकी अपेक्षा असंयत सम्यर्इश्सि भी 
इसके अधिक कंषाय है। तथा द्रव्यल्ज्लीके योगोंकी शुभरूप प्रवृत्ति अधिक होती है और 
अधातिया कर्मोंमे पुण्य पाप वंघका बिशेष शुभ अशुभ योगोंके अनुसार है इसलिए अंतिम 
ग्रैवेयकत तक पहुँचता है पर छुछ कार्यकारी नहीं क्योंकि अधातिया कर्म आत्मगुणके 
घातक नहीं हैं इनके उदयसे ऊँचा नीचा पद पाया तो क्या हुआ। यह तो बाह्य संयोगमात्र 
संसार दशाके स्वांग है। आप तो आत्मा है इसलिए आत्मगुणके घातक कर्मोका हीन होना ही 
कार्यकारी है। लेकिन घातिया कर्मोका वंध वाह्मप्रवत्तिके अनुसार नहीं है अंत्तरंग कपाय 
शक्तिके अनुसार है। इसो कारण द्व॒व्यकिज्ञीसे असंयत और देशसंयत सम्यम्दष्टिके घातिया 
कार्मोका थोड़ा बंध होता है। द्रव्यलिज्ञीके तो सब घातिया कर्मोका बंध बहुत स्थिति और चहुत 
अनुभाग लेकर होता है। और असंयत तथा देश संयत सम्यर्दिकि मिथ्यात्व अनंतानुबंधी आदि 
कर्मोका तो वंध ही नहीं है बाकी बचे हुओं का बंध होता है सो थोड़ी स्थिति और थोड़े 
अनुभागकोी लेकर होता है। तथा द्र॒व्यलिड्रीके कभी शुणश्रेणी निजरा नहीं होती किन्तु 
सम्यग्दष्टिके कदाचिद्‌ गुणश्रेणी निर्जरा होती है और देश संयम या सकल संयमके होनेपर यह 
निरंतर होती है इसीसे यह मोक्षमार्ग है। अतः द्रव्यर्िंगी मुनिको असंयत और देश संयत 
सम्यग्दष्ससि हीन बतछाया है। यह हीनपना समयसारकी गाथा व टोका करुशोंमें भी बतलाया है? । 
तथा पंचास्तिकायकी टीकामें जहाँ केवर व्यवहारावरुंबीका कथन किया है वहाँ व्यवहारसे 
पंचाचार होते हुए भी उसकी हीन वतलछाया है । प्रवचनसारमें द्वब्यलिज्ञी को संसारतत्व कहा 
है परमाक्मप्रकाशादि अन्य शाख्लोंमें भी इस व्याख्यान को स्पष्ट किया है। इन शा््रेंमे द्वव्य- 
लिंगीके जप तप शीछ संयमादि क्रियाओं को भी अकार्य कारी वतलाया है सो वहाँसे देख लेना। 
यहाँ ग्रंथ बढ़नेके भयसे नहीं लिखा है। इस तरह केवल व्यवहाराभासके अवलूंबी मिथ्यरृश्योंका 
निरूपण किया । 


निश्चय व्यवहारावलम्बी जेनाभास- 

अब निश्चय व व्यवहार दोनों नयोंके आमासकी अवलंबन करनेवाले मिथ्यादृष्टियोंका 
निरूपण करते हे-- 

जो जीव ऐसा मानते है कि जिनमतंमें निश्चय व्यवहार दोनों मय बत॒लाए हैं अतः 
हमकी दोनों ही अंगीकार करने चाहिए इस तरह विचार कर जैसे केवछः निश्चयाभासके अवलूंवियों 
का कथन किया था वैसे तो निश्चयका अंगीकार करते है और जैसे केवर व्यवहाराभासके 
अबलंबियों का कथन किया था वैसे व्यवहार को अंगीकार करते हैं। यद्यपि ऐसे अंगीकार करनेमें 
दोनों नयोंमें परस्पर विरोध है। तो भी विचारे करें क्या ? दोनों नयोंका सच्चा स्वरूप तो उन्हें 
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माछ्म नहीं और जिनमतमें दोनों नय बतलाये हैं इसलिए उनसे किसीको छोड़ा भी नहीं जाता । 
अतः अम पूर्वक दोनोंका साधन करते हैं सो मिथ्यादृष्टि हैं। 
अब इनकी प्रवृत्ति विशेषरूपसे वतछाते है अंतरह्ञ में स्वयं निर्धारण करके यथावत्‌ 
निश्चय व व्यवहार रूप दोनों प्रकारके मोक्षमार्ग को मानता है। किन्तु मोक्षमार्ग दो नहीं हैं 
मोक्षमार्ग का निरूपण दो प्रकार है। जहाँ सच्च सोक्षमार्ग को मोक्षमार्ग 
वतलाया है वह तो निश्चय मोक्षमार्ग है' और जहाँ मोक्षमार्गके निमित्त 
या सहचारी को उपचारसे मोक्षमार्ग बतलाया है वह व्यवहार मोक्षमार्म 
है क्योंकि निश्चय व्यवहारका सब जगह ऐसा ही लक्षण है | सच्चा निरूपण निश्चय है और उपचार 
निरूपण व्यवहार है | अतः निरूपण की अपेक्षा दो प्रकार का मोक्षमाग समझना चाहिये। एक 
हु निश्चय मोक्षमार्ग है दूसरा व्यवहार मोक्षमागं है। इस तरह दो मोक्षमार्ग 
निश्चय व्यवद्यार दोनों आना मिथ्या है । तथा निश्चय व्यवहार दोनोंको उपादेय मानना भी अम 
एक रूप॑से उपादेय है नल 
नहीं हैं है। क्योंकि निश्चय और व्यवहारका स्वरूप तो परस्पर विरुद्ध है समय- 
सारमें ऐसा लिखा है- 
व्यवहारों भ्रृद॒त्थो भूदृत्थो देसिऊण सुद्धणओ ॥ 
अर्थ-व्यवहार अमूतार्थ है । सत्य स्वरूपको निरूपण नहीं करता किसी अपेक्षा उपचारसे 
अन्यथा निरूपण करता है तथा शुद्धनय जो निश्चय है वह मभूतारथ है जैसा वस्तुका स्वरूप है 
चैसा निरूपण करता है। इस तरह इन दोनोंका स्वरूप परस्पर विरुद्ध है। और तू ऐसा मानता 
है कि सिद्ध समान शुद्ध आत्माका जो अनुभव है वह तो निश्चय है और ब्रतशील संयमादिरूप 
अन्ृत्ति व्यवहार है | लेकिन तेरा यह मानना ठीक नहीं है क्योंकि किसी द्वव्यमावका नाम निश्चय 
है और किसीका नाम व्यवहार है । ऐसी वात नहीं है एक ही द्वव्यके भावका उसरूप ही निरूपण 
करना वह निश्चय नय है | उपचारसे उस द्रव्यके भावको अन्य द्वृव्यके भोवरूप निरूपण करना 
चह व्यवहार नय है। जैसे मिट्टीके घड़ेको मिट्टीका धड़ा कहना निश्चय है और घृतसंयोगके उप- 
चारसे उसको घीका घड़ा कहना वह व्यवहार है । इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए। अतः तू 
किसीकी निश्चय मानता है किसीको व्यवहार मानता है यह अम है। दूसरे निश्चय व्यवहारके तेरें 
माने हुए स्वरूपमें परस्पर विरोध आता है। यदि तू अपनेको सिद्ध-समान शुद्ध मानता है तो बता- 
दिक क्यों करता है ? अगर त्रतादिकके साधनसे सिद्ध होना चाहता है तो वर्तमानमें शुद्ध आत्माका 
अनुभवन मिथ्या हुआ । इस तरह दोनों नयोंमें परस्पर विरोध है । इसलिए दोनों नयोंका उपादेय- 
'पन नहीं बनता । न्‍ 
प्रइन-समयसारादिमिं शुद्ध आत्माके अनुभवी निश्चय चतलाया है और जत, तप, 
संयमादिको व्यवहार वतराया है ऐसी ही हमारी मान्यता है। इसमें क्या दोष है ? 


ए्ध्छ 


उत्तर-शुद्ध आत्माका अनुभव सच्चा मोक्षमार्ग है इसलिए उसको निश्चय वतलाया हैं। 


मोक्षसागग दो प्रकार 
का नहीं है 


ब्ड5 मोक्षमार्ग-अकाश 


यहाँ शद्भ शब्दका अर्थ स्वभावसे अभिन्न और परसावसे भिन्न समझना चाहिए। संसारीको सिद्ध 
समझना शुद्ध शब्दका ऐसा अमरूप अर्थ नहीं है । तथा श्रत, तपादि मोक्षमाग नहीं हैं निमित्ता- 
दिककी अपेक्षा उपचारसे इनको मोक्षमार्ग कहा है अतः इनकी व्यवहार वतलाया इस तरह भूता्थ 
अमृतार्थ मोक्षमार्गपनेसे इनको निश्चय व व्यवहार कहा है ऐसे ही मानना चाहिए । तथा यह दोनों 
ही सच्चे मोक्षमार्ग हैं ? इन दोंनोंको उपादेय मानना चाहिए यह मिथ्या बुद्धि ही है । यदि 
यह कहा जाय कि हम श्रद्धान तो निश्चयपर रखते हैं और प्रवृत्ति व्यवहार रखते हैं । इस तरह 
हम दोनोंको ही अंगीकार करते हैं। लेकिन यह ठीक नहीं क्योंकि निश्चयका निश्चयरूप और 


व्यवहारका व्यवहाररूप श्रद्धान करना युक्त है। एक नयका श्रद्धान होनेसे तो एकान्तमिथ्यात्र' 


होता है तथा म्रवृत्तिमं नयका प्रयोजन ही नहीं है । प्रवृति तो ऋथकी परिणति है। जहाँ जिस 
दब्यकी प्रवृत्ति हो वहाँ उसीका निरूपण करना तो निश्चयनय है और उस्तीको अन्य द्रव्यकी बत- 
लाना वह व्यवहार है । इस अभिप्रायके अनुसार प्ररपण करनेसे उस प्रव्ृत्तिमं दोनों नय बनते 
| केवल प्बृत्ति ही तो नयरूप नहीं है । इसलिए इस प्रकार भी दोनों नवोका श्रहण करना तो 
है | तब कया करना चाहिए यह बतढछाते हैं-- 
निश्चय नयसे निरूपित वस्तुकी तो सत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान करना चाहिए । और 
व्यवहार नयसे निरूपण किए हुएको असत्यार्थ मानकर श्रद्धाव नहीं करना चाहिए । समयसारमें भी 
यही छिखा है- 
“सृत्राध्यवसायमेवम खिल॑ त्याज्य॑ यहु्त जिने | 
स्तन्मन्ये. व्यवहार एवं निखिलोप्यन्याश्रयरत्याजितः ॥| 
सम्यग्निययमेकमेव परम॑ निष्कम्प्यमाक्रम्य कि 
शुद्धशानघने महिम्नि न निजे बध्नन्ति सन्‍्तो धतिस॥ [निर्ज० प्र०् इछो० ११] 
अर्थ-क्योंकि सव ही हिंसा व अहिसादिम जो अध्यवसाय है उसको जिनेद्रदेवने त्याज्य 
वतराया हैं| इसलिए में ऐसा मानता हैँ जो पराभ्रित व्यवहार है वह सभी उन्होंने छुड़ाया है 
तब सन्त पुरुष एक निश्चय हीकी अच्छी तरह निश्चयरूपसे अंगीकारकर शुद्धज्ञानधनहूप अपनी 
महिमाम स्थिति क्‍यों नहीं करता १ 
भावा4--यहाँ व्यवहारका तो त्याग करा दिया है। अतः निश्चयकी अंगीकारकर निज 
हिमारूप मृत्ति करना युक्त है ! पटपाहुडमें लिखा है-- 
“हे सुत्तो बबहारे सो जोई जागढे सकजस्मि | 
जो जागदि बवहांरे सो सुत्तो अप्पणो कब्जे ॥? [ सो० प्र० गा० ३१ ] 
अरथ-जो व्यवहारमें सोता है वह जोगी अपने कार्यमें जागता है और जो व्यवहारमें 


जागता हैं वह अपने कार्यमें सोता है। इसलिए व्यवहारनयका अ्रद्धाव छोड़कर निश्चयनयका 
श्रद्धान करना थोम्य है | 


हे 
की 
मश् 


अध्याय---39 बट 


कि । 


व्यवहारनव 3स्वद्वन्य परद्रन्यकों अथवा उनके मावोंको अथवा करण कार्यादिक्रोमेंस 
क्सीम मिलाकर निरूपण करता ह ऐसे श्रद्धानसे मिथ्याल्न होता है इसलिए इसका त्याग 
चाहिए । तथा निश्चयतय उन्हींक्रा बधावत्‌ निरूपण करता ह किसीको किसी नहीं मिलाता | 


ऐसे ही श्रद्धानते सम्यक्त होता है इसलिए इसका अरद्धान करना चाहिये । 
प्ररन-अगर यह वात हैँ तो जिनमतमें दोनों नयोंकों अहण करना वतल्थया हैं 


48३, 





यह केसे : 

उत्तर-जिनमतमें कहीं तो निश्चयनयक्री सुख्यताको लेकर व्यास््यान हैं उसको तो “सत्वा्थ 
इसी प्रकार हैं? ऐसा समझना चाहिए। तथा कहीं व्यवहारनयकी नुम्त्यताक्नो लेकर व्याख्यान हे 
उनका ऐसे नहीं ह विमिचादिद्ली अपेक्षास उपचार किया है” ऐसा समझना चाहिए । इस प्रकार 
जाननेकः नाम ही दोनों नवोक्ा अहण ह। दोनों नश्नोके व्यास्थानोंको समान सत्यार्थ जानकर ऐसे 


नी 


मी हैं, ऐसे भी है” इस प्रकार अमरूप कृत्ति पूर्वक तो दोनों नवोंका अहण करना वतकाया नहीं है। 
अर्त-अयर व्यवहरनय अस्त्या्थ ह तो इसका उपदृदश जिनमागंम क्या 
छवा | एक विश्वयनेवक्रा हां दिझूपण करना था ? 
उत्तर-इसी तकका उत्तर समबसारम इस तरह दिया हें--- 
“आह णत्रि सक्क्रमणज्जों अणज्जमासं विणा उ गाहेउं । 
तह वचहारेण बिना परमत्धुयएसणमंसक्क ॥ १०० ॥” 


हक 
ध् 


जैंसे अनार अर्थात्‌ म्लच्छक्ो म्ल्च्छमाषाके दिना अर्थक्ा छान नहीं कराया जा सकता 








ज्यवद्ारनयऊे उपदेश 
का प्रयोजन 


दस ही व्यवहारके बिना परमार्थक्ा उपदेश नहीं दिया जा सकृता | इसलिए व्यवहारका उपदेञ्य हैं। 


०० 


तथा इसी सत्रकी व्यास्यानें ऐसा कहा है “व्यवहार नयो नासुसत्तेब्यः” जथांत्‌ निश्वयके 
स्वीकार करानेको व्यवहारका उपदेश दिया ह किन्तु व्यवहारनय स्वीकार करने योग्य नहीं ह 

प्रइनत-व्यवहारक्के बिना निश्चयक्ता उपदेश क्यों नहीं होता ? तथा च्यवहारनयक्तो केसे 
स्वीकार करना चाहिए ? 

















उत्तर-निश्चयनवसे तो साला परदव्यत भिन्न स्वमावसे अमिन्न स्वयं सिद्ध वस्तु है। 
उसको. जो नहीं पहचानते उनसे यदि यहाँ कहा जाता रहे तो वे आत्माकी समझ नहीं सकते | 
इसलिए उनको समझामनेंके लिये व्यवहारनयस्ते शरारादिक परवव्यक्ी अपेक्षासे नर नारक्त पृथ्वी 
कायादिरूप जीवके भेद वतकाए तव मनुप्य जीव ह॑ नारकी जीव ह इत्यादि भेदोंसे उसे 
जीवकी पहचान हुई । अथवा अनेद दस्तुमें भेद्र पंदाकर ज्ञान, दश्षतादि गुण पर्यावरूप जीवके भेद 
किए । तब आननेवाल जीव ह, देंखनेवाल्य जीव हैं इत्वादि भेदोंते उसको जीवकी पहचान हुई 
तथा निश्चयनयसे वीतरागमाव नोक्षक्ता मार्ग ह - क्रो नहीं पहचाननेवाल्की यद्धि यही कहा जाय 


तो समझेंगे नहीं । इसलिए उनको व्यवह्स्नयसे तल्वश्रद्ध ज्ानपूवक परदुव्यक्रा निमित्त मिर्शनकता 


अ ०... #। 


अपक्षास॒ बीवराग भावके हत झील संयमादि विशेष वत्छाये | तव उसकी दोतराग मावोकी पहचान 


श्डर्‌ मोक्षमागगे-प्रकादश 


हुई । इस ही प्रकार धन्यत्र भी व्यवहारके विना निश्चयका उपदेश नहीं होता ऐसा समझना चाहिए । 
यहाँ व्यवहारस नर नारकादि पर्यावकी ही जीव कहा | परन्तु पर्यायकी ही जीव नहीं मान लेना 
चाहिए | पर्याय तो जीव पुद्गछका संयोगरूप है। लेकिन निश्चय नयसे जीव द्रव्य अछा है 
उसकी ही जीव समझना चाहिए । जीवके संयोगसे शरीरादिकको भी उपचारसे जीव ही कहा है 
वह सिर्फ कहना मात्र ही हैं। परमार्थते शरीरादिक जीव नहीं होते | अतः ऐसा ही अ्रद्धान 
करना चाहिए | तथा अमेद रूप आत्मार्मं जो ज्ञान दर्शनादिक भेद किए है उनको मेदरूप ही 
नहीं मात लेना चाहिए | भेद तो समझानेके लिए हैं निश्चयसे भात्मा अमेद ही है। उसहीको 
जीव मानना चाहिए। संज्ञा संख्यादिकले भेद तो कहने मात्रहीके लिए है। परमार्थसे वे 
अल्य नहीं हैं। अतः ऐसा ही श्रद्धान करना चाहिए। तथा पर द्वव्यके निमित्तकोी मिटनेकी 
अपेक्षा अतब्ीक संयमादिककों मोक्षका मार्ग वतराया हे। किन्तु इन्हींकी मोक्षमार्ग नहीं मान 
चाहिए क्योंकि यहि परद्वव्यक्षा अहण और त्याग आत्मा करता है तो आत्मा परद्वृव्यका कर्ता 
हर्ता हो जायगा | लेकिन कोई द्रव्य किसी द्वव्यके आमीन नहीं हे. इसीलिए 
आत्मा अपने रागादिक भावोंकों छोड़कर वीतरागी होता है। अतः निश्चयसे बीतरागमाव 
ही मोक्षमार्ग हैं । बीतरागभावों और जअतादिकोंमं कदाचित्‌ कार्यकारण भाव पाया जाता 
है इसलिए अतादिकोंको मोक्षमार्ग कहना केव्रढ कहना मात्र ही हे। परमार्थसे वाह्यक्रिया 
मोक्षमार्ग नहीं ह अतः ऐसा ही श्रद्धान करना चाहिए । इसी प्रकार अन्यत्र भी व्यवहार नयकों 
समझ लेना चाहिए । 
अपल-व्यवहारनय दूसरेंकी समझानेमें ही सहायता करता है या कुछ अपना भी 
प्रयोजन साथता ह ? 
उत्तर-लयं भी जीव जवतक निश्चय नयसे प्ररूपित वस्तुकी नहीं पहचानता तंत्रतक 
व्यवहास्मागंसे ही वस्तुका निश्चय करता है इसलिए नीची दशामें स्ववंकी भी व्यवहारनव कार्य- 
कारी है परन्तु व्यवहारको उपचारमात्र मानकर यदि उसके छारा वस्तुका निश्चय करे तभी 
कार्यकारी है | और यदि निश्चकके समान व्यवहारको भी सत्यभूत मानकर “वस्तु ऐसे ही है” 
इस प्रकार श्रद्धान करे तो उल्य अकार्यकारी हो जायगा | पुरुपार्थसिद्ध्युपाय्में भी यही कहा है- 
“अवुधस्य बोधनाथ मुनीख्वरा देशयन्त्यभृतार्थम्‌ | 
व्यवहारमेव केत्रल्मबैति यस्तश्य देशना नास्ति || ६ ॥ 
माणवक एवं सिंहो यथा भवृत्यनवगीत सिंहस्थ । 
व्यवहार एवं हि तथा निश्चयतां यात्यनिश्वयज्ञस्थ ॥ ७ ॥ 
अर्थ-नसुनिराज आज्ञानीकी समझानेके लिए असत्यार्थ अर्थात्‌ व्यवहारनयका 
देते हैं। जो केवल व्यवहार ही को जानता है उसे उपदेश देना योग्य नहीं 
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हैं। तथा जिस परक्वार वास्तविक सिंहको नहीं संमझनेवालेके लिए विछाव हो तिंह है उसी 
प्रकार निश्चक्रों न जाननेवाले पुरुषके लिये व्यवहार ही निश्चय वन जाता है | 


यहाँ किसी निर्विचार पृद्यक्षा कहना है कि यदि व्यवहारकी तुम असल्यार्थ 


उत्तर ह क्ि कुछ बत झील संबमादिकका नाम व्यवह्यर नहीं है इनको मोक्षमार्ग माननेका नाम 

उद्वार हे उसे छोड़ देना चाहिये तथा ऐसा श्रद्धान करना चाहिये कि ब्तादिकों वाह्य सहकारी 
जानकर उपचारसे मोक्षमार्ग चतछावा ह। ये तो परद्धन्याश्रित हैं। सचा मोक्षमार्ग तो वीतराग- 
भाव हू वह स्वद्वन्याश्रित है। इस प्रकार व्यवहारकों असत्याथ जानकर हेय समझना चाहिए | 
क्तादिकके छोड़ने मात्रस तो व्यवह्दर हे नहीं ठहरता । दूसरा प्रइन यह हे कि जतादिको यदि 
छोड़ दे तो क्या काम करेगा ? अगर हिंसादिरूप प्रव्नत्ति करेगा तो वहाँ तो मोक्षमार्गका उपचार 
भी सम्मव नहीं ह। हिंसादि करनेसे नरकादिक पानेके सिवाय कौर क्या भछा होगा | इसलण 
ऐसा करना तो वासमझी ह | हाँ अगर त्रतादिरूप परिणतिकों छोड़कर केवल दीतराग उद्ासीन 
भावरूप हो सके तो अच्छा ही ह। लेकिन नीची दघ्यामें य दीं सकता | इसलिए बअतादि 
साधन छोड़कर स्वच्छन्द्र होना ठीक नहीं । इस गद्ार श्रद्धानमें निश्चयक्नों और प्रवृत्तिमें व्यवह्रको 
उपादेव मानना भी मिथ्यामाव ही है । 


तथा यह जीब द्वोनों नर्थोक्नी अंगोकार करनेके लिए कदाचित्‌ अपनेको में झद्ध सिद्ध 
समान रागाद्ि रहित केवल ज्ञानादि सहित आत्मा हूँ ऐसा अनुमव करता हू | ध्यान मुद्रा घारण- 
.,,.  .. कर ऐसा विचार करता ह, लेकिन स्वयं आप ऐसा नहीं ह अमतले में ऐसा 
दाना सयवाका आप- न . ५ 

च्चिक ही हूँ ऐसा मानकर सन्तुष्ट होता ह | कमी वचनों द्वारा ऐसा ही निरूपण 

क च्यवद्ार हर हे ५ 
भी करता हे। किन्तु निश्चय तो यथावत्‌ वत्तुका निरूपण करता हं | 
प्रत्यक्षम आप जेंसा नहीं ह वैसा मानना वह निश्चय केसे कहा जा सकता ह ? जिस प्रकार केवल 
निश्चयामासवाले जीवके पहले अवथार्थपना वतलाया था वैसे ही इसे समझना चाहिये | अथवा यह 
इस प्रक्वार भी मानता है कि इस नवसे आत्मा इस प्रकार है. और इस नबसे इस पार है। 
लेकिन आत्मा तो जैंता ह वैत्ा ही हे उत्तमें नय द्वारा निदूपण करनेका जो अभिप्राय ह उसको 
वह नहीं पहचानता । जैसे आत्मा निश्चयत्ते तो सिद्ध समान केबल ज्ञानादि सहित तथा द्रव्यकर्म, 
नोकर्म और भावकर्मसे रहित हे और व्यवहारसे संसारी मतिशञानादि सहित तथा द्ृव्यकर्म नोकर्म 
एवं मावकर्मते सहित है। इस प्रकार वह मानता है, लेकिन इस तरह एक आलाके दो स्वरूप 
नहीं होते | निम्त भावसे सहित हं उसी भावसे रहित है यह एक वस्तुमें कैसे सम्मव हो सकता 
हे? अतः ऐसा मानना अम हे। किन्तु यों मानता चाहिए, जैसे राजा और रंक मनुप्यपनेकी 
अपेक्षा समान हैं वैसे हीं सिद्ध और संसारी जीवपनेकी अपेक्षा समान हैं, केवल ज्ञानादिकी 
अपेक्षा समानता मानना उचित नहीं हे। संसारीके निश्चयसे मतिज्ञानादिक ही हैं और सिद्धोंके 
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केवरुज्ञान हैं । इतना अन्तर है कि संसारीके मतिज्ञानादिक कर्मके निमित्तते है इसल्यि 
- स्वमावकी अपेक्षा संसारीके केवलज्ञानकी शक्ति कहा जाय तो कोई दोष नहीं है । जैसे रंक 
मनुष्यके राजा होनेकी शक्ति पाई जाती है वैसे ही यह शक्ति भी समझना चाहिएं। तथा दूव्य- 
कर्म नोकर्म पुदूगछोंसे पैदा होते हैं इसलिए निश्चयसे संसारी इनसे मिन्न ही हैं । परंतु सिद्धेकि 
समान इनका कारण कार्य सम्बन्ध भी न मानना अम ही है। तथा भावकर्म आत्माका भाव है, 
वह भाव निश्चयसे आत्मा ही का है। किन्तु कर्मके निमित्तसे होता है इसलिए व्यवहारसे कर्मका 
कहा जाता है। तथा सिद्धोंके समान संसारीके भी रागादिक न मानना अमे है। इसी प्रकारसे 
नयद्वारा एक ही वस्तुकी एक भावकी अपेक्षा वैसा भी मानना और वैसा भी मानना मिध्याबुद्धि ही 
है। विभिन्न भावोंकी अपेक्षासे नयोंका कथन है ऐसा मानकर यथा सम्भव वस्तुकी मानना यह सच्चा 
श्रद्धान है । इसलिए मिथ्यादृष्टि अनेकांत रूप वस्तुको तो मानता है परन्तु यथार्थभावोंकी पहचान- 
कर नहीं मानता ऐसा समझना चाहिए । ॥ 


यह जीव त्रतशील संयमादिक भी स्वीकार करता है । और उन्हें व्यवहारसे मोक्ष 
कारण मानकर उपादेय नानता है परन्तु जिस प्रकार केवल व्यवहारावलंबी जीवके पहले अयथार्थ- 
पना कहा था वैसे ही इसके भी अयथाथंपना समझना चाहिए । तथा इसका यह भी कहना है 
कि यथायोग्य त्रतादि क्रिया करना तो योग्य है परन्तु इनमें ममत्व न करना चाहिए | लेकिन 
जिसका स्वयं कर्ता है उसमें ममत्व कैसे न होगा ! यदि स्वय॑ कर्ता नहीं है तो मुझे करना 
योग्य है यह भाव कैसे हुआ ? और यदि कर्ता हैं तो वह अपना कर्म हुआ तब कर्ता कर्म संबंध 
अपने आप ही आ गया । अतः ऐसी मान्यताकी भ्रम समझकर यों मानना चाहिए---वाह्य त्रतादिक 
तो शरीरादि परद्वव्यके आश्रित है परद्रव्यका यह स्वयं कर्ता नहीं है इसलिए उसमें कतृ ल्वबुद्धि 
भी नहीं करना चाहिए और न ममत्व ही । त्रतादिकमें अहण त्यागरूप जो अपना शुभोपयोग होता 
है वह अपने आश्रित है उसका यह स्वयं कर्ता है इसलिए उसमें कतृत्व बुद्धि और ममत्व 
दोनों ही करना उचित है । किन्तु इस शुभोषयोगकी वंधका ही कारण समझना चाहिए मोक्षका 
कारण न जानना चाहिए । चू'कि वंध और मोक्षमें विपक्षीपत्रा है इसल्यि एक ही भावको पुण्य- 
वंध और मोक्षका कारण मानना अम है। इसलिए ज्रत अन्त दोनों विकल्पोंसे रहित 


जहाँपर द्वव्यके ग्रहण था त्यागसे कुछ मतलब नहीं ऐसा .उदास्ोन वीतराग शुद्धोपयोग ही 
मोक्षका मार्ग है | ; 


तथा नीची दशामें किन्हीं जीवोंके शुभोपयोग और शुद्धोपयोग दोनों साथ .ए पाए 

जाते हैं, इसलिए उपचारसे ततादिक शुभोपयोगको मोक्षमार्ग वतराया है वस्तु विचारसे तो 
शुभ और शुद्ध उप- खभीषयोग मोक्षका घातक ही है। अतः ( किसी अपेक्षासे ) जो मोक्षका 
योगमें औपचारिक फरण है वही मोक्षका घातक भी है ऐसा अद्भान करना चाहिए। 
फाय कारणता और शुद्धोपयोगकी ही उपादेय मानकर उसका ही उपाय करना चाहिए | 
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शुमोपयोग और अशुभोपयोगकी हेय जानकर उनके त्यागका उपाय करना चाहिए। जहाँ 
शुद्धोपयोग न हो सके वहाँ अशुभोपयोगकी छोड़कर शुभर्म ही प्रवृत्ति करना चाहिए, क्योंकि 
शुभोपयोगसे अशुभोपयोगमें अधिक अशुद्धता है। शुद्धोपयोग होनेपर तो जीव परद्वव्यका साक्षी 
भूत ही रहता' है | वहाँ तो परद्वव्यका कुछ प्रयोजन ही नहीं है। शुमोपयोग होनेपर वाह्य 
त्रतादिककी अबृत्ति होती है और अद्युमोपयोग होनेपर वाह्य अन्नतादिककी अ्रवृत्ति होती है क्योंकि 
अशुमोपयोग और परद्वव्यको प्रवृत्ति में निमित्त नेमित्तिक संबंध पाया जाता है | तथा पहले अशुमो- 
पयोग छूटकर झुमोपयोग होता है वादमें शुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग होता है, इस ही प्रकार 
क्रम परिपाटी है। किसीकी मान्यता ऐसी भी है कि शुभोयोग शुद्धोपयोगका कारण है लेकिन 
जैसे अश्यमोपयोग छूटकर शुभोपयोग होता है वैसे ही शुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग होता है 
यदि इस अकार कार्यकारणपना माना जायेगा तो शुभोपयोगका कारण अशुभोपयोग हो जायगा । 
अथवा द्रब्यलिज्ञीके शुमोपयोग तो उत्कृष्ट होता है किन्तु झुद्घोपयोग नहीं होता | इसलिए 
परमार्थतः इनमें कार्य कारणपना नहीं है | जैसे रोगीके पहले बहुत रोग थे फिर कम रोग हुआ 
तो वह कमरोग नीरोग होनेका कारण नहीं है किन्तु कमरोग होनेपर यदि नीरोग होनेका उपाय 
करता है तो नीरोग हो जाता हे | किन्तु अगर कम रोगकी ही अच्छा समझकर उसके रखनेका 
बल करे तो वह नीरोग कैसे होगा ? उसी प्रकार कपायीके तीत्र कपायरूप अशुभोपयोग था पीछे 
मन्दकपायरूप शुभोपयोग हुआ तो वह शुमोपयोग कपायरहित शुद्धोपयोग होनेका कारण नहीं है 
इतना है कि शुभोपयोग होनेपर यदि शुद्धोपयोगका यलल करता हे तो वह हो जाता है । किन्तु 
अगर शुमोपयोगकी ही भरा जानकर उसका साधन करता रहेगा तो झुद्धोपयोग कैसे होगा ! 
इसलिए मिध्यादष्टिका शुभोपयोग तो झुद्घोपयोगका कारण नहीं है। सम्यग्दष्टिकि शुमोपयोग 
होनेपर निकट भविष्यमें शुद्धोपयोगकी आपधि होती है इस मुख्यतासे कहीं शुभोपयोगकों झुद्धो- 
पयोगका कारण भी कह दिया है, ऐसा समझना चाहिए | 


यह जीव स्वयंकी निश्चय और व्यवहाररूप मोक्षमार्गका साधक भी मानता है। उसमें 

पूर्वोक्त अकरार आत्माको झुदृध मानना तो उसके सम्यग्दशन हुआ और वैसे ही जानना सम्थज्ञान 
हुआ तथा उसी प्रकार विचारोंमें अरवर्तन करना यह सम्यकूचारित्र हुआ | 
इस तरह तो अपने निश्चय रलत्रय हुआ मानता है | *तथा मैं प्रत्यक्ष 
से मक अजुदूघ हूँ. अपनेकी शुद्ध कैसे मानता जानता या विचारता हूँ, इत्यादि 
ः विवेकसे रहित होकर अमसे संतुष्ट होता है। तथा अरहंतादि दिना 
अंन्य देवादिककी नहीं मानता | अथवा जैनशाख्रानुसार जीवादिकके जो भेद सीख हछिए है , 
उनहींकी मानता है औरको नहीं मानता यह तो सम्यग्द्शन हुआ | तथा जैन शाख्रोंके अभ्यासमें 
बहुत प्रवृत्ति करता है यह सम्य्शञान हुआ। तथा अतादिरूप क्रियाओंमें प्रवृत्ति करता है यह 
सम्यक्चारित्र हुआा। इस तरह अपने व्यवहाररलत्रय हुआ मानता है । लेकिन व्यवहार तो 


निश्चय ओर व्यवद्दार 
रूप सोक्षमार्गके साधन 
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उपचारका नाम है। उपचार भी तब वनता है जब सत्यमृत निश्चयरत्नत्रयक्रा कारणादिक हो | 
जैसे मिश्वयरलत्रव से वैसे ही इनको साथे तो व्यवहारपना भी संभव है| छेकित इसके तो 
सलयमृतरलत्रवकी पहचान ही नहीं हुई है यह ऐसे कैसे साधनकर सकता हैं : जाज्ञानुसारी 
देखा-देखी साधन करता है। इसलिए इसके निश्चय व व्यवहार मोक्षमार्ग नहीं हुआ | 
ञागे जो निश्चय व्यवहार रूप मोक्षमार्यक्र, निदूपण किया जाबगा उसका साधन करने 
क्षमार्ग हो सकता है। इस तरह यह जीव निश्चयाभासक्रो जानता और मानता है। 
परन्तु व्यवहरके साथनेको भी अच्छा मानता हैं इसलिए स्वच्छंद होकर अद्युमरूप मद्त्ति नहीं करता 
झुमोपयोगरूप ततादिकरोंमें प्रदृत्ति करता है इसलिए मरकर अतिमग्रेवेयक पर्यन्त जाता है | यदि 
निश्चयामासकी प्रवछतासें अशुभरूप प्रवृत्ति हो जाये तो कुगतिम भी गमन करता हैं | इस म्रकार 
परिणामोंके अनुस्तार फल पाता हैं। परन्तु संसारका ही मोक्ता रहता है। सच्चा मोक्षमार्ग पाए 
विना सिद्धपदको नहीं पा सकता | इस तंरह निश्चयामात्त और व्यवहारामास दोनेंकि अवहूम्बी 
मिथ्या इृश्यिंक्रा वर्णन किया । 
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अब सम्यक्लके सन्मुख जो मिथ्यादृष्टि हे उसका निरूपण करते हैं- 

किसीके कोई मन्द कृपायादिक कारणकों पाकर ज्ञानावरणादि कर्मोंका 
क्षयोपद्षम होता है । उससे तत्त्वविचार करनेकी शक्ति होती हैं। और मोह 
मंद हो जानेते तत्तविचारमें प्रथतलशील होता है। तथा चाह्य निमित्त देव शाख गुरू आदिकका 
छाम होनेत सत्य उपदेशका छाम होता है। तब अपने प्रयोजन भूत मोक्षमार्ग, देव गुरू धर्मादिक, 
जीवादितत्व, अपने पर अथवा अपने हितकारी अहितकारी भावों आदिके उपदेशोंसे सावधान 
होकर इस अकार विचार करता है--“अरे मुझे तो इन वातोंकी खबर ही नहीं थी, में अमसे मूलकर 
पर्याव में ही तन्‍्मय हुआ था। किन्तु इस पर्बावकी स्थिति मी थोड़े ही कालकी हैं। यहाँ मुझे सच 
निमित्त मिल्ले हैं अतः मुझे इन सत्रक्ी ठीक २ समझना अहिए | क्योंकि इनमें तो मेरा ही छाम 
माद्य होता है। इस तरह विचारकर जो उपदेश सुना था उसके निर्द्धरिणका प्रबल करता है । 
निर्धारण भी उद्देश, लक्षण निर्देश और परीक्षाके द्वारा होता है, इसलिए पहने तो उनके नाम सीखें 
फिर उनके लक्षण समझे फिर इस प्रक्वार संभव हैं या नहीं ऐसे विचारोंकी लेकर परीक्षा करे | उससें 
भी नाम सीख लेना और लक्षण समझ लेना यह दोनों तो उपदेशके अनुसार होते हैं | जैसा 
उपदेश दिया वैसा याद कर लिया | किन्तु परीक्षा करनेमें अपने विवेककी आवश्यकता है अत 
विवेकसे एक्ान्तर्म अपने मनसें सोचे कि उपदेद जैसा दिया हे वैसा ही हे या अन्यथा है। अनु- 
मानादिक प्रमाणोंसे भी उसका निश्चय करे कि उपदेश तो इस प्रकारे है यदि ऐसे न मान जावगा 
ते ऐसा हो जायगा । इनमें प्रवछ युक्ति कौनसी है और निर्वल्युक्ति कौनसी है? जो प्रवत्युक्ति 
माछ्स हो उसे सत्य समझे, और यदि उपदेशसे अन्यथा सत्य माल्म हो या सन्देह रहे या 
निर्द्धरण न हो सके तो फिर जो विशेष ज्ञानी हों उनसे पूछें । वे जो उत्तर दें उसवो विचारे । 


०. ६ 
सम्यक्चके उन्मुख 


सिथ्यादृष्टिका निरूपण 
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इस तरह जब तक निरद्धरिण न हो तबतक प्रइन उत्तर करे | अथवा समान बुद्धि के धारकोंसे 
अपना जैसा विचार हुआ हो वैसा कहे | अइनोत्तर पूर्वक परस्पर चर्चा करे। प्रश्नोत्तर में 
निरूपित पदार्थत्रों एकान्तमें विचारे | इस प्रकार अपने अन्तरज्में उपदेशके अनुसार निर्णय 
होकर जबतक वस्तुस्वरूप अतिमासित न हो तव तक इसी म्रकार प्रयल करे | और यदि अन्य- 
मतियों द्वारा कल्पित तत्त्वोंके उपदेशसे जैन उपदेश अन्यथा भासित हो, उसमें संदेह हो, तो भी 
पहले की ही तरह प्रथल करे। इस तरह प्रयल करनेपर जो जिनदेव का उपदेश है वही 
सच्चा है मुझको भी ऐसा ही भासित होता है इस प्रकार निर्णय होता है। क्योंकि जिनदेव 
अन्यथा वादी नहीं है | 
प्रश्न-यदि जिनदेव अन्यथावादी नहीं है तो जैसा उनका उपदेश है वैसा ही श्रद्धान 

कर लेता चाहिए फिर परीक्षा क्‍यों की जाय ! 

उत्तर-परीक्षा विना किए ही यह तो मानना ठीक है कि जिनदेव ने ऐसा कहा है सो 
सत्य है। परन्तु उनका भाव स्वयंक्री भामित नहीं होता और भाव भासे बिना निर्मछ श्रद्धान 
नहीं होता। जिस वातकी प्रतीति किसीके वचनोंसे की जाती है उस वातकी अन्यके वचनोंसे 
अन्यथा प्रतोति हो सक्नत्ी है | अतः शक्तिक्री ? (भक्तिक्री) अपेक्षा वचनोंसे की गई ग्रतीति अग्रतीति 
के समान हे। लेकिन जिसका भाव माप्तित हो चुका हो उसे फिर अन्यथा नहीं मान सकता । 
इसलिए भाव भासित होनेपर जो प्रतीति होती है वही सच्ची प्रतीति, है। यदि यह कहा 
जायगा कि पुरुषकी प्रमाणतासे वचन प्रमाण माने जाते है तो पुरुषकी प्रामाणिकता भी 
स्वय॑ नहीं होती उसके किन्हीं वचनोंकी परीक्षा पहले कर ली जाती हैं तब पुरुषकी 
प्रामाणिकता होती है | ; 

प्रइन-उपदेश तो अनेक प्रकार है किस किसकी परीक्षा की जायगी। 


उत्तर-उपदेशम कोई उपादेय और कोई हेय तत्व निरूपित किया जाता है | इन उपा- 
देग और हेय तत्लोंकी तो परीक्षा कर लेना चाहिए। क्योंकि इनमें अन्यथापन होने'र अपना 
अकल्याण होता हैं। उपादेयको हेय और हेयक्रो उपादेय मान लेनेपर बुरा होता हे । 
ह प्रबन-स्वयं परीक्षा न करके भी यदि जिन वचनों के आधारसे ही उप्देय की उपादेय 
और हेय की हेय माने तो क्या बुराई हे ? 
उत्तर-अर्थ का भाव माद्म हुऐ विना वचनका अभिप्राय नहीं जाना जाता | यह तो 
“मान सकता है कि में मिनवचनानुसार ही मानता हू परन्तु पदार्थ की प्रतीति न होनेपर उसमें 
विपरीतता हो जाती है। लोक में भी नौकरको क्रिसी कामके लिए भेजिए यदि उस कामका 
वह भाव-जानता है तो कार्यको सुधारकर कर छायगा अन्यथा कहीं चूक ही जायगा। इसलिए 
भावकी प्रतीतिके लिए हेय और उपादेय तत्त्वों की परीक्षा अवश्य करना चाहिए | 
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प्रश्न-यदि परीक्षा अन्यथा हो जाय तो क्या करना चाहिए । 


उत्तर-मिन वचन और अपनी परीक्षा इनकी समानता हो जाय तब तो परीक्षा को 
सत्य समझना चाहिए और जबतक यह वात न हो तबतक जैसे कोई लेखा करने वाल जब तक 
विधि नहीं मिलती तब तक अपनी चूक ही ढंढ़ता है उसी प्रकार यह अपनी , परीक्षा में विचार 
ही किया करता है। तथा जो ज्ञेय तत्व है उनकी परीक्षा हो सकती हैं तो करे अन्यथा यह 
अनुमान करना चाहिए कि जव हेय उपादेय तत्त्व ही अन्यथा नहीं कहे तब शेय तत्व अन्यथा 
क्यों कहेंगे | जैसे कोई प्रयोजन रूप कार्यों में झूठ नहीं बोलता तो अप्रयोजन में झूठ क्यों 
बोलेगा । इसलिए ज्ञेय तलवोंका स्वरूप परीक्षासे तथा आज्ञासे भी समझना चाहिए। उनका 
यथार्थ स्वरूप यदि अ्तिमासित न हो तव भी दोष नहीं है। इसलिए मैन शास्त्रोंमें जहाँ 
तत्वादिकका निरूपण किया है वहाँ तो हेतु युक्ति आदिसे जिस प्रकार इसके प्रतीत हो वैसे 
कथन किया है | तथा त्रिछोक, गुणस्थान, मार्गगा, पुराणादिकका कथन जाज्ञानुसार किया है । 
इसलिए हेयोपारेय तत्वोंकी परीक्षा करना योग्य है। उस परीक्षासे जीवादिक द्रव्य और तलों 
को पहचानना चाहिए त्यागने योग्य मिथ्यात्व रागादिक और ग्रहण करने योग्य सम्यग्दशनादिकों 
का स्वरूप पहचानना चाहिए । निमित्ति नैमित्तकादिकोंकी यथावत्‌ पहचानना चाहिए। इस 
प्रकार जिनके जाननेसे मोक्षमार्गम प्रवृत्ति हो उसे अवश्य जानना चाहिए। अतः इनकी तो 
परीक्षा करना ही चाहिए . सामान्य रूपसे तो हेतु और युक्तिके द्वारा इनको जानना चाहिये 
तथा विशेषरूपसे प्रमाण नय निर्देश स्वमित्वादि तथा सत्‌ संख्यादि द्वारा जानना चाहिए। 
अपनी बुद्धि और निमित्त मिलनेके अनुसार इनकी सामान्य और विशेष रूपसे जानना चाहिए । 
तथा इस जाननेमें सहायक गुण-स्थान मार्गणादिक, पुराणादिक, श्रतादिक क्रियाओंकी भी जानना 
योग्य है। यदि परीक्षा हो सके तो उनकी परीक्षा भी करना चाहिए, न हो सके तो आज्ञानुसार 
ही मानना चाहिए । इस तरह इस ज्ञानके लिए कभी स्वयं ही विचार करता है कमी शाख 
पढ़ता है, कभी अभ्यास करता है, कभी सुनता है, कभी प्रइनोत्तर करता है । अपने कार्य 
करनेका उसे बहुत हर्ष है. इसलिए अन्तरज्ञ प्रीतिसि उसका समाधान करता है। इस प्रकार 
साधन करते हुए जबतक सच्चा तल श्रद्धान नहीं होता, यह इसी प्रकार है इस प्रकारके 
विश्वासके साथ जीवादि तत्वोंका स्वरूप स्वयं भासित नहीं होता, पर्यायमें अहंबुद्धिकी तरह केवल 
आत्ममें अहंबुद्धि नहीं होती, हित अहित रूप अपने भाव नहीं पहचानता, तबृतक वह सम्यक्तवके 
सन्मुख मिथ्यादष्टि है| थोड़े ही समयमें वह सम्यक्त्वको प्राप्त होगा | इस ही भव या अन्यपर्यायमें 
सम्यक्त्रकी पवैगा । इस भवमें अभ्यास करके परलोकमें यदि तिर्यश्वादि गतिमें भी जाये तो वहाँ * 
साकारके वल्से देवगुरू और झासख्क्रा निमित्त न मिलनेपर भी सम्यक्त हो जाता है। क्योंकि 
ऐसे अभ्यासके बलसे मिथ्याल्व कर्मका अनुभाग हीन हो जाता है | और जहाँ उसका उदय नहीं 
वहीं सम्पक्त्र हो जाता है। मूल कारण यही है । देवादिक तो बाह्य निमित्त हैं। इस त्तरह 
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मुख्यतासे तो इनहीके' निमित्तसे सम्यक्त्व होता है। किन्तु तारतम्यसे वर्तमानमें इनका निमित्त न 
भी हो तो भी पूर्व अभ्यास और संस्कारसे सम्यक्त्व हो सकता है । सिद्धान्तमें ऐसा सूत्र कहा हैः-- 


“तन्निसर्गादधिगमाद्ा” [ त० सू० १२ ] 


यह सम्यग्दशन निसर्ग तथा अधिगमसे होता है। देव शाख और वाक्य निमित्तके 
बिना जो होता है वह निसगंसे हुआ कहछाता है। और जो देवादिकके निमित्तसे होता है वह 
अधिगमसे हुआ कहलाता है। तत्वविचारकी महिमा देखो कि तत्वविचाररहित जीव देवादिककी 
प्रतीति करे, वहुत शाखत्रोंका अभ्यास करे, त्रतादिक तपंश्वरणादि करे उसके तो सम्यक्त होनेका 
अधिकार नहीं और तत्वविचारवाल्य इनके बिना ही सम्यक्वका अधिकारी हो जाता है। तथा 
कोई जींव तत्वविचारके पहले ही किसी कारणसे देवादिककी प्रतीति करता है त्रत तप अज्जीकार 
करता है और बादमें तत्वविचार करता है। परन्तु सम्यक्वका अधिकारी तत्वविचारके होनेपर 
ही होता है। तथा किसीके तत्वविचार होनेपर भी तत्वग्रतीति न होनेसे सम्यक्त्व तो नहीं होता किन्तु 
व्यवहारधर्मक्ी रुचि प्रतीति होनेसे देवादिककी प्रतीति हो जाती है अथवा शत तप अचन्लीकार 
फरता है किसीके देवादिककी प्रतीति और सम्यक्त्व साथ साथ होते हैं । और ज्रत तप सम्यवत्व 
के साथ भी होते हैं या नहीं भी होते है । किन्तु देवादिककी प्रतीतिका तो नियम हैं इसके बिना 
सम्यक्त्व नहीं होता । त्रतादिकका नियम नहीं है। बहुतसे जीव तो पहले सम्यकत्व होनेके बाद 
फिर त्तादि धारण करते हैं किसीके साथ २ भी हो जाते हैं । इस ग्रकार यह तलविचारवाण 
जीव सम्यक्वका अधिकारी है। लेकिन इसके सम्यक्व होता ही होता है ऐसा नियम नहीं है, 
क्योंकि शास्रमें सम्यक्त्व होनेसे पहले निम्नलिखित पंचलब्धियोंका होना बतलाया है क्षयोपशम 
विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य, और करण,। जिसके होनेपर तत्वविचार हो सके 
ऐसा ज्ञानावरणादि कर्मोंका क्षयोपशम होता है। उदयकालको म्राप्त सबंघाती 
स्पर्डकोंके निषेकोंका उद॒वाभावी क्षय और अनागत कारें उदय आने 
योग्य उन्हीं कर्मोंका सत्तामें रहना रूप उपशम और देशघाती र्पद्धकॉका उदय ऐसी कर्मकी 
अवस्था को क्षयोपशम कहते हैं और उसकी ग्राप्तिका नाम क्षयोपशमलब्धि है। मोहके मन्द्‌ उदय 
होने से मन्द कषाय रूपजो भाव हों जिनके होनेपर तत्वविचार होसके यह विशुद्धि लब्धि हैं। 
जिनदेवके ढ्वारा उपदिष्ट तत्वका घारण करना विचार करना यह देशनारून्धि है। जहाँ नर- 
कार्दिमं उपदेशका निमित्त नहीं होता वहाँ पूर्व संस्कारसे होता है । कर्मोकी पूरवेसत्ता घटकर अन्त; 
कोटाकीटी सागर प्रमाण रह जाय और नवीन बंध अन्तःकोटकोटी प्रमाणके संख्यातवे भाग हो 
वह भी उस रब्धिकाबसे लगाकर क्रमसे घठता हुआ हो कितनी ही पाप मकृतियोंका वंध ऋमसे 
| मिट्ता जाय इत्यादि योग्य अवस्थाक्ा होना प्रायोग्यलन्धि है। यह चारों छब्धि भव्य और 
अमव्य दोनोंके होती है । इन चारों छब्धियोंके होनेपर सम्यक्त होता है तो होता है नहीं तो 


पांच रब्धियोंका 


२४० मोक्षमागं-प्रकाश 


नहीं भी होता । इस प्रकार लब्धिसारमें" वतराया है । इसलिए तत्वविचारवालेक सम्यवत्व होनेका 
नियम नहीं है | जैसे किसीको हितकी शिक्षा दी गई । उसकी वह समझकर विचार करता है फि 
यह शिक्षा दी है सो क्रिस प्रकार हैं! बादमें विचारते हुए उसको “ऐसे ही है” यह भती्ति 
हो जाती है अथवा अन्यथा विचार हो जाता है तथा अन्य विचारमें लगकर उस शिक्षाका निर्धारण 
न करे तो प्रतीति भी नहीं होती | उसी प्रकार श्री गुरूने तत्वोपदेश दिया। उसको समझकर 
विचार करता है कि यह उपदेश दिया है सो किस प्रकार हैं? फिर बाद विचार करनेसे 
उसको “ऐसे ही है” ऐसी प्रतीति हो जाती है। अथवा अन्यथा विचार होता है तथा अन्य 
विचारमें छंगकर॒ उस उपदेशका निर्धारण नहीं होता तो प्रतीति नहीं होती ऐसा नियम हे । 
इसका प्रयत्न तो तत्वविचार करना मात्र ही है । 


तथा पांचवी करण लब्धि होनेपर सम्यक्त्व होता ही है ऐसा नियम है। अतः जो पहले 
चार रूव्धि कही थीं वे तो होती ही हैं और अन्तमुंहतंमें जिसके सम्यवत्व होनेवाछा हो उस 
ही जीवके करणलव्धि होती है । इस करणलब्धिवालेके बुद्धिपूवक इतना ही प्रथल होता है कि 
जिस तत्व विचारमें उपयोगकी तद्॒प होकर रमाता है उससे समय २ पर परिणाम निमेल होते 
जाते हैं। जैसे किसीको उपदेशका विचार ऐसा निर्मेल होने छगा जिससे शीघ्र ही उसको 
प्रतीति उसपर हो जायगी | उसी प्रकार ततल्वोपदेश ऐसा निर्मेछ होने छुगा जिससे इसके शीघ्र ही 
उसकी प्रतीति हो जायगी | तथा कारणलूव्पिमं होनेवाले परिणामोंका तारतम्य केवल ज्ञान ही 
जानता है करणानुयोगमें उसका निरूषण किया है । 


इस करणलूब्धिके तीन भेद हैं अधःकरण, अपूर्वकरण, अनिवृत्तिकरण | इसका विशेष 
व्याख्यान तो रूव्धिसारसे जानना चाहिये यहाँ तो संक्षेपसते बतलाते हैं । 


त्रिकालवर्ती सम्पूण करणलूव्धिवाले जीवोंके परिणामोंकी अपेक्षा यह तीन नाम हैं । 
यहाँ करण नाम परिणामका है । जहाँ पहले और पिछले समयोंके परिणाम समान हो वह अघः- 
करण है। जैसे किसी जीवके परिणाम उस करणके पहले समयमें जर्पविशुद्धताको लेकर हुए, 
वांदर्म समय २ अनंत ग्रुणी विशुद्धतासे बढ़ते गए। तथा उसके जेंसे द्वितीय तृतीयादि 
समयमें परिणाम हों वैसे परिणाम किन्हीं अन्य जीवोंके प्रथम समयमें हो । और उससे समय २ 
अनंतगुणी विशुद्धता बढ़ते हुए हों | इस प्रकार अघःमबृत्त करण समझना चाहिए | 


तथा जिससे पहले और पिछले समयोके परिणाम समान न हो पूर्व ही हों | अघः- 

करणकी तरह जेसे पहले समयमें हो वैसे ह्वितीयादि किसी भी समयमें न हो, बढ़ते ही हो । 
करणमे जिन जीवोंके पहला समय ही हो उन अनेक जीवोंके परिणाम परस्पर समान भी 
होते हैं और अधिक हीन विशुद्धताको लिए हुए भी होते हैं । परन्तु यहाँ इतना विशेष है 
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प्रइन-परीक्षा करके जो तत्वश्रढ्मान किया था उसका अभाव कैसे हो जाता है ! 


उत्तर-जैसे किसीने किसी पुरुषफो शिक्षा दी, उसकी परीक्षाकर' “ऐसे ही है” उसको 
ऐसा विश्वास भी हुआ था फिर किसी प्रकारसे उसका बिचार वदक. गया | अतः उस शिक्षामें उसे 
सन्‍्देह हो गया कि “इस तरह है” या “इस तरह है” अथवा “न जाने किस तरह है।” 
अथवा उस शिक्षाकी झूठ समझकर उसके विरुद्ध हो गया तव उसको यह विश्वास न रहा | 
अथवा पहले तो अन्यथा विश्वास था ही बीचमें शिक्षाके प्रभावसे यथार्थ प्रतीत हुईं थी । अब उस 
शिक्षापर विचार किए हुए बहुत कार हो गया । तब उसकी जिस प्रकार पहले अन्यथा प्रतीति थी 
बैसे ही स्ववमेव हो गई, तब उस शिक्षाकी प्रतीतिका अभाव हुआ। अथवा पहले तो यथार्थ 
प्रतीति की पीछे न तो कुछ अन्यथा विचार किया, न बहुत काल हुआ परन्तु वैसे ही कर्मोदयसे 
होनहारके अनुसार स्वयं ही उस प्रतीतिका अभाव होकर अन्यथापन हो गया। इस तरह अनेक 
प्रकारसे उस शिक्षाकी यथार्थ प्रतीतिका अभाव होता है । उसी प्रकार जिनदेवका तत्वादिरूप उप- 
देश हुआ उसको परीक्षासे उसके ऐसा ही है ।” ऐसा श्रद्धान हुआ | बादसें पहले कहें अनु- 
सार अनेक प्रकारसे उस पदार्थ श्रद्धानका अमाव होता है। यह कथन स्थूछतासे दिखाया है। 
तारतम्यसे केवलज्ञानमें प्रतिमासित होता है कि इस समय श्रद्धान है 'और इस समय नहीं है | 
क्योंकि यहाँ मूल कारण मिथ्यात्वकर्म है । उसका उदय होनेपर अन्य विचारादिक कारण मिले या 
न मिले सम्यकृश्रद्धानका अभाव स्वयं ही होता है और यदि उसका उदय न हो तो अन्य कारण 
मिले या न मिले सम्यकृश्रद्धान स्वयं ही हो जाता है । लेकिन इस अन्तरंग सूक्ष्मदशाका ज्ञान 
छद्मस्थको नहीं होता | इसलिए अपनी मिथ्या या सम्यकूहप अवस्थाके तारतम्यका निश्चय उसे 
नहीं होता | वह तो केवलज्ञानमें ही झलकता है । इसी 'अपेक्षा गुणस्थानोंका पलटना शाख्तरोंमें 
बताया है इस प्रकार सम्यक्तसे अष्ट होनेवालेको सादि मिथ्यारृष्टि कहते हैं। उसके भी पुनः 
सम्यवत्वकी प्राप्ति होनेपर पूर्वोक्त पांच ऊूब्धियाँ होती हैं | इतना विशेष है कि किसी जीवके दर्शन- 
मोहकी तीन प्रकृतियोंकी सत्ता होती है उनका उपशमन कर प्रथमोषशम सम्यक्ती होता है 
अथवा किसीके सम्यक्तव मोहनीयका उदय होता है दो' प्रकृतियोंका उदय 'नहीं होता तो वह' 
क्षयोपशम सम्यक्वी होता है। इसके गुणश्रेणि आदि क्रिया तथा" अनिवृत्तिकरण नहीं होते |. 
यदि किसीके मिश्रमोहनीयका उदय होता है शेष दो प्रकृतियोंका' उदय नहीं होता तो ' 
वह मिश्रगुणस्थानको ग्राप्त होता है ।- इसके तीन केरण नहीं होते। इस तरह मिश्यात्व छूटनेपर सादि- 
मिथ्याइष्टिकी दशा होती हैं | क्षायिक सम्यक्वको वेदकसम्पर्दृष्टि ही प्राप्त करता है। इसलिए इसका 
कथन यहाँ नहीं किया है। इस प्रकार सादि मिथ्याइष्टिका जघन्य काल तो मध्य अन्तर्मुहरततमात्र है और 
उत्कृष्ट काल ढाई पुद्गलुपरावतन मात्र है | परिणामोंकी विचित्रता देखो कोई जीव तो ग्यारहवें 
गुणस्थानमें यथास्यात चारित्र प्राप्त करके पुनः मिथ्याइृष्टि होकर किंचित्‌ उन अड्पुद्गलपरावर्तन 
काल्तक संसारमें धूमता हैं। और कोई नित्यनिगोदसे. निकछुकर मनुष्य होकर मिध्यात्वसे छूटनेफे 


अध्याय--3 


हि | 


वाद अन्तुहर्त में केबलज्ञानक्नों श्राप करते है । इस तरह समझकर अपने परिणामों के विश- 
डनेका भव रखना चाहिए और उनके सुधार का उपाय करना चाहिए | 


इस सादि मिथ्यादृष्टिके थोड़े स्मव तक मिथ्यात्र क्रा उदय रहता है तो इसका वाक्य 
जैंनीपना नष्ट नहीं होता तथा तत्नोंका अगश्रद्धान भी व्यक्त नहीं होता । और विना विचार किए 
ही या थोड़े ही विचारसे सम्यक्त की पुनः प्राप्ति हो जाती हैं। यदि बहुतक्रारू तक मिथ्यात्त 
का उदय रहता है तो जेंसी अनादि मिथ्याइश्टिकी दशा होती ह वेंसी इसकी दग्या होती 
गृहीतमिथ्यालक्नो भी अहण करता ह। निगोदादिकर्म भी सदता ह। उसकी कुछ 
नहीं रहती है । 


ध् 


कोई जीव सम्बक्लसे अष्ट होकर सासादन होता है वहाँ वह जबन्यले एक समय 
और उक्कष्रसे छः आवली प्रमाण काल्तक रहता है। इसके परिणामोंकी दक्या वचनों द्वारा 
नहीं कही जा सकती | अत्यक्नाल्में इस प्रकारके परिणाम होते हैं जो केवलजशानगम्य है। 
सासादनमें अनंतानुत्ंधीका तो उदय होता है झिन्तु मिथ्यातक्ना उदय नहीं होता अतः आगम 
प्रमाणस इसका स्वरूप समझना चाहिए | 


कोई जीव सम्बक्त्से च्युत होकर मिश्रगुणस्थानको प्राप्त होता हैं वहाँ मिश्र 
मोहनीयक्ना उदय होता है | इसका काल मध्य अन्तर्महतमात्र है | इसका मी समय थोढ़ा है। अतः 
इसके परिणाम भी केवलज्ञानगन्य ह। यहाँ इतना ही माठ्म होता हे कि जैंसे क्िसीकीं दी हुई 
दिक्षा एक ही समय सत्य-असत्यकृप मार्म होती हैं वसे ही एकही समय में तत्वोंका श्रद्धान 
और अश्रद्वाव भी होता है यह मिश्र दा है) हमको तो जिनेन्द्र तथा अन्य देव दोनों ही 
वंदना योग्य हूं इत्वादि मिश्र श्रद्धांन्तों मिश्रगुणस्थान कहते हैं | लेकिन यह तो प्रत्यक्ष मिथ्याल 
दशा है| व्यवहाररूप देवादिकका श्रद्धान होनेपर भी मिथ्यात्व रहता है तो इसके तो देव कुदेवका 
कुछ निश्चय नहीं है| इसके तो यह प्रकृट रूपमें विनय मिथ्याल्र है | इस तरह सम्बक्लके 
सन्मुख मिथ्या दृष्टियोंका कथन किया तथा जैनमत वाले मिथ्या इृष्टियोंका वर्णन क्रिया । यहाँ 
अनेक प्रक्ारके मिथ्यादृष्टियोंका जो वर्णन किया है उसका अमिप्राय इतना "ही हे कि इन 
प्रकारोंकी पहचानकर यदि अपनेमें कोई ऐसा दोष हो तो उसकी दृरकर सन्यक् श्रद्धानी 
होना चाहिए | औरोंके ऐसे दोष देखकर कपायी न होना चाहिए क्योंकि अपना भला बुरा तो 
अपने परिणामोंसे हे.वा है, यदि औरोंकी रुचि देखे तों कुछ उपदेश देकर उनका भी भय करे 
अतः अपने परिणाम सुधारनेक्रा उपाय करना चाहिए। इस तरह सब ग्रकारके मिथ्यात्र भावकी 
छोड़कर सम्यरद्ष्टि होना योग्य ह। क्यों कि संतारका मूल मिथ्वाल है । मिथ्याल्के समान अन्य 
पाप नहीं हैं | एक मिथ्याल और उसके साथ अन॑तानुवंधीका अभाव होनेपर इकतालीस अक्क- 


१४४ , सोक्षमार्ग-प्रकाश , 


तियोंका तो वंध ही मिट जाता है । स्थिती अन्तः कोटकीटी सागरकी रह जाती है। अनुभाग 
थोड़ा ही रह जाता है । वह शीघ्र ही मोक्षपदकी पाता है। लेकिन मिथ्यात्वका सद्भाव रहनेपर 
अन्य अनेक उपाय करने पर भी मोक्ष नहीं होता इसलिए जैसे बने वैसे सर्वप्रकार मिथ्यालका 


नाश करना योग्य है | 


इसम्रकार मोक्षमार्ग प्रकाश नामक शास्रमें जैनी मिथ्याइृष्टियों का निरूपण 
करने वाल सातवां अधिकार समाप्त हुआ- 


प््श्श््थ्स्य्स्च्या9 


अध्याय ८ 
उपदेशका स्वरूप 


+-#()9९--+ 


मिथ्यादृष्टि जीबोंको मोक्षमार्गका उपदेश देकर उनका उपकार करना यही उत्तम उप- 
कार है | तीर्थकर गण घरादिक भी ऐसा ही उपकार करते हैं, इसलिए इस शाद्रमें भी उन्हींके 
उपदेशके अनुसार उपदेश दिया जायगा अतः उपदेशका स्वरूप जाननेके छिए यहां उसका कुछ" 
व्याख्यान करते हैं। क्योंकि उपदेशकी यथावत्‌ न ज्ञानकर अन्यथा माननेसे विपरीत प्रवृत्ति 
होती हे अतः अब उपदेशका स्वरूप कहा जाता है-- 


चारों अनुयोग और उनका प्रयोजन 


जैनमतमें चार अनुयोगोंका उपदेश दियागया हे । प्रथमानुबोग, करणानुयोग, चरणा- 
नुयोग और द्वव्यानुयोग ये चार अनुयोग है| तीथंकर, चक्रवर्ती आदि महान पुरुषोंके चरित्र 
जिसमें निरूपण किए जांय वह प्रथमानुयोग है। गुणस्थान- मार्गणादिकरूप जीवका, कर्मोंका 
तथा त्रिछोकादिकका जिसमें निरूपण किया जाय वह करणानुयोग है। गृहस्थ, मुनिके धर्मा- 
चरणका जिसमें निहुपण किया जाय वह चंरणानुयोग है। द्रव्य, सात तत्व व स्वपर भेद विज्ञा- 
नादिकका जिसमें निरूपण हो वह द्वव्यान॒ुयोग हे | अब इनका प्रयोजन वतलाते हैं--- 


प्रथयानुयोगमें तो संसारकी विचित्रता, पुण्य पापका फल, महान पुरुषोंकी प्रवृत्ति आदिके 

निरहूपणसे जीवोंको धर्मम लगाया जाता हे। तुच्छ वुद्धिवाले जोव भी इससे धर्मके सन्मुख 
होते हैं, क्योंकि वे जीव सृक्ष्म वातोंकी नहीं पहचानते । लौकिक वातोंको 
के जानते हैं उसीमें उनका मन लगता है | प्रथयानुयोगमें छौकिक अवृत्तिका 
अहम निरूपण होता है। उसको वे अच्छी तरह समझ सकते हैं। लोकमें 

तो राजादिककी कथाओंम पापका व पुण्यका पोषण होता है। उन महान पुरुष राजादिककी 
कृथाओंकी छोग सुनते हैं | परन्तु प्रयोजन सब जगह पापको छोड़कर धर्ममं ठ्गानेका हे, इसलिए 
वे जीव कथाओंके छालूचसे तो उनको वांचते हैं, सुनते हैं, वादम पापको बुरा और धर्मको अच्छा 
समझकर घर्ममें रुचि करने छगते हैं । इसलिए तुच्छ दृष्टिबोंके समझानेके लिए यह अनुयोग है 
अर्थात्‌ अव्युत्न॒त्न॒ मिथ्या दृष्टियोंके लिए जो अनुयोग हैं वह प्रथमानुयोग है, ऐसा 


१--प्रयम मिथ्याहृष्टिमत्रतिकमच्युलन्न वा प्रतियात्रसाश्षित्य प्रद्दतोडनुयोगो5घिकारः प्रथमा- 
नुयोग३ | जी० ग्र० दी० गा० ३६१-३६२ 


प्रथमानुयोग का 


२ मोक्षमार्ग-प्रकाश 
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अर्थ गोम्मटसारकी टीकामें किया है। तथा जिन जीवोंको तल्वश्ञान हो चुका है पीछे वे इस 
प्रथमानुयोगकी पढ़ते सुनते हैं तो यह उनको उदाहरणरूप भासित. होता है | जैसे जीव अनादि- 
निधन है शरीरादिक संयोगी पदार्थ हैं इस बातको वह जानता था, फिर पुराणोंमें जीवोंके पढ़े . 
तो वे उस ज्ञानके उदाहरण हुए । तथा शुभ अशुभ शुद्धोपयोग एवं उसके फलकी जानता था 
फिर पुराणोंमें उन उपयोगोंकी मरश्नत्ति और उनका फल जीवोंके देखा यही उस जाननेका उदाहरण 
हुआ | इसी प्रकार अन्य भी समझना चाहिए। यहाँ उदाहरणका मतलब यह है कि वह जिस 
प्रकार जानता था उसी प्रकार किसी जीवकी अवस्था हुईं यही उस जाननेकी साक्षि हुईं | तथा 
जिस प्रकार कोई सुभट सुभटोंकी प्रशंशा और कायरोंकी निन्‍्दा करनेवाले पुण्य पुरुषकी कथा 
सुननेसे सुभटपनेमें अति उत्साहवान होते हैं। वैसे ही धर्मात्मा धर्मात्माओंकी प्रशंसा और 
पाषियोंकी निन्‍दा करनेवाले पुण्य पुरुषोंकी कथा सुनकर उत्साहित होते हैं | इस तरह प्रथमानुयोगका 
प्रयोजन समझना चाहिए | 


करणानुयोगमें जीवोंकी व कर्मोकी विशेषत॒ तथा त्रिकोकादिककी रचनाका निरूपणकर 
जीवोंकी धर्ममें गाया गया है | जो जीव धर्ममें उपयोग छगगाना चाहते हैं वे जीवोंके गुणस्थान 
मार्गणा आदि विशेषोंको कर्मोके कारण किस २ की कैसी अवस्था हुई 
है आदि विशेषोंके और त्रिछोकमें नरक स्वर्गादिके ठिकानोंकों पहचान. 
कर पापसे विमुख हो धर्ममें छगते हैं तथा ऐसे विचारोंमें मनके रम 
जानेपर पापम्रवृत्ति छूट जाती है भौर स्वयमेव तत्काल धर्म पैदा होता है उससे तत्वज्ञानकी 
प्राप्ति होती है। ऐसा सूक्ष्म यथार्थ कथन जैनमतमें ही है. अन्यत्र नहीं है, ऐसी महिमा 
जानकर जेनमतका श्रद्धानी होता है। तथा जो जीव तत्वश्ञानी होकर इस करणानुयोगका अभ्यास 
करते हैं उनकी यह उसका विशेषण रूप प्रतीत होता है। जो जीवादिक तत्त्व स्वयं जानता है 
उन्हींका विशेष निरूपण करणानुयोगमें किया है | उसमें कितने ही विशेषण तो यथावत्‌ निश्चय 
रूप हैं। कितने ही उपचारको लिए हुए व्यवहाररूप हैं । कितने ही ,ब्रब्य, क्षेत्र, कार भावादिक 
रूप हैं। कितने ही निमित्त आश्रयादि अपेक्षाको लेकर हैं, इत्यादि अनेक प्रकारके विशेषण कहे 
हैं उनको जैसा का तैसा मानता हुआ उस करणानुयोगका अभ्यास करता है। अभ्याससे तल्लज्ञान 
निर्मल होता है। जैसे कोई यह तो जानता था कि यह रतन है, परन्तु उस रलके विशेष 
अधिक जाननेसे निर्मल रनका पारसी होता है। वैसे ही तत्तोंको जानता तो था कि यह जीवा- 
द्कि है परन्तु उन तत्ततोंके बहुतसे विशेषोंको समझनेसे तत््वज्ञान निर्मेछ होता है। तत्वज्ञान 
निर्मल होनेपर स्वयं ही विशेष धर्मात्मा हो जाता है। यदि अन्य जगह उपयोगकी लगाया जाय 
तो रागादिककी वृद्धि होगी, और छद्मस्थका निरन्तर एकाग्र उपयोग नहीं रहता । इसलिए ज्ञानी 
इस करणानुयोगके अभ्यासमें उपयोगकी छूगाता है। उससे इसके केवलजशानके द्वारा जाने गए 
पदार्थोका ज्ञान होता है । भेद केवल प्रत्यक्ष और अप्रहयक्षका ही है ज्ञानमें कोई व्शेध नहीं है। 


करणानुयोग का 
प्रयोजन 


अध्याय---८ * रए७ड 


इस तरह यह करणानुयोगका प्रयोजन समझना चाहिए। करण का मतल्व है गणितका सूत्र, 
उसका जिसमें अनुयोग अर्थात्‌ अधिकार हो वह करणानुयोग है। इसमें गणितके वर्णनकी 
मुख्यता है ऐसा समझना चाहिए | 
चरणानुयोगम धर्मके नाना साधनों को वतलकर जीबों को धर्ममें लगाया गया है। जो 
जीव हिताहित को नहीं समझते हिंसादि कार्योमें तत्पर रहते हैं उनको जिस प्रकार वे पाप कार्योंकी 
छोड़ कर घ्मं कार्योंमें लगें उस प्रकार उपदेश दिया है| उस जैन- 
धर्म का आचरण करने के सन्मुख हुआ जीव गृहस्थ घर्म का विधान 
सुनकर अपनेसे जैसा धर्म सै वैसे धर्मके साथनमें रूगते हैं इससे कपाय 
मंद होती है, उसके फछसे इतना तो होता हे कि कुगतिका दुःख नहीं उठाता और खुगति का 
सुख पाता है तथा इससे जैनघर्म का निमित्त मिंछता रहता है। अगर तल्ज्ञान की प्राप्ति होनी 
होती हैं तो हो जाती ह। जो जीव तत्वके ज्ञानी होकर चरणानुयोग का अभ्यास करते हैं 
उनकी यह सत्र आचरण अपने वीतराग भावके अनुसार ही भासित होते हैं कि एकदेश वीतरागता 
होने पर ऐसी श्रावकदशा और सर्वदेश वीतरागता होने पर ऐसी मुनिदशा होती है, 
क्यों कि इनके निमित्त नेमित्तिकपना पाया जाता है, ऐसा जानकर तथा आवक 
व मुनि धर्मको विशेषरूपसे पहचान कर अपने वीतराग भावोंके अनुसार अपने योग्य 
घ॒र्म का साधन करता है | वहां जितना अंश वीतरागता का हो उतना कार्यकारी समझता है 
और जितने अंशोमे राग रहता है उसे हेव जानता हैं। सम्पूर्ण बीतरागताको ही परम धर्म 
मानता हे यह चरणानुयोग का प्रयोजन हे। “ 
द्रव्यानुयोगमे द्वव्यों का तथा तत्वोंका निरूपणकर जीवों को घर्ममं छगाया गया है । जो 

जीवादि दुव्यों को नहीं पहचानते, अपने परको मिन्न नहीं जानते उनकी हेतु दृष्टांत युक्तिसे 
तथा प्रमाणनबादिसे उनका स्वरूप इस अकार दर्शायागया है जिससे 

इसकी उनकी प्रतीति हो जाती है अर्थात्‌ उनके भावाभ्याससे अनादि 
' काछकी अज्ञानता दूर हो जाती है। अन्यमतोंके कल्पित तल झूठ 
ठागने छगते हैं तव्र इसकी जैन घर्मकी प्रतीति होती है | तथा जिनके तत्वज्ञान होगया है वे 
जीव यदि दृव्यानुयोगका अभ्यास करें तो उनको अपने श्रद्धानकें अनुसार वह सव॒ कथन 
भापित होता है । जैसे किसीने किसी विद्याको सीख लिया परन्तु यदि उसका अभ्यास करता रहे 
तो याद रहती है नहीं तो मूल जाता हे । वैसे ही इसको तलज्ञान हुआ परन्तु यदि ढुव्यानु 
योगका अभ्यास करता रहता है तो वह तल्वज्ञान वनारहता है नहीं तो मूल जाता है| अथवा 
संलेपरूपसे तत्वज्ञान हुआथा वह यदि नाना युक्ति हेतु दृष्टांतादिकसे स्पष्ट हो जाय तो उसमें 
शिथिलता नहीं होसकती | तथा इस अभ्यासके ढ्वारा रागादिकके धटनेसे शीघ्र मोक्ष मिलता है । 
इस तरह द्व्यानुयोगका प्रयोजन समझना चाहिए । 


चरणानुयोग का 
प्रयोजन 


दृब्यानुयोग का 
प्रयाजन 


२४८ मोक्षमार्ग-अकाश 


अब इन अनुयोगोमें व्याख्यान किस प्रकार है यह वतछाते है। प्रथमानुगोगमें जो 
मूल कथाएँ है वे तो ज्यों की तयों हैं। और उनमें म्रसज्ञानुसार जो व्याख्यान होता है वह 
कोई तो जैंसेफा तैसा होता है, फोई अन्थकर्ताके विचारके अनुसार होता 
प्रथमालुयोगके व्या- ३. (तु प्रयोगन अन्यथा नहीं होता । उदाहरणके लिए-जैसे तीर्थद्र 
ख्यानका अकार__ के कल्याणकोंमें इन्द्र आया यह कथा तो सत्य है परन्तु वहाँ आकर 
इन्द्रने जो स्तुति की और उसका जो वर्णन किया गया है उसमें अन्तर हो सकता है लेकिन 
स्तुतिहप प्रयोजन अन्यथा नहीं है। इसी प्रकार जहाँ किसीसे परस्पर वचनालाप हुआ है, वहाँ 
उनके शब्द तो और प्रकार निकले थे और अन्थकारने उन्हें और तरह लिखा फिर भी दोनों 
प्रयोजन एक ही बतलाते हैं | तथा नगर, वन, संग्रामादिकके नामादि तो ठोक २ ही रिखते हैं 
और वर्णन कमती बढ़ती करके भी प्रयोजनका पोषण ही करते हैं । प्रसज्ञानुसार कथा भी भेन्ध- 
कर्ता अपने विचारानुसार कहता है, जैसे धर्मपरीक्षामें मूॉंकी कथा लिखी है, यही कथा मनो- 
वेगने कही थी यह नहीं कहा जा सकता । वरन्तु मूर्खपनेका ही पोषण करती हुईं कोई बात 
कही थी यह माना जा सकता है । इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए । 


प्रशन-अयथार्थ कथन तो मैनशास्तरोंमें सम्मव नहीं है । 


उत्तर-अयधार्थ उसका नाम है. जिसमें कुछका कुछ प्रयोजन बतरूया जाय । जैसे 
किंसीको कहा कि तू ऐसे कहना । उसने थे ही अक्षर तो नहीं कहे परन्तु उसी अभिप्रायकी लेकर 
कहे तो वह मिथ्यवादी नहीं कहा जाता । वस्तुतः बात यह है. कि यदि सारा कथन ज्योंका त्यों 
ढिखा जाय तो जिसने बहुत प्रकारसे वैराग्यका चिंतवन किया था उसका सारा वर्णन करनेसे भन्थ 
बढ़जानेका भय रहता है। और यदि कुछ नहीं ढिखा जाय तो भाव प्रकट नहीं होते, इसलिए 
जब वैराग्यकी जगह थोड़ा बहुत अपने विचारके अनुसार वैराग्यपोषफ कथन किया जाय, सराग- . 
पोषक न किया जाय तो इससे प्रयोजन अन्यथा नहीं होता । अतः इसको अयथार्थ नहीं कहा जा 
सकता । इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए । 


प्रथमानुयोगमें जिसकी मुख्यता होती है उसीका पोषण करते हैं । जैसे किसीने उपवास 
किया उसका तो फल थोड़ा था किन्तु इसके अन्य धर्मपरिणतिकी विशेषतासे उच्च पढदड्ली प्राप्ति 
हुईं अतः उसे उपवासका ही फल बतदाते हैं । तथा जैसे किसीने शीलको ही प्रतिज्ञा ढ़ रखी 
तथा नमस्कार मन्त्र स्मरण किया या अन्य धर्म साधन किया उसके कष्ट दूर होनेपर अतिशय 
प्रकट हुए। यह उन्हींका वैसा फल नहीं हुआ किन्तु अन्य कोई कर्मोदय्से वैसे वैसे कार्य हुए हैं 
तो भी उनकी उन शीछादिकका ही फल बतलाते हैं | इसी प्रकार किसीने पापकर्म किया उसको 
उसीका वैसा फछ नहीं हुआ.क्रिन्तु अन्य कर्मोदयने नीच गतिकों श्राप हुआ तथा कष्टादिक हुए 
उसकी उसी पापका फू बतलाते हैं । . 


अध्याय---८ र्छ्९ 


प्रबन-ऐसा झूठा फू दिखाना तो योग्य नहीं। ऐसे कथनकों प्रमाण कैसे 
माना जाय १ हे 

उत्तर-जो जज्ञानी जीव वहुत फू दिखाए विना घर्ममें नहीं छूगते तथा पापसे नहीं 
- डरते उनका भला करनेके लिए ऐसा वर्णन किया जाता है। झूठ तो उसको तब कहे जब धर्मके 
फल की पापका फल वतलाया जाय | किन्तु यह वात है नहीं । जैसे दस पुरुषोंने मिलकर कोई कार्य 
किया उसे यदि उपचारसे एक पुरुषका किया हुआ कह जाब तो कोई दोष नहीं है। अथवा 
जिसके पितादिकने कोई काम किया हो उसको किसी जपेक्षासे उपचारसे पुत्रादिकक्ा किया 
हुआ कहा जाय तो कोई दोष नहीं हे। वैसे ही बहुत शुभ अशुभ कार्योके फलको उपचारसे एक 
झुम अशुभ कार्यक्रा फल कहा जाय तो दोष नहीं ह। अथवा झुम अशुभ कार्यके फलको किसी 
अपेक्षातते उपचारकर किसी और ही शुभ अशुभ कार्यक्रा फल कहा जाय तो कोई दोष नहीं 
है। उपदेश्यमें कहीं व्यवहारका वर्णन है कहीं निश्चकक्रा वर्णन हे। यहाँ उपचाररूप व्यवहारका 
वर्णन किया है । इस तरह इसको प्रमाण मानवता चाहिए। इसको तारतम्य नहीं मान लेना 
चाहिए | तारतम्यका निरूपण तो करणानुयोगमें क्रिया गया है । 


प्रधमानुवोगर्म उपचाररूप किसी धर्मका अड् होनेपर उसे सम्पूर्ण धर्म कहा जाता है । 
जैसे जीवेकि घंका कांक्षा न होनेपर सम्यक्त्त हुआ कहा जाता है। किन्तु किसी एक कार्य 
शंका कांक्षा न होनेसे ही तो सम्यक्ल नहीं होता । सम्बक्त तो तत्त्वश्नद्धात होनेपर ही होता है। 
परन्तु निश्चय सम्यक्लका तो व्यवहारस उपचार किया और व्यवहार सम्बक्लके किसी एक अंगमें 
सम्पूर्ण व्यवहार सम्बक्लक्ा उपचार किया | इस तरह उपचारसे सम्यक्त हुआ कहा जाता है । 
तथा किसी जेनशाखका एक अह्ञ जाननेपर सम्यस्जान हुआ कहा जाता है लेकिन सम्बन्शान तो 
संशेयादि रहित तत्वज्ञान होनेपर होता हे। परन्तु पहलेकी तरह उपचारसे ही ऐसा कहा जाता 
“हें। इसी प्रकार कोई अच्छा आचरण होनेपर सम्यक्त चारित्र हुआ कहा जाता है । जिसने जैनपर्म 
स्वीकार किया हो या कोई छोटी मोटी श्रतिज्ञा ली हो तो उसे श्रावक्ष कह दिया जाता हे। 
लेकिन आवक तो पंचम गुणस्थानवर्ता होता है । परन्तु पहलेकी तरह उपचारसे इसको भी श्रावक् 
कह दिया गया है । उत्तर-पुराणमें श्रेणिकक्नो शरवकोत्तम कहा है पर वह तो जसंबत था । लेकिन 
जैनी होनेके कारण ऐसा कहा है । इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए । तथा जो सम्यक्त रहित 
जिन छिंग घारण करे अथवा द्वव्यहपसें भी अतीचार ल्गाता हो तो उसको मुनि कह दिया 
जाता है। लेकिन मुनि तो पट्ठादि गुणस्थानवर्ती होता है । परन्तु पहलेकी तरह उपचारसे मुनि 
कहा गया है । समवसरण सभामें मुनियोंक्री संख्या वतलाई है लेकिन वहाँ सब्र ही भावलिंगी मुनि 
नहीं थे परन्तु मुनि लिंग धारण करनेसे सबको मुनि कह दिया है । प्रथमानुबोगमें कोई घर्मबुद्धि 
से अनुचित भी कार्य करे तो उसकी भी प्रशंसा कर दी जाती है। जैसे विप्णुकुमारने मुनियोका 
उपसर्ग दूर किया यह धर्मानुरागसे किया। परन्तु सुनिपद्‌ छोड़कर यह कार्य करना उचित न था; 
इ२ 
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क्योंकि ऐसा कार्य तो गृहस्थधर्ममें ही सम्भव है और मुनिधर्म गृहस्थधर्मसे ऊँचा है। ऊँचे धर्म 
को छोड़कर नीचा धर्म अज्ीकार करना योग्य नहीं है। परन्तु वात्सल्य अन्नकी प्रधानतासे विष्णुकुमार 
जीकी प्रशंसा की है। इस छल्से औरोंको ऊँचा धर्म छोड़कर नीचा धर्म अज्जीकार करना योग्य 
नहीं । तथा जैसे ग्वाल्यिने मुनिको अग्निसे तपाया । यह कार्य उसने करुणासे किया । परन्तु जाये 
हुए उपसर्गको दूर करना तो ठीक है, किन्तु सहज अवस्थामें जो शीतादिक परीपह होती है 
उसका दूर होना रति मान लेनेका कारण होता है, पर मुनि रति नहीं करते। इसलिए वह उनके 
लिये उत्य उपसर्ग होता है अतः विवेकी उनका उपचार नहीं करते । ग्वालिया अविवेकी था। 
करुणासे उसने यह कार्य किया, इसलिए उसकी प्रशंसा की । दूसरोंको धर्मपद्धतिसे जो विरुद्ध हो 
वह कार्य करना ठीक नहीं । तथा जैसे वजूकरण राजाने सिंहोद्रकी नमस्कार नहीं किया । मुद्रिकरामें 
प्रतिमा रखी, पर बड़े २ सम्परदृष्टि राजादिकोंकों नमते हैं. इसमें दोष नहीं। और मुद्रिकामें 
प्रतिमा रखनेसे अविनय होती है | यथावत्‌ विधिसे ऐसी प्रतिमा नहीं होगी । इसलिए इस कार्यमें 
दोष है | परन्तु उसको ऐसा ज्ञान नहीं था धर्मानुरागसे औरोंको ऐसा कार्य करना ठीक नहीं। 
कई पुद्ुपोंने पुत्रादिककी प्राप्तिक हिए तथा रोगादि- कष्ट दूर करनेके लिए चैत्माल्यमें पूजन आदि 
कार्य किए, नमस्कार मन्‍्त्रका स्मरण किया । ऐसा करनेसे तो निकांक्षित गुणका अमाव होता है, 
निदान नामका आर्तध्यान होता है। अन्तरंगमें पाप हीका प्रयोजन है इसलिए पाप हीका वंध 
होता है। परन्तु मोहमें पढ़कर भी बहुत पापवन्धका कारण कुदेवादिकका पूजन नहीं किया । 
इतना गुण अहणकर उनकी प्रशंसा की गई है। इस छलसे औरोंको छौकिक कार्योंके लिए धर्मका 
साधन करना ठीक नहीं । इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिये । प्रथमानुगोगमें इसी प्रकार अन्य 
कथन भी होते हैं उनको यथा सम्भव जानकर अम नहीं करना चाहिए । अब करणानुयोगमें कैसा 
व्याख्यान है यह बताते हैं:- 
केवल ज्ञानमें जैसा जाना है वैसा ही करणानुयोगमें व्यास्यान है । केवल शानसे तो 
बहुत कुछ जाना गया है किन्तु जीवके लिए कार्यकारी जीव कर्मादिकका तथा त्रिकोकादिकका 
करणालुयोगके व्या. गिर्िपेण है। किन्तु उनका भी पूरा विवरण नहीं हो सकता, इसलिए 
ख्यानका प्रकार. चर होकर छ्नस्थके ज्ञानमें उनका कुछ स्वरूप प्रतिमासित हो 
अतः संक्षेपते निरूपण करते हैं। ५ 
उदाहरणके लिए जीवोंके भावोंकी अपेक्षा गुणस्थान बतलाए हैं। तथा वे माव अनंत हैं किन्तु 
वचन गोचर नहीं हैं अत; बहुत भावोंकी एक जाति बनाकर चौदृह गुणस्थान बतलाए हैं। तथा 
जीवोॉको जाननेके अनेक अकार हैं लेकिन मुख्य चौदह मार्गणाओंका ही निरूपण किया है । कर्म 
'रमाशु अनंत भकार शत्तियुक्त है। इनमें बहुतोंकी एक जाति बनाकर आठ या अद़तालीस प्रकृतियां 
बताई हैं । त्रिोकमें अनेक रचनाएँ हैं परन्तु कुछ मुख्य रचनाओंका निरूपण किया है। प्रमाण 
के अनंत मेद हैं पहन संस्यात आदि तीन भेद अथवा इनके इक्कीस मेदका ही निरूपण क्रिया 
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है'। इसी प्रकार और भी समझना । यद्यपि वस्तुके द्रव्य क्षेत्र कार भावादि अखंलित हैं तो 
भी छद्मस्थकी हीनाधिक ज्ञान करानेके लिए प्रदेश, समय, अविभाग प्रतिच्छेदादिककी कर्पना 
करके उनके प्रमाणका निरूपण करणानुयोगमें क्रिया है। तथा एक वस्तुमें मित्र २ गुणों और 
पर्यायोंका भेदसे निरूपण किया है। जीव पुदूगलादिक यद्यपि मिन्न २ हैं तौ भी संवंधादिक तथा 
दब्यसे उत्तन्न हुए एक जीवसम्बन्धी गति जाति आदि मेदोंका निरूपण किया है| व्यवहार 
नयकी म्रधानता लेकर यह व्याख्यान समझना चाहिए; क्योंकि व्यवहारके विना विशेष नहीं जाना 
जा सकता । कहीं निश्चय वर्णन भी मिलता है। जैसे जीवादिक द्रव्योंका प्रमाण निरूपण किया 
है कि मिन्न २ द्रव्य इतने ही हैं । करणानुयोगमें जो कथन है उनमेंसे कोई तो छद्नस्थके प्रत्यक्ष 
तथा अनुमान गोचर होते हैं और जो नहीं होते उनकी भगवानकी आज्ञाकों प्रमाण मानकर ही 
मानना चाहिए | जैसे जीव और पुद्गलकी स्थूछ तथा बहुत काल स्थायी मनुष्य पर्याय व घटादि 
पर्याय वतलाई है उनका तो मत्यक्ष व अनुमानादि हो सकता है। किन्तु प्रति समय सूक्ष्म 
परिणमनकी अपेक्षासे ज्ञनगादिकके व स्निग्घादिकके जो सूक्ष्म अंश वतलाये हैं वे आज्ञा ग्रमाण से ही 
माने जाते हैं। ऐसे ही और भी समझना चाहिए। तथा करणानुयोगमें छत्मस्थोंकी प्रवृत्तिके 
* अनुसार वर्णन नहीं है। केवलज्ञानगम्य पदा्थोंका वर्णन है। जैसे कोई जीव तो द्वव्यादिकका 
विचार करता है तथा त्तादिक पाल्ता है परन्तु अंतरंगमे सम्यक्त्व व चारित्र शक्ति नहीं है 
इसलिए उसको मिथ्यादष्टि अब्ती कह्य है | तथा कितने ही जीव द्र॒व्यादिक व अतादिकके विचारसे 
रहित हैं, अन्य कार्योमिं प्रवृत्ति करते हैं अथवा निद्रा वगैरहसे निर्विचार हो रहे हैं परन्तु उनके 
सम्यक्लादि शक्तिका सद्भाव है इसलिए उनको सम्यक्त्वी व त्रती कहा गया है| किसी जीवके 
कपायोंकी प्रवृत्ति अधिक हे और उसके अंतरंगमें कपाय शक्ति थोढ़ी है तो उसको मन्द कपायी 
कहा जाता है। और किसीके कपायकी श्रवृत्ति तो थोड़ी है किन्तु उसके अंतरंगमें कपायोंकी 
दक्ति अधिक है तो उसको तीत्र कषायी कहा जाता है। जैसे व्यंतरादिक देव कपायोंसे नगर 
नाशादि कार्य करते हैं तो भी उनके थोड़ी कपाय शक्ति होनेसे पीतलेश्या वतलाई है। 
एकेन्द्रियादिक जीव कपाय करते हुए नहीं दीखते तो भी उनके अधिक कपाय शक्ति होनेसे 
कृप्णादिलेदयाएँ वतलाई हैं | सर्वाथसिद्धिके देव कपायरूप थोढ़ी मबृत्ति करते हैं उनके बहुत 
कपाय शक्तिसे असंयम वतढाया है | और पंचम गुणस्थानवर्ती व्यापार, मैथुन आदि कपाय कार्य 
रूप वहुत पवृत्ति करता है उसके मंद कपाय शक्तिके कारण देशसंयम वतलाया है। इसी 
प्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिए । 


१--संज्यात, असंख्यात, अनंत | असंख्यातके तीनभेद-१ परीतासंख्यात २ युक्ताउंख्यात ३ असंख्याता- 
संख्यात | अनन्तके तीन मेद-१ परीतानन्त २ युक्कानंत ३ अनंतानंत | भौर संख्यात एक ही प्रकार 
का है इस तरह कुछ सात हुए | इनमें से प्रत्येकके १ जघन्य २ मध्यम और ३ उत्कृष्ट मेद करने से 
कुछ प्रमाण ( संख्या मान ) के २१ भेद होते हैं,। 


श्र मोक्षमार्ग-पकाश 


तथा किसी जीवके मम वचन कायकी चेष्टा थोड़ी दिखाई देती है तो भी कर्मोका 
आकर्षण करनेवाली शक्तिकी अपेक्षा बहुत योग कहा है । किसीके चेश बहुत दिखाई देती है 
तो भी शक्तिकी हीनतासे थोड़ा योग कहा है। जैसे गमनादि क्रिया रहित होनेपर भी केबलीके 
बहुत योग बतलाया है और द्वीन्द्रियादि जीवोंके गमनादि क्रिया होनेपर भी थोड़ा योग बतलाया 
है । इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिए | 

तथा कहीं जिसकी अभिव्यक्ति तो कुछ नहीं मालम होती तो भी सृक्ष्मशक्तिके सद्भावसे , 
वहाँ उसका अस्तित्व वतलाया है। जैसे मुनिके मैथुनरूप कार्य कुछ भी नहीं है तो भी नवें गुण- 
स्थानतक मैथुन संज्ञा बतलाई है। अहमिन्द्दोंके दुःखका कारण व्यक्त नहीं है तो भी कदाचित्‌ 
असाताका उदय बताया है। इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिए | 


करणानुगोग कर्म प्रकृतियोंके उपशमादिकी अपेक्षासे जहाँ जैसी वृक्ष्मशक्ति पाई जाती है 
उसके अनुसार गुणस्थानादिकमें सम्यम्शान चारित्रादिका निरूपण करता है । तथा सम्यग्द्शनादिके 
विषयभूत जीवादिकका भी निरूपण सूक्ष्ममेदादिक्रों लेकर करता है। करणानुयोगके अनुसार कोई 
स्वयं प्रयल करे तो नहीं कर सकता । करणानुयोग तो यथार्थ पदार्थका ज्ञान कराता है। आचरण 
करानेकी प्रधानता उसमें नहीं है | जतः यह जीव तो चरणानुयोगके अनुसार प्रवृत्ति करता हे । 
उससे जो कार्य होना होता है वह स्वयमेव ही होता है। जैसे स्वयं कर्मोंका उपशमादि करना 
चाहे तो कैसे हो। स्वयं तो तत््वादिकके निश्चय करनेका प्रथल्त करता है, इसलिए स्वयमेव 
उपशमादि सम्यक्त्व होते हैं । इसी तरह अन्यत्र भी समझना चाहिए । एक अंतमुहर्तमें ग्यारहवें 
गुणस्थानसे गिरकर ऋमसे मिथ्याहष्टि होकर और फिर चढ़कर केवलज्ञानको पैदा करता है। 
लेकिन इस प्रकार सम्यक्त्वादिकके सक्षम भाव दृष्टिगोचर नहीं होते। इसलिए करणानुयोगके 
अनुसार जैसेका तैसा जान तो लेता है किन्तु प्रवृत्ति जिस प्रकार अच्छा हो वैसे करता 
है। करणानुयोगमें भी कहीं उपदेशकी मुख्यता लेकर व्याख्यान होता है, उसको सर्वथा उसी 
प्रकार न मानना चाहिए । जैसे हिंसादिकके उपायको कुमतिशान कहा है। अन्य मतादिकके 
शाख्ाभ्यासको कुश्रुत ज्ञान कह्य है। जिसमें बुरा दीखे अच्छा न दीखे उसे विभज्ज्ञान कहा है। 
यह सब उनको छोड़नेके लिए उस ग्रकारका उपदेश है। वैसे मिथ्या दशष्टिका सभी ज्ञान कु्लान 
है और सम्यर्दष्टिका सभी शान सुज्ञान है। इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिए । 

जहाँ स्थूछ कथन किया हो उसकी तारतम्य रूप नहीं जानना चाहिए । जैसे व्याससे 
तिगुनी परिधि कहलाती है परन्तु सक्ष्मनेसे वह कुछ अधिक तिगुनी होती है । कहीं मुख्यताकी 
अपेक्षा व्याख्यान होता है उसको बिल्कुछ वैसा ही न समझना चाहिए, जैसे मिध्यादृष्टि व 
सासादन गुणस्थानवाले जीबोंको पापी जीव कहते हैं । असंयतादि गुणस्थानवालोंको पुण्यात्मा 
जीव कहते हैं, यह मुख्यपनेसे कथन है, तारतम्यते दोनोंके यथा संभव पाप पुण्य पाए जाते 
हैं। इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए | इस तरह करणानुयोगका व्याख्यान बताया | 
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अब चरणानुयोगमें किस प्रकारका व्याख्यान है यह बताते हैं । चरणानु- 

योगमें जीव अपनी वुद्धिके अनुसार जिस प्रकार धर्मका आचरण करते हैं वैसा उप- 
देश दिया है । धर्म तो निश्चय रूप मोक्षमार्ग ही है। उसके 

चरणानुयोगके श ५ 

अप ्यॉनिका अंक साधनादिक उपचारसे धर्म कहे जाते हैं, अत: व्यवहार नयकी प्रधा- 
नतासे नाना प्रकार उपचार धर्मके भेदादिकिका निरूपण चरणानुयोग 
मे किया है। क्योंकि निश्चय धर्ममें तो ग्रहण व त्यागका कुछ विकल्प ही नहीं है और इससे 
नीचेकी अवस्थामें विकल्प छूटता नहीं हे । इसलिए इस जीवसे धर्म विरोधी 
कार्यों को छुड़्ेने तथा धर्मके साधन भृत कार्येके अहण करानेका इसमें उपदेश है। 
यह उपदेश दो अकारसे है-एक तो केवल व्यवहारका उपदेश, दूसरा निश्चय 
सहित व्यवहारका उपदेश । जिन जीवोंको निश्चयका ज्ञान नहीं है अथवा उपदेश 
देनेपर ज्ञान होता नहीं दीखता ऐसे मिथ्याहष्टि जीवोंको कुछ घर्मके सनन्‍्मुख होनेपर 
व्यवहार धर्मका ही उपदेश दिया जाता है। तथा जिन जीवोंको निश्चय व व्यवहारका ज्ञान है 
अथवा उपदेश देनेपर उनका ज्ञान होता दीखता है ऐसे सम्यग्दष्टि जीवतथा सम्यक्त्वके सन्मुख हुए 
मिथ्यादृष्टि जीवोंको निश्चय सहित व्यवहारका उपदेश दिया गया है, क्योंकि श्रीगुरु सब जीवोंके 
उपकारी हैं। असंज्ञी जीव तो उपदेश भ्रहणके योग्य नहीं हैं उनका तो इतना ही उपकार 
किया कि और जीवोको उनपर दया करनेका उपदेश दिया । तथा जो जीव कर्मोक्ी प्रवततासे 
निश्चयमार्गकी प्राप्त नहीं हो सकते उनका इतना ही उपकार किया कि उनको व्यवहार धर्मका 
उपदेश देकर कुंगतिके दुःखके कारण पाप कार्येसि छुड़ाकर सुगतिमें इन्द्रियोंके खुखके कारण 
पुण्य कार्यमं लगाया | जितना दुःख मिटा उत्तना ही उपकार हुआ | इसके अतिरिक्त पापीके तो 
पाप वासना ही रहती है और कुगतिमें जाता है तो वहां धर्मका निमित्त नहीं है इसलिए परंपरासे 
वह दुख ही पाया करता है । और पुण्यवानके घर्म वासना रहती है सुगतिमें जाकर उसे धर्मका 
निमित्त मिलता है, इसलिए परंपरासे वह सुख ही पाया करता है । अथवा कर्मेसे यदि हीन हो 
जाय तो मोक्षमार्गकी भी प्राप्त हों जाता है । इसलिए व्यवहार धर्मके उपदेशसे पापसे छुड़ाकर 
उसे पुण्य कर्ममें लगाया जाता है | तथा जो जीव मोक्षमागको प्राप्त हुए या आप्त होने योग्य हैं 
उनका ऐसा उपकार किया कि उनको निश्चय सहित व्यवहारका उपदेश देकर मोक्षमार्गमें 
लगाया । श्रीगुरु तो सबका ऐसा ही उपकार करते हैं। परन्तु जिन जीवोंका ऐसा उपकार नहीं 
बनता तो श्रीगुरु क्या करें | जैसा बना वैसा उपकार किया । अतः दो म्रकारका उपदेश देते 
हैं। उसमें से व्यवहार धर्ममें तो बाह्य क्रियाओंकी प्रधानता है | उनके उपदेशसे तो जीव पाप 
क्रियाओंकी छोड़कर पुण्य कार्योमें लगता है | क्रियाओंके अनुसार परिणाम भी तीव्र कपाय छोड़- 
कर कुछ मन्द कपायी हो जाते हैं, अधिकतर तो यही वात है | यदि किसीके परिणाम ऐसे न 
हों तो मत हों । श्रीगुरु तो परिणाम सुधारनेके लिए ही वाद्य क्रियाओंका उपदेश देते हैं। तथ' 
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निश्रय सहित व्यवह्ारके उपदेशर्यें परिणामोंकी ही प्रधानता है। उसके उपदेशसे तचज्ञानके 
अम्यास द्वारा अथवा चैराग्य भावनासे परिणाम सुघारता है और परिणामोंके अनुसार वाह्म क्रियाएँ 
भी सुधर जाती हैं; क्योंकि परिणाम सुघरनेपर वाह्य क्रिया खुबरती ही है। इसलिए श्रीगुर 
परिणाम सवारनेका मुख्य उपदेश करते हैं। इस तरह दो प्रकारके उपदेश व्यवहार ही का 
उपदेश होता है। सम्बस्दर्शनके लिए जरहंत देव निर्भंथ गुह और दया घममकों ही मानना 
चाहिए. जीवादि तत्तोंका जो व्यवहार स्वरूप बतलावा ह उसका श्रद्धात करना चाहिए उसमें 
शंकादिक पच्चीस दोष नहीं लगाना चाहिए। निःथ्रक्षित अंग अथवा संवेगादिक गुण पालना 
चाहिए, इत्यादि उपदेश दिया हैं। तथा सम्यन्शानके लिए ज्ञिन मतके शाल्रोंका अभ्यास 
करेका व अर्थ व्यंजनादि अंगोंका उपदेश दिया है। इसी प्रकार सम्यक चारित्रके लिए एक 
देश या सर्व देशसे हिंसादि पार्पोक त्याग करनेका, वअतादि अक्लोंके पालने आदिका उपदेश दिया 
ह€। जो जीव वहुत धर्मका साधन नहीं कर सकता उसको एक आंखड़ी आदिका ही 
उपदेश दिया है। जैसे भीलकी कौणएका मांस छुट्टाया, खालियाकी नमस्कार मंत्र जपनेका 
उपदेश दिया, गृहस्थको चैत्याल्य पृजा प्रभावनादि कार्य करनेका उपदेश दिया । इस प्रकार 
जैसा जीव हो उसको वसा उपदेश दिया हैं। तथा जहां निश्चय सहित व्यवहारका उपदेश 
होता ह वहां सम्बदशंनके लिए यथार्थ तत्त्वोंका श्रद्धाव कराया जाता है। उनका जो निश्वय 
स्वल्ूप है वह मतार्थ है और व्यवहार स्वरूप उपचार है। ऐसे श्रद्धानके लिए अथवा खपरके 
विज्ञानले पर द्वव्यमें रागादि छुद़्नेके लिए उन तलेंकि श्रद्धान करनेका उपदेश दिया है। 
ऐसे श्रद्धानमं जरंहत देवके सिवा अन्य देवादिक झूठे प्रतीत होते हैं तब स्वयं उनका मानना 
छूट जाता है| तथा सम्यश्शानके लिए संशवादि रहित उन ही तत्त्वोंका उस प्रकार ही जाननेका 
उपदेश दिया है, उस जाननेका कारण जैन शाश्लोंका अम्बास हैं। अतः सम्बग्यज्ञानके 
इस प्रयोजनके लिए जेंच शाल्रोका अभ्यास स्वयं ही हो जाग है, उसका निरूपण 
करते ह। सम्बन्चास्रिके लिए राग्रादि दूंए करनेका उपदेश दिया जाता ह, वहाँ एक देश या 
सबदेश तीत्र रागादिक्रा अभाव होनेपर उनके निमित्तसे होनेवाली एक देश या सर्वदेश पाप 
क्रियाओंसे छूटता ह। तथा मंदरागसे श्रावक्र मुनियोंके अतोंकी प्रवृत्ति होती है। मंद रागा- 
दिकोंकरा अभाव होनेपर झुद्धोपयोगकी प्रवृत्ति होता है उसका निरूपण करते हैं । यथार्थ श्रद्धानके 
हिए सम्पम्दष्टिके जिस अक्नार भी यथार्थ कोई आखिड़ी होती हैं, भक्ति होती है, पूजा प्रमावनादि 
कार्य होते हैं अथवा ध्यानादिक होते हैं उनका उपदेश दिया जाता है। जैनमतमें सत्य परंपरासे 
चडा आया जैसा मार्ग ह वेसा उपदेश दिया जाता हे । इस तरह दो प्रकारका उपदेश चरणानु- 
योगमें समझना चाहिए । चरणानुयोगमें तीन्र कपायोंका कार्य छुड्टाकर मंद्र कपायरूप कार्य करनेका 
उपदेश दिया है। यद्यपि कपाय करना बुरा ही है, तो भी सत्र कपायें छूटती न जानकर जितनी 
कपार्य घट उतना ही कहयाण होगा, ऐसा प्रयोजन वहाँ समझना चाहिए 


नह 
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जैसे जिन जीवोंके आरंभादि करनेकी अथवा मंदिरादि बनानेकी, विषय सेवन की 
अथवा क्रोधादि करने की इच्छा सर्वथा दूर न होती देखे, उनको पूजा प्रभावनादि करनेका, 
चैत्याल्यादि वनानेका, जिन देवादिकके आगे शोभादिक दृल्य गानादिक करनेका अथवा धर्मात्मा 
पुरुषोंकी सहायता आदि करनेका उपदेश देता है | क्योंकि इनमें परंपरासे कपायोंका पोषण होता 
है, अतः पाप कार्योंसे छुड्राकर इन कार्योंमें लगाते हैं। तथा थोड़ा बहुत जितना छूटता जाने 
उतना पाप कार्य छुड़कर सम्यक्व व अणुब्रतादि पालनेका उनकी उपदेश देते हैं | तथा जिन 
जीवोंके सर्वथा आरंभादिकी इच्छा दूर होगई हैं. उनको पूर्वोक्त पूजनादि कार्य व सर्वे पाप कार्य 
छुड़ाकर महात्रतादि कार्योक्षा उपदेश देते हैं। तथा जिनके कुछ भी रागादिक छूटता न देखे 
उनको दया, धर्मोपदेश, 5तिक्रमणादि कार्य करनेका उपदेश देते हैं । जहाँ सर्वेराग दूर हो जाता 
है वहां कुछ करनेका कार्य ही नहीं रहा इसलिए उनको कुछ भी उपदेश नहीं है | यही क्रम 
समझना चाहिए । 


चरणानुयोगमें कपायी जीवोंके कपाय पैदा करके भी पापकी छुड्ठाया जाता है और 
उन्हें धर्मेमें लगाया जाता है। जैसे नरकादिकके दुख दिखाकर उनकी भय कृषाय पैदाकर 
पाप कार्यसे छुड़्ाया जाता है, तथा पुण्यका फल स्वर्गादिकके सुख दिया उनके छोमकपाय पैदाकर 
उन्हें धर्ममें लगाया जाता हैं। तथा यह जीव इन्द्रिय विषय, शरीर, पुत्र, धनादिकके अनुरागसे 
पाप करता है धर्म पराड्मुख रहता है इसलिए इन्द्रिय विषयोंको मरण कलशादिक कषायोंका 
कारण बताकर उनमें अरतिकपाय पैदा की जाती है, शरीरादिककी अशुचि दिखाकर वहाँ जुगुप्सा 
कपाय पैदा की जाती है, पुत्रादिकोंको धनादिकका आहक दिखाकर वहाँ द्वेष कराया जाता है, 
तथा धनादिककी मरण छेशादिकका कारण बताकर वहाँ अनिष्ट बुद्धि कराई जाती है। इत्यादि 
उपायेसि विषयादिकर्में तीवराग दूर होनेसे उनके पाप क्रिया छूटकर धर्ममें प्रवृत्ति होती 
है। तथा नामस्मरण, स्तुति करण, पूजा दान शीलादिकसे इस लोकमें दारित्र, कष्ट दूर होते हैं, 
पुत्र धनादिककी प्राप्ति होती है, ऐसे निरूपणसे उनके लोम कपाय पैदाकर उन्हें ध्म कार्यो 
लगाया जाता है | ऐसे ही अन्य उदाहरण भी समझना चाहिए । 


प्रइन-किसी कपायको छुड़ाकर किसी कपायके पैदा करनेसे क्या मतरूव है ! 


उत्तर-जैंसे रोग तो शीताह् भी है, ज्वर भी हे। परन्तु किसीका मरण शीताइसे 
होता हुआ देखे तो वैध उसके ज्वर होनेका उपाय करता है। ज्वर होनेके वाद जब उसके 
जीनेक़ी आशा हो जाती है तब ज्वर भी मिटनेका उपाय करता है। उसी अकार कषायें तो 
सब ही हेय हैं, परन्तु किन्हीं जीवोंके कषायोंसे पाप कार्य होता देखकर श्रीगुरु उनके पुण्यकार्यके 
कारणमभूत कपषाय होनेका उपाय करते हैं । वादमें जब उसकी सत्य घर्मबुद्धि देखते हैं तब उस 
कषायकी मिठानेका उपाय करते हैं। 


२५६ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


जीव जिस प्रकार पापकी छोड़कर धर्ममें गे उस प्रकारंके अभिप्रायसे चरणानुयोगमें 
युक्तिपूर्वक अनेक वर्णन करते हैं । लौकिक दृष्टांत युक्तिसे न्याय पद्धति वारा समझाते हैं। जैसे 
“युक्तमुक्तावढी” में रुक्ष्मीकी कमलछवासिनी कहा है तथा समुद्र विष और लक्ष्मी पैदा 
होते हैं इस अपेक्षासे रक्ष्मकी विपकी भगिनी कहा है। इसी प्रकार अन्यत्र भी समझना 
चाहिए | उसमें कई उदाहरण झूठे भी हैं परन्तु सत्य प्रयोजनका पोषण करते हैं अतः 
दोष नहीं है। 

प्रइन-झठका तो दोष लगता है ! 


उत्तर-जो झूठ है किन्तु सत्य प्रयोजनका पोषण करता है वह झूठ नहीं कहलाता | . 
और जो सत्य है लेकिन झूठ प्रयोजनका पोषण करता है तो वह झूठ ही है। इस 
प्रकार अलंकार युक्त नामादिकमें वचन अपेक्षा झूठ सच नहीं है। जैसे तुच्छ शोभा सहित 
नगरीकी इन्द्रपुरीके समान कहना झूठ है परन्तु शोभाके प्रयोजनको पोषण करता है इसलिए 
झूठ नहीं है । तथा इस नगरीमें छत्र हीमें दण्ड है अंन्यत्र नहीं है ऐसा कहना सो झूठ है | 
दण्ड देना अन्यत्र भी पाया जाता है, परन्तु उस नगरीमें अन्यायी थोड़े हैं न्यायीको दण्ड 
नहीं दिया जाता इस प्रयोजनकी पोषण करना झूठ नहीं है। इसी प्रकार वृहस्पतिका नाम 
सुरगुरु लिखना अथवा मंगलका नाम कुम लिखना यह अन्य मतकी अपेक्षा है। इनका अक्षरार्थ 
झूठा है। परन्तु वह नाम उस पदार्थकों प्रकट करता है अतः झूठ नहीं है। इसी तरह अन्य 
मतके जो उदाहरणादि दिए जाते हैं वह भी झूठ हैं। परन्तु उदाहरणादिका श्रद्धान तो 
कराना 'है नहीं, श्रद्धान तो प्रयोशनका कराना है । वह प्रयोजन सत्य है अतः 
दोप नहीं है। 


चरणानुयोगर्म छद्मस्थकी बुद्धि गोचर 'स्थूलपनेकी अपेक्षा छोक प्रबृत्तिकी मुख्यता 
लेकर उपदेश दिया जाता है, केवछशान गोचर सूक्ष्मपनेकी अपेक्षा नहीं दिया जाता; क्योंकि 
उसका आचरण नहीं हो सकता और थहाँ आचरण करानेका प्रयोजन है । जैसे अणु्नतीके त्रस 
हिंसाका त्याग कहा है और उसके ख्री सेवनादिकमें त्रसहिंसा होती है। यह भी जानता है- 
जिन वाणीमें यहाँ त्रस बतलए हैं। परन्तु इसके त्रस मारनेका अभिप्राय नहीं है और छोकमें 
जिसका नाम त्रसघात है उसे करता नहीं है इसलिए उस अपेक्षा उसके ऋसहिंसाका त्याग ह्ै। 
सुनिके स्थावर हिंसाका भी त्याग कहा है । लेकिन मुनि प्थ्वी जलूदिकमें भी गमन करता है, 
वहाँ स्वेथा ऋसका भी अभाव नहीं है क्योंकि त्रस जीवकी भी अवगाहना इतनी छोटी होती ह्ठै 
जो इृष्टिगोचर नहीं होती । और उनकी स्थिति पृथ्वी जलादिकमें ही है, यह मुनि जिनवानीसे 
जानते हैं। अथवा कदाचित्‌ अवधि ज्ञानसे भी जानते हैं । परन्तु सुनिके प्रमादसे स्थावर त्रस 
हिंसाका अमिप्राय नहीं है । छोकमें भूमि खोदना, अप्रासुक जरुसे क्रिया करना आदि प्रवृत्तिका 


अंध्यायू+-- [हउ € हि श्ण्छ 


नाम ज्ञो स्थावर हिंसा और स्थूछ अर्तोके पीड़नका नाम जो उसहिंसा हे उसे नहीं ऋरते इसलिए 
सुनिकके सकंधा हिसाका त्याग कहा गया है। इसी अकार अबृत्त, स्तेब, अहृझ्म परिगहका त्याग बताया 
है। और केवल्शानके जाननेकी अपेक्षा असत्य वचनवोग वारहदें गुणस्थान पर्यन्स कहा है। 
सदत्त केमेपरमायु आदि पर दरूव्यक्ा अहण तेरहवें गुणत्थान पर्यन्त हे| वेद का उदय नवम गुणस्थान 
प्यन्त ह्व । अंतय पसिह दशन जुणसत्थान पर्यन्त है । वाह्य परित्रह समवग्रणादि केवर्लीके सी 
होते हैं परन्तु प्रमाइसे पापरूप अभिप्राय नहीं ह। और छोक पद्धत्तिनिं जिन क्रिवाओोंके करनेसे 
यह झूठ वोल्ता है, चोरी करता हं, कुशील सेवन करता हं परित्रह रखता है इत्यादि जो नाम 

पाता है वे क्रियाएं इनके हैं नहीं, इसलिए अवृतादिकका इनके त्याग कहा है। तथा मिस मकार 
जुविक मल्शुणांन पाच इन्द्रियोंके विषयक्ता त्याग कहा ह। लेकिन जानना इन्द्रियोंक्ा मिट्ता नहीं 
और विषयों राग द्वेष सर्वधा दूर हुआ हो तो यथाख्यात चारित्र हो जाये वह हुआ नहीं, लेकिन 
स्थूल्पनेसे विषयका इच्छाका अभाव हुआ हे और वाह्य विषय सामित्रीको मिलनेकी पृत्ति दूर हुई हे 
इसलिए मुनिक्के इन्द्रियविषयका त्याग ह। इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए | त्रतती जीव जो 
त्याग व आचरण करता है वह चरणानुबोगकी पद्धति अनुसार अथवा लोक प्रदृत्तिके अनुसार करता 
ह। जैसे क्िसीने ऋसहिसाका त्याग क्रिया, यहां चरणानुयोगनें या छोकमे जिसको ऋसहिसा 
कहा जाता है उसका त्याग किया है। केवलज्ञानसे जो उस देखे गए हैं उनका त्याग नहीं बनता 
जहाँ अपतहिसाका त्याग किया हे वहाँ उस रूप मनका विकृतत्त नहीं करना मनसे त्याग 
हैं, इचन न बोलना वचनसे त्याग है, कायसे प्रद्ंति न करना काबसे त्याग है| इस प्रत्नार अन्य 
जो त्याग व अहण होता हं वह इसी पद्धतिक्रों छेकर होता ह ऐसा समझना चाहिए | 


थ 





प्रश्न-बदि करणानगोगर्म केवलशान की अपेक्षा तारतम्य कथन है तो छठे गुणत्थान 
बल्के सर्वथा बारह अविरितियोक्ना अभाव कैसे ऋह्य । 


उत्तर-अविरति भी योग कपायमें गर्मित थी । परन्तु वहां भी चरणानुयोगकी अपेक्षा 
त्यायके अमावक्ा ही नाम अविरितिका अमाव वताया हे और सुनिक्ता मनके विकल्य होता हे 
परत स्वेच्छाचारी ननकी पापरूप पद्ृत्तेके अभावतते मव अविरतिक्रा अभाव समझना चाहिए | 
चरणानुयोगमें व्यवहार छोक प्रवृत्ति अपेक्षा ही वामादिक कहें हैं। जैंसे सम्यक्लीको पात्रकहा हे 
मिथ्यालीकी अपाञ्र कहा है । यहां जिसके निनेन्द्र देवादिक का श्रद्धान हो वह तो सम्बक्ली जिसके 
उनका श्रद्धान नहीं वह मिथ्याल्री समझना चाहिए; क्योंकि दाव देना चरणानुवोगकी अपेक्षा कहा 
है जतः चरणानुयोगकी ही अपेक्षा सम्बक्त्व मिथ्यात् अहण करना चाहिए | करणानुबोग की अपेक्षा 
सम्यक्ल मिथ्याल अहण ऋरेपर, वे ही जीव ग्यारहवें गुणस्थान में और वे ही जीव अन्तमुहर्तमे 
पहले गुणस्थानमें आते हैं, वहां दातार पात्र अपात्रका कैसे निर्णय कर सक्ता है। दब्यानुबोगक्ी 


ब्रा 


अपेक्षा सम्यक्त्त निश्यात्व अहण करनेपर मुनि संयर्भ द्रत्यलिया भी हू भावलिगा भा है पहल तो 


न है 
भमा्ग-परकाश 


इनका पता रूगना ही कठिन है क्योंकि वाह्य म्रगृति समान है और यदि सम्यक्त्वी किसी 
विन्हसे निश्चय करले और वह उसकी भक्ति न करें तो औरोंको संशय होगा कि वह उसकी 
भक्ति नहीं करता | इस तरह उसका मिथ्याहष्टिपना प्रगठ होगा तो संघर्म विरोध पैदा होगा | 
इसलिए यहां व्यवहार सम्यक्त मिथ्यात्वकी अपेक्षा कथन जानना चाहिए । 


ग्रश्न-सम्यक्त्ी तो द्वव्यल््ञीकों अपनेसे हीन गुणवाल मानता है उसकी भक्ति वह 
कैसे करता है ! 


उत्तर-व्यवहार धर्मका साधन द्रव्यलिज्ञीके बहुत है और भक्ति करना भी व्यवहार 
ही है | इसलिए जैंसे कोई घनवान कुछमे जो वड़ा है उसे कुछ की अपेक्षा बड़ा जान कर सक्कार 
करता है वैसे ही आप सम्यक्त गुणसहित होने पर भी व्यवहार धर्मकी अपेक्षा द्रव्यल्िद्वीको 
अपनेसे गुणाधिक मान कर भक्ति करता है | इसी प्रकार जो जीव बहुत उपवासादि करता है उसे 
तपत्वी कहते हैं । यद्यपि अधिक ध्यानाध्यवन करने वाल उत्कृष्ट तपत्वी हें तो भी चरणानुयोगम वाह्न 
तपकी प्रधानता है । इसलिए उसही को तपस्वी कहा जाता है। इसी प्रकार अन्य नामादिक 
समझना चाहिए । ह 


अब द्रव्यानुयोगम वतलाते हैः- 


जीवोंके जीवादिद्वव्यों का यथार्थ श्रद्धान जिस प्रकार हो उस प्रकार विशेष युक्ति हेतु 
इृष्टांतादिक का यहाँ निरूपण करते है । क्यो कि इसमें पथार्थ श्रद्धान कराने का प्रयोजन 
है । यच्पि जीवादि वस्तु अमेद हैं तो भी उनमें भेद कह्पनाके द्वारा 
व्यवहारसे द्रव्यगुण पर्याय आदि का भेद निरूपण किया है यह भी ठीक 
हैं । तथा प्रतीति छानेके लिए अनेक युक्तिसे उपदेश दिया जाता है | 
अथवा प्रमाण नयके द्वारा उपदेश ढिया जाता है | तथा वस्तुका अनुमान म्त्यभिज्ञान करनेके लिए 
दृष्टांतादिक देते है | इसप्रकार वहाँ वस्तुकी प्रतीति करानेका उपदेश देते हैं | तथा यहाँ मोक्षमार्गका 
श्रद्धान करानेके लिए जीवादि तत्वोंका विशेष युक्ति दृष्टंतादिकसे निरूपण करते है उसमें स्वपरभेद 
विज्ञानादिक जिम्प्रकार हो वैसे आश्रवादिक का स्वरूप बताते है एवं मुख्यपनेमें शानवैराग्य 
के कारण आत्मानुभवनादिककी महिमा गाते हैं। द्वब्यानुयोगमें निश्चय अध्यात्म उपदेशकी 
प्रधानता होती है । वहाँ व्यवहार धर्मका सी निषेध करते हैं। जो जीव आत्मानुभवके उपायको 
नहीं करते और वाह्म क्रियाकांडमें मझ्न हैं उनको वहाँ से उदासकर आत्मानुभवनादिमें लुगानेंके 
ल्यि अतझ्ील संयमादिक का हीन पना प्रकट करते है | वहाँ यह न समझना चाहिए कि इनको 
छोड़ कर पापसें लगना उचित है, क्यों कि उस उपदेशका प्रयोजन भणु॒ममें लगानेका नहीं 
है। शुद्धोपयोगम रुगानेकी अश्ुभोपयोगका निषेध किया है । 


द्रव्यानुयोग के व्या- 
ख्यान का स्वरूप 


अध्याय+-८ ञ््‌ पु 


ग्रइन-अध्यात्म शाद्धोंमें पुण्य पाप समान वतलाएं हैं इसलिये शुद्धोपयोग हो तो जच्छा 

ही है, यदि न हो तो पुण्य या पाप किसीमें छा जाव एकडी वात है:-- 
उत्तर-जैंसे झद्॒ज्ञातिकी अपेक्षा जाद चांडाल समान हैं परन्तु चांडाल्से जाट कुछ अच्छा है । 
वह अस्यृश्य है यह स्पृश्य हैं।उसीप्रकार वंध के कारण होनेकी अपेक्षा पुण्य पाप समान है परन्तु 
पापसे पुण्य कुछ अच्छा है। वह तीव्र कपाय रूप है यह मंद कपाय रूप है अतः पुण्य छोड़ 
कर पापमें लगना उचित नहीं है ऐसा समझना चाहिए | तथा जो जीव जिनविम्बकी भक्त्याद्ि 
का््रेम ही मम् है उनके आस्मश्रद्धान करानेके लिए देहमें देव है देवाल्यमं नहीं इत्यादि उपदेश 
देते हे। वहाँ यह अमिप्राथ नहीं है कि भक्तिसे छुड़ा कर भोजनादिकसे अपने आपकी छुखी 
करना है। क्यों कि उस उपदेशका प्रयोजन ऐसा नहीं है। इसी कार अन्य व्यवहारका जहां 
निवेध किया हो उसको जान कर मरमादी नहीं होना चाहिए । यों समझना चाहिए कि जो व्यवहार 
मं ही मम् हैं उनको निश्चय रुचि करानेके लिए व्यवह्ारको हीन दिखाया है| तथा उन्हीं शा 
म॑ सम्पर्दष्टिके मोगाडिकिको चंघका कारण नहीं कहा है, निर्णरा का कारण कह है। इससे भोगों 
का यहाँ उपादेय न समझ लेना चाहिए | किन्तु सम्बन्हप्टिकी महिमा दिखाने के लिए जो तीजत्र 
ः बंधके कारण भोगादिक मसिद्ध थे उन भोगादिकों के होते हुए भी अद्धात शक्तिके वरुसे मंद बंध 
होने लूगा उसको तो गिना नहीं और उसही के वछसे निर्मरा विशेष होने लगी अतः उपचारसे 
भोगोंकी भी वंधका कारण नहीं वतलावा निर्मराका कारण कहा है। विचार करने पर यदि भोग 
निर्वराके कारण हों तो उसको छोड़कर सम्यर्दष्टि मुनिषद अहण क्यों करे । यहाँ इस कंथनका 
इतना ही प्रयोजन है कि सम्बक्लक्की महिमा देखो जिसके वढसे भोग भी अपने गुणको नहीं 
कर सकते । इसप्रकाः और भी कथन हो तो उनका यथार्थपना समझ लेना चाहिए । द्तव्या- 
नुयोगमें भी चरणानुयोगके समान अहण त्याग करानेका प्रयोजन है इसलिए उद्यस्थके बुद्धि गोचर 
परिणामों की अपेक्षा ही वहाँ कथन किया है । इतना विशेष है कि चरणानुयोगर्म तो वाद्य क्रियाको 
मुख्यता से वर्णन किया जाता है, और दव्यानुयोगमें आत्मपरिणामों की मुख्यतासे निहूपण 
किया जाता है । करणानुयोगके समान सक्ष्म वर्णन नहीं किया जाता उसके उदाहरण 

बतलाते हैं:-- 

उपयोगके शुभ अशुभ शुद्ध ऐसे तीन मेद हैं। उसमें धर्मानुरागहूप परिणाम तो शुभोपयोग है 
पापानुराग व छ्लेपहूप परिणाम अश्ुभोपयोग है और राग छेपरदित परिणाम शुद्धोपयोग है । यह कथन 
छत्मस्थके परिणामोंकी अपेक्षा हैं। करणानुयोगर्म कपावशक्ति गुणस्थानादिकर्म संकेश विशुद्ध 
परिणामोंका निहुपण किया हैं। वह विवक्षा यहाँ नहीं है। करणानुयोग्म तो रागादि रहित झुद्घोप- 
योग यथाख्यात चारित्र होनेपर होता है। वह मोहका नाश होनेपर स्वयं हो होगा। नीची अवस्थावालय 
शुद्धोपयोगका साधन कैसे करे ! और द्रव्यानुयोग्म श॒ुद्धोपयोग करनेका ही मुख्य प्रयोजन है। 
इसलिए यहाँ छ्नमस्थ जिसकाहमें बुद्धि गोचर भक्ति आदि व हिंसा आदि कार्य रूप परिणामोफी छोड़कर 
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आत्मानुमव आदि कार्यों में प्बृत्ति करता है उस समय उसको शुद्धोपयोगी कहते हैं । यद्यपि यहाँ 
केवरुशञानगोचर सूक्ष्म रागादिक हैं तो भी उसकी विवक्षा यहाँ नहीं है। अपने बुद्धिगोचर 
रागादिक छोड़ना इसको शुद्धोपयोगी कहा है । इसोप्रकार श्रद्धानादिक होने पर जो सम्यक्ल्ादि 
बतदाए हैं वह बुद्धिगोचर अपेक्षा निरूपण है । सृक्ष्ममावोंकी अपेक्षा गुणस्थानादिमें सम्यक्वादिकका 
निरूपण करणानुयोगमें पाया जाता है ।इसीप्रकार अन्यत्र भी समझना चाहिए । अत्तः द्रव्यानुयोगके 
कथनकी करणानुगोगसे विधि मिलाना चाहिए । कहीं तो वह मिलती है कही नहीं मिलती है । 
जैसे यथाख्यात चारित्र होनेपर तो दोनोंकी अपेक्षा शुद्धोपयोग है । तथा नीची दशामें द्रव्यानुयोगकी 
अपेक्षा तो कदाचित्‌ श॒द्धोपयोग होता है, और करणानुबोगको अपेक्षा सदा कपायांशके 
सद्भावसे शुद्धोपयोग नहीं है। इसी तरह अन्य कथन जान लेना चाहिए। तथा द्रव्यानुयोगमें 
परमतके तत्त्वादिकों को असत्य दिखानेके लिए उनका निषेध कियाजाता है उसमें द्वंपबुद्धि नहीं 
समझना चाहिए । उनकी असत्य दिखाकर सल्यश्रद्धान करानेका ही वहाँ प्रयोजन है । इसम्रकार 
और भी अनेक तरहसे द्वव्यानुग्रोगमें व्याख्यानका विधान किया है। ऐसे चारों अनुयोगोंके 
व्यास्यानका विधान कहा । उनमें भी किसी अन्थमें एक अनुयोगका, किसीमें दोका, किसीमें तीनका 
और किसीमें चारोंकी प्रधानता लेकर व्याख्यान होता हैं। जहाँ जो संभव हो वहाँ वह समझ लेना 
चाहिए | 


अब इन अनुयोगोमें कैसी पद्धति मुख्यतासे पाई जाती है यह बतलाते है। 


प्रथमानुयोगमें तो अलंकार शास्र॒ व काव्यादि शा््षोंकी पद्धति सुख्य है; क्‍यों कि 
अलंकारादिसे मन रंजायमान होता है। सीधी वात कहनेसे वैसा उपयोग नहीं लगता जैसा 
अलंकारादि युक्ति सहित कथनसे उपयोग लगता है। दूसरे, परोक्ष बातकी यदि कुछ अधिकतासे 
अगर शव निरूपण कियाजाय तो उसका स्वरूप अच्छा भासित होता है। 
विशेष करणानुयोगमें गणित आदि शात्बोंकी पद्धति मुख्य है; क्योंकि 
वहाँ द्रव्य क्षेत्र काछ भावके प्रमाणादिकका निरूपण किया जाता है। 
गणितग्रन्थोंकी आम्नायसे उनका ज्ञान सुगम होता है । चरणानुयोगमें सुभाषित नीतिशास्त्रो 
की पद्धतिमुस्य है क्यो कि यहाँ आचरण कराना है अत; छोक प्रवृत्तिके अनुसार नीतिमार्ग दिखाने 
पर वह आचरण करता है | द्वव्यानुयोगमें न्यायशासत्रों की पद्धति सुझ्य है क्‍यों कि यहाँ निर्णय 
करनेका प्रयोजन है और न्यायशास्तमें स्याय करनेका मार्ग दिखाया है। इस तरह इन 
अनुयोगोमें पद्धति मुख्य है। जौर भी अनेक पढ्धतियोंको लेकर इनमें व्याख्यान पाया 
जाता है। - 

अइन-अलंकार, गणित, नीति, न्यायका तो ज्ञान पंडितोके होता है तुच्छ बुद्धि 

समझते नहीं हैं अतः सीधा कथन क्यों नहीं किया १ 


अध्योय--८ र्दर 


र-शात्र मुख्यतासे पण्डितों और चतुरंकि अभ्यास करने योग्य है । अतः अलंकार 
आदिक पद्धतिकी लेकर कथन हो तो उनका मन लगता हे | इधर जो तुच्छ बुद्धि है उन्हें पंडित 
लोग समझा देते हैं और जो नहीं समझ सकते उनको मुख़से सीधा ही ऋथन करते हैं। परन्तु 
अन्य सीधा कथन लिखनेसे विशेषयुद्धि पुरुष उसके अम्यासमें रत नहीं होते इस लिए 
अलंकारादि आज्नायसे कथन किया जाता हे | इस तरह इन चारोंमें अनुयोगोंका कथन किया | जिन 
मतमें बहुतसे थात्र तो इन चारों अनुयोगोमे गर्मित हैं। तथा व्याकरण-स्याव छंद कोपदिक 
शात्र तथा वैधक, ज्योतिष व मन्द्रादिक जात भी मिनमतर्म पाए जाते हैं। उनका क्या प्रयोजन 
है. यह बतलाते हैं:- 
व्याकरण-न्यायादिकका अभ्यास होनेपर अनुयोगहूप शाद्नोंका अभ्यास हो सकता है 
इसलिए व्याकरणादिक शात्र कहे हैं | 


ग्रइन--यदि भाषारूप सीघा निरूपण करते तो व्याकरणादिकका क्‍या प्रयोजन था : 


उत्तर-भाषा तो अपम्रंगरूप अशुद्ध वाणी हे, देश देशमें मित्र २ है, अतः महान 
पुरुष शात्रोंमें ऐसी रचना कैसे कर सकते हैं ? तथा व्याकरण न्यायादिकसे जैसा यथार्थ सक्ष्म अर्थ 
निहूपित होता हे वैसा सीघीमापां में हो नहीं सकता । इसलिए व्याकरणादि आत्नावकों लेकर 
वर्णन क्रिया है। अतः अपनी बुद्धि अनुसार थोड़ा बहुत इनका अम्बास करके अनुयोगरूप प्रयोजन 
भूत झास्रोंका अभ्यास करना चाहिए | वेधकादिके चमत्कारसे मिनमतकी प्रभावगा होती हे और 
ओऔपघादिकसे उपकार भी होता है। अथवा जो जीव छोकिक कार्यमें अनुरक्त हैं वे वैधकादिकके 
चमक्ारसे जैनी होकर पीछे सच्चा धर्म पाकर अपना कल्याण करते हैं । इत्यादि प्रयोजनकों लेकर 
वैयकादिक शास्त्र स्व हैं । यहाँ इतना और समझना चाहिए कि यह भी जिन श्ात्र हैं! ऐसा 
जानकर इनके अम्बासमे बहुत नहीं छगना चाहिये | | अगर बहुत बुद्धिति इनका सरलता 
से जानना हो जाय और इनके जानने पर अपने रागादि बढ़ते न देखे तो इनका भी जानना 
भले ही हो जाय, लेकित अनुयोग थाद्रकी तरह यह शास्त्र बहुत कार्यकारी नहीं हे इसलिए इनके 
अभ्यासका विशेष उद्यम करना ठीक नहीं हे | 


प्रश्न--अगर यह बात है तो गणघरादिकने रचना क्यों की ? 


उत्तर-पूर्वाक्त कुछ प्रयोजन जानकर इनकी रचना की हे । जेंसे बहुत घनवान कमी थोढ़े 
मतलबकी चीज़का भी संग्रह करता है। यदि थोड़ा घनवान उन वस्तुओंका संचय करे तो घन तो 
उसके संचयर्म ही छूग जाबगा फिर अधिक प्रवोजनभृत वस्तुका संग्रह काहेसे करेगा | उसी ग्रकार 
बहुत बुद्धिमान गणघरादिक कर्चित्‌ अत्य प्रयोजनमृत वैद्कादि शास्त्रोंका मी संचय करते हैं | यदि 
थोड़ा वुद्धिमान उनके अभ्यासमें लगे तो बुद्धि तो वहीं छा जायगी फिर अधिक प्रयोजनमृत 
शामत्रोंका अभ्यास केसे करेगा ? तथा जिस प्रकार मन्दरागी पुराणादिकर्म श्वृज्ञारादिका निरूपण 
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करते हुए भी विकारी नहीं होता उस मकार यदि तीवरागी श्न्ञार आदिका निरूपण करे ते पापही 
वांधेगा | इसी तरह मन्दरागी गणघरादिक वैधकादि शा््रोंका निरूपण करते हुएमी विकारी नहीं 
होते | अगर तीव्रशगी उनके अभ्यासमें छग जाय तो रागादि वढ़ाकर कर्मका ही वंध करेगा | इस 
तरह जैनमतके उपदेशका स्वरूप समझना चाहिए । 

अब इनमें जो दोष कह्पनाकी जाती है उसका निराकरण करते हैं-- 
हो प्रइन-प्रथमानुयोगर्म श्रृंगारादिक तथा संग्रामादिकका चहुत कथन 
अल बश किया गया हैं। उनके निमित्तसे रागादिक बहुत बढ़ जाते हैं इसलिए 
कह ऐसा कथन करना उचित न था और न ऐसा कथन घझुनना चाहिए । 


अनुयोगमें दोप 


उत्तर-कथा कहना हो तो समी अवस्था का कथन करना चाहिये | और जो अलंकार 
आदि वढ़ाकर कथन करते हैं वह उचित ही है, क्योंकि पंडितों का वचन युक्ति पूर्वक ही 
निक्रत्ता है । 

प्रश्न-सम्बन्ध मिलाने को सामान्य ही कथन किया होतां, बढ़ाकर कथन क्यों किया 

उत्तर-परोक्ष कथनकी वढ़ाकर न कहनेसे उसका स्वरूप अच्छी तरह भासित नहीं होता । 
पहले तो भोग संग्राम आदि इस ग्रकार किए, पीछे सबको त्यागकर मुनि हुए, इत्यादि चमत्कार 
तब ही अनुभवर्भं आता है जब्र बढ़ाकर कथन किया जाता है। और यह कहना कि उसके 
निमित्तसे रागादिक वढ़ जाते है, ठीक नहीं हे क्योंकि जिस प्रकार चेत्यालय बनाने वालेका प्रयोजन 
धर्म कार्य कराने का है यदि कोई पापी वहाँ पाप कार्य करने छंगे तो चैत्याठढ्य बनानेवालोंका 
दोप नहीं है । उसी प्रकार श्रीगुरुने पुराणादिकर्मं श्र्ञारादिकका वर्णन किया है वहाँ उनका 
प्रयोजन रागादि करानेका नहीं है धर्मम लुगानेका है । यदि कोई पापी धर्म न कर रागादिक 
ही वढ़ावे तो श्रीगुरुका क्या दोष है £ 

ग्रइन-वह रागादिकका निमित्त है अतः उसका कथन ही न करना चाहिए था। 

उत्तर-सरागी जीवों का मन केवल वैराग्य कथनमें नहीं छगता, इसलिए जैसे बालकको 
बतासेके सहारे औषधि दी जाती है वैसे ही सरागियोंकी भोगादिक कथनके सहारे धर्ममें रुचि 
कराई जाती है। ' 

प्रइन-यदि ऐसा है तो विरागी पुरुषोंकों ऐसे ग्रस्थोंका अभ्यास करना ठीक नहीं ? 

उत्तर-जिनके अंतरंगमें रागभाव नहीं है उनके श्रृज्ञारादि कथन सुननेसे रागभाव होते 
ही नहीं । वह समझता है कि इसी प्रकार यहाँ कथन करनेकी पद्धति है। 


प्रशन-जिनके श्रृगांशदि कथन सुननेसे रागभाव हो आबे उनको तो यह कथन सुनना 
ध्योग्य नहीं £ 


अध्याय--८ २६३ 


उत्तर-जहां धर्मका ही प्रयोजन और यत्र तत्रधर्मका ही पोषण है ऐसे जैन पुराणादिकों 
सें प्रसंग पाकर यदि कहीं श्रृज्ञारादिकका कथन भी हैं और उसको सुननेसे भी जो वहुत रागी 
होजाता है तो दूसरी जगह कहाँ विरागी होगा ? पुराण सुनना छोड़कर वह और कार्य 
भी ऐसा ही करेगा जहाँ वहुत रागादि हों । इसलिए उसके भी पुराण सुननेसे थोड़ी बहुत धर्म 
बुद्धि होगी तो होगी । और कार्योत्ति तो यह कार्य अच्छा ही है । 

प्रदन-प्रथमानुयोगमें अन्य जीवोंकी कहानी है उससे अपना क्या काम सघता है १ 

उत्तर-जैसे कामी पुरुषोंकी कथा सुननेसे अपने भी कामका प्रेम बढ़ता है वैसे ही 
धर्मात्मा पुरुषोंकी कथा सुननेसे अपने भी धर्मकी प्रतीति विशेष बढ़ती है। इसलिए प्रथमानुयोग 
का अभ्यास करना योग्य है | 

किन्हीं जीवोंका कहना हे-करणानुयोगमें शुणस्थान, मार्गणादिक कर्मग्रक्ृतियों तथा 
त्रिलोकादिकका कथन किया है। उनको इतना भर जान लेनेसे “यह ऐसे है” “यह इस प्रकार है" 
अपना क्या कार्य सिद्ध होता है ? या तो भक्ति की जाए या त्रत दानादि किये जायें या आत्मानुभव 
किया जाय इनसे अपना भला होता है | उनके लिए यह उत्तर है कि-- 


परमेश्वर तो वीतराग है | भक्ति करनेपर प्रसन्न होकर वह कुछ करता नहीं है । भक्ति करने 
से जो मंद कपाय होती है उसका स्वयं ही उत्तम फल होता है | यह मंद कपाय करणानुयोगके 
अभ्याससे और भी अधिक होती है, इसलिए इसका फल उत्तम होता हैं। ब्रत दानादिक 
तो कषाय घटानेके वाह्य निमित्तके साधन हैं, और चरणानुबोगके अभ्याससे उपयोग 
उसमें छग जाता है तब रागादिक दूर होते हैं यह अंतरंग निमित्तका साधन है। 
इसलिए यह विशेष कार्यकारी है। त्रतादि धारणकर अध्ययनादि किया जाता है। आत्मानुभव 
सर्वोत्तम कार्य है, परन्तु सामान्य अनुभवमें उपयोग स्थिर नहीं होता और स्थिर नहीं होनेपर 
अन्य विकर्प होते हैं । यदि करणानुयोगका अभ्यास हो तो उस विचारमें उपयोग लगावे | यह 
विचार वर्तमानमें भी रागादिककोी घटाते हैं और आगामी रागादि घटनेके कारण हैं, इसलिए 
यहाँ उपयोग लगाना चाहिए । जीव कर्मादिकके नाना प्रकार भेद जानता है उनमें रागादि 
करनेका प्रयोजन नहीं है इसलिए रागादि बढ़ते नहीं हैं | बीतराग होनेका प्रयोजन जहाँ तहाँ प्रगट . 
है इसलिए रागादि मिठनेका कारण है। 

प्रइन-कोई कथन तो ऐसे ही हैं, परन्तु हकृप समुद्रादिकके योजनादि ,निहूपणसे 
क्या छाम है ? ह 


उत्तर-उनकी जाननेसे कुछ उनमें इष्ट अनिष्ट बुद्धि नहीं होती इसलिए पूर्वोक्त 
सिद्धि होती है । 


रह... मोक्षमार्ग-प्रकाश 
' ग्रइन-यदि ऐसा है तो जिसमें कुछ प्रयोजन नहीं ऐसे पाषाणादिककों जाननेमें भी 
इष्ट अनिष्टपना नहीं होता । तब वह भी कार्यकारी हुआ | 


उत्तर-सरागी जीव रागादि प्रयोजन विना किसीको जाननेका अयल नहीं करता | 
अगर स्वयं ही उनका जानना हो जाय तो अंतरंग रागादिकके अमिप्रायके वशसे वहाँसे उपयोग 
हटना हो चाहता है । यहां प्रयललपूर्वक द्वीप समुद्रादिककी जानता है और उनमें उपयोग लगाता 
है तो रागादि घटानेपर ऐसा कार्य होता है | पापाणादिकर्म भी सांसारिक कोई प्रयोजन अनुभवमें 
आ जाय तो रागादिक हो आते हैं। और द्वीपाढिकमें इस लोक संबंधी कार्य कुछ है नहीं, 
इसलिए रागादिकका कोई कारण नहीं है। अगर स्वर्गादिककी रचना सुनकर वहां राग हो तो परलछोक 
संबंधी होगा | उसका कारण जब पुण्यकी जानेगा तब पाप छोड़कर पुण्य प्रवृत्ति करेगा | इतना 
ही नफा होता है। दूसरे द्वीपदिकके जाननेके वाद जब ठीक २ रचना माल्स होती है तब 
अन्य मतादिकका कहा हुआ झुठ माढ्म होता है । उस समय सत्य अद्भानी चन जाता है। तथा 
जवतक रचना जाननेसे अम मिटता है तबतक उपयोगकी निर्मलता होती है, इसलिये यह अभ्यास 
कार्यकारी है। किसीका कहना है कि करणानुयोगमें ऋठिनता बहुत है इसलिए इसके अभ्यास 
में खेद होता है उसके प्रति यह उत्तर है कि जो वस्तु शीघ्र जाननेंमें आती है वहाँ उपयोग 
उल्झतो नहीं है और जानी हुई वस्तुका वारंवार जाननेका उत्साह होता नहीं है, तब पाप 
कार्योम उपयोग छूग जाता है। इसलिए अपनी वुद्धि अनुसार कठिनतासे भी जिसका अभ्यास 
होता जाने उसका अभ्यास करना चाहिए । और जिसका अभ्यास हो ही न सके उसका कैसे 
करे ? और यह जो कहा है कि खेद होता है सो भरत ग्रमादी होनेमें तो धर्म है नहीं | प्रमाद 
में सुखी रहता हे तो वहाँ पाप होता है। इसलिए घर्मके लिए प्रबत्न करना ही थुक्त है.। 
इस तरह विचार कर करणानुयोगका अभ्यास करना चाहिए | 


प्रइन-करणानुयोगमें वाह्य जतादि साधनका उपदेश है इनसे कुछ सिद्धि नहीं है । 
अपने परिणाम निर्मेछ चाहिए बाह्ममें चाहे जैसे प्रवृत्ति करो | इसलिए इस उपदेशसे पराड्मुख 
रहते हैं। 

उत्तर-आत्म परिणामोंमें और वाह्मप्बृत्तिमें निमित्त नैमित्तिक संबंध है क्योंकि छत्मस्थ 
को क्रिया परिणामपूर्वक होतीं है | कदाचित्‌ बिना परिणामोंके कोई क्रिया होती है तो वह परवश 
होती है। अपने यतनपूर्वक कार्य किया जाय और यह कहा जाय कि परिणाम इस रूप नहीं 
हैं यह अम है। अथवा वाह्म पदार्थोका आश्रय पाकर परिणाम हो सकते हैं | इसकिए परिणाम 
मिटनेके लिए वाह्य वस्तुका निपिष. करना समयसारादिसें कहा है | इस ही लिए रागादि भाव 
वटनेपर वाह्ममें ऐसे अनुक्रमसे श्रावक मुनि धर्म होता है। अथवा इस प्रकार आवक मुनि धर्म 
अद्जीकार करनेपर पंचम पष्ठण सुणस्थानमें रागादि कम करने रूप परिणामोंकी प्राप्ति होती है | इस 


अध्याय---८ र्द५ 


तरह निरूपण चरणानुयोगमें किया है। यदि वांद्य संख्यासे कुछ सिद्धि न हो तो सर्वार्थसिद्धिके 
वासी देव सम्य्दष्टि बहुत ज्ञानी हैं उनके तो चौथा गुणस्थान होंता है और ग्ृहस्थ आ्रावक मनुप्यके 
पंचम गुणस्थान होता है इसका क्‍या कारण है ? तथा तीर्थंकर ग्रृहस्थपद छोढ़कर किसलिए संयम 
लें | इसलिए यह नियम है कि वाह्य संयम साधे बिना परिणाम निर्मेछ नहीं हो सकते । इसलिये 
वाह्य साधनविधान जाननेके लिये चरणानुयोग का अभ्यास अवश्य ही करना चाहिए | 


अइन-द्रव्यानुयोगमें त्रत संयमादि व्यवहार धर्मका तो हीनपना प्रकट किया है। 
सम्यर्दष्टिके विषयमोगादिकों को निर्मराक्षा कारण कहा है | इत्यादि कथन सुनकर जीव स्वच्छंद 
होकर पुण्य छोड़ पापमें अब्ृत्ति करेंगें। इसलिए इनका वांचना सुनना ठीक नहीं है । 

उत्तर-जैसे गधा मिश्री खाकर मरे तो मनुप्य मिश्री खाना नहीं छोड़ता । वैसे ही यदि 
विपरीत बुद्धि अध्यात्मग्रन्थ सुन स्वच्छंद होते हैं तो विवेकी तो अध्यात्मग्रन्थ का अभ्यास नहीं छोड़ते । 
इतना करना चाहिए कि जो स्वच्छंद होता दीखे वह स्वच्छंद न हो वैसा उसे उपदेश देना 
चाहिए । अध्यात्म अन्थोमें भी स्वच्छंद होनेका जहाँ तहाँ निषेध किया है। इसलिए जो अच्छी तरह 
उसे सुनता है वह तो स्वच्छंद होता नहीं और एक वात खुन कर अपने अमिप्रायसे कोई स्वच्छंद 
होता है तो अन्थका दोष नहीं, उसजीव हीका दोष है। यदि झूठे दोष की कल्पनासे अध्यात्म 
शास्त्रोंके वांचनेका निषेध किया जाय तो मोक्षमार्गका मूछ उपदेश तो वहाँ ही है उसका निषेध करनेपर 
मोक्षमार्गंक्ा निषेष होता है। जैसे मेघवर्षा होनेपर बहुत जीवोंका कल्याण होता है और 
किसीके उल्य टोय हो जाय त्तो उसकी मुख्यतासे मेघका तो निषेध नहीं करना चाहिए । 
चैसे ही समामें अध्यात्म उपदेश होनेपर वहुत जीबोंको मोक्षमार्ग की श्राप्ति होती है और 
किसीके उल्टी पापकी प्रवृत्ति हो तो उसकी मुख्यतासे अध्यात्म शासतरोंक तो निषेध न करना 
चाहिए । अध्यात्मशार्वोंसे कोई स्वच्छंद होता है तो वह पहलेसे ही मिथ्यादृष्टि था अब भी मिथ्या- 
दृष्टि ही रहा | इतना ही टोय हुआ कि सुगति न होकर कुगति हुईं | अध्यात्म उपदेश नहीं होने 
पर बहुत से जीवोंको मोक्षमार्गकी प्राप्तिक॥ अभाव हो जायगा । इसमें अधिक जीवोंका अधिक 
बुरा होगा | इसलिए अध्यात्म उपदेशका निषेध नहीं करना चाहिए | 


प्रइन-द्वव्यानुयोगरूप अध्यात्म उपदेश तो उत्कृष्ट है। ऊँची दशाको प्राप्त होने वालोके 
लिये ही कार्यकारी है। नीची दशावालों को तो त्रत संयम आदिका ही उपदेश देना योग्य है ! 

. उत्तर-जिनमतमें तो यह परियाटी है कि पहले साम्यक्त्व होता है पीछे त्रत होता है । 
पर सम्यक्त्व स्वपरका थद्धान होने पर होता है और वह अद्वान द्रव्यानुयोगके अभ्याससे होता है। 
इसलिए द्॒व्यानुयोगके अनुसार श्रद्धान कर सम्यन्दष्टि होकर पीछे चरणानुबोगके अनुसार त्तादिक 
घारण कर त्रती होता है । इस तरह मुख्यपनेसे तो नीची दशामें ही द्वव्यानुयोग कार्यकारी है। 
गौणपनेसे जिसको मोक्षमार्गकी प्रतीति होती जाने उसको पहले कोई त्तादिकका उपदेश 
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दे, क्योंकि ऊँचीदशा वालों को अध्यात्मका उपदेश अभ्यास योग्य- है ऐसा समझ कर नीचीदशा 
वाढॉंफी वहाँसे पराड्मुख होना योग्य नहीं। यदि कहा जायगा कि ऊँचे उपदेशका स्वरूप 
नीची दशावालों को भासता नही है तो यह ठीक नहीं है क्यों कि और तो अनेक प्रकारकी चतुराई 
जाने और यहाँ मूर्खपना प्रकट करे यह ठीक नहीं | अभ्यास करने पर स्वरूप जच्छाही पतिभासित 
होता है । अपनी बुद्धि अनुसार थोढ़ा बहुत भातित तो होता है परन्तु स्वेथा 
निरुधमी होने का पोषण करना तो जिनमार्गका ठ्वेपी होना है । और यदि यह कहा जाय कि 
अमी कार निकृष्ट है इसल्यि उत्कृष्ट अध्यात्के उपदेशकी मुख्यता नहीं की है तो उसका 
उत्तर यह है कि अभी काल साक्षात्‌ मोक्ष होने की अपेक्षा निक्ृष्ट हे अतः आत्मानुभवनादिक 
के लिए दत्यानुयोगका अभ्यास करना चाहिएे । वही वातपट्‌ पाहुड़ में बतलाई है । 

अज्ञवि तिरयणसुद्दा अप्पाज्ञाअण जंति सुरलोय॑ । 

लोयंते देवतत तत्थ चया णिव्बुदिं जंति ॥ [ मो० पा० ७० ] 

अर्थात्‌ अब भी त्रिकरण शुद्धिसे जीव आत्माका ध्यान कर स्वर्ग छोकको प्राप्त होते हैं 

अथवा लोकान्तिकोंमें देवत्व को प्राप्त होते हैं। वहाँ से च्युत होकर मोक्ष जाते है। इसलिए 
इस काहमें द्वव्यान॒ुयोगका उपदेश मुख्य चाहिए | 


प्रशन-द्रव्यानुग्ोगमें अध्यात्म शास्र है वहाँ स्वपर भेद विज्ञानादिकका जो उपदेश दिया 
है वह तो कार्यकारी भी अधिक है और समझमे शीघ्र आजाता है । परन्तु द्रव्य गुण पर्यायादिकका 
अथवा अन्य मतके कहे तत्त्वादिकका निराकरण करके जो कथन किया है उसके अभ्याससे 
विकप विशेष होते हैं। बहुत प्रथल करने पर जाननेमें आते हैं इसलिए उनका अभ्यास नहीं 
करना चाहिए । 


उत्तर-सामान्य जाननेसे विशेष जानना बलवान हैं, ज्यो २ विशेष जानता है व्यों २ 
वस्तुस्वभाव निर्मल भासित होता है | श्रद्धान दृढ़ हो रागादिक घट्ते हैं | इसलिए उसके अभ्यासमें 
मत्ति करना योग्य है । इस तरह चारों अनुयोगोंमें दोषोंकी करपना करके अभ्याससे परान्मुख 
होना योग्य नहीं है । 


तथा व्याकरण न्यायादिक शाद्घ हैं उनका भी थोड़ा बहुत अभ्यास करना चाहिए, क्यों 
कि इधरके ज्ञान विना बड़े शास्रोंका अर्थ भासित नहीं होता । तथा वस्तुका स्वरूप भी इनकी 
पढ्ठति जानने पर जैसा भासित होता है वैसा भाषादिकसे भासित नहीं होता । इससे परंपरा 
कार्यकारी समझकर इनका भी अभ्यास करना चाहिए परन्तु इनहीमें फंस न जाना चाहिए | थोड़ा 
इनका अभ्यास कर प्रयोजनभूत शा्तरोंके अभ्यासमें प्रवृत्ति करना उचित है। वैद्यकादि शास्रोंसे - 
मोक्षमागेमें कुछ अयोजन नहीं है । इसलिए किसी व्यवहार धर्मके अभिप्रायसे विना खेद इनका 
अभ्यास हो जाय तो उपकारादि करना चाहिए, पापकूप प्रवृत्ति नहीं। और यदि इनका अभ्यास 
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न हो तो मत हो, विगाड़ कुछ नहीं है । इस तरह जिनमतके शाल््र निर्दोष समझकर उनका 
अभ्यास करना चाहिए | 


जब शाम अपेक्षादिक को न समझकर परस्पर जो विरोध मारुम देता है उसका 
निराकरण करते हैं । पथमादि अनुबोगोंकी आम्नावके अनुसार जहाँ जैंसा कऋथन किया हो वहां 
वैसा समझ लेना चाहिए और अनुवोगोंके कथनसे अन्यथा जानकर 
संदेह नहीं करना चाहिए । जैसे कहीं तो निर्मल सम्बन्दधि ही के शंका 
कांक्षा विचिकितस्सा का अभाव वतलाबा है | कहीं मबका आठवे गुणस्थान 
तक, छोभका दम गुणस्थान तक,जुगुप्साक्ना आउवे गुणस्थान तक उदय बढ़ा है । उसमें विरोध न 
समझना चाहिएं | श्रद्धान पूर्वक तीत्र शंकादिकका सम्बन्दंध्कि अभाव हो जाता है अथवा मुख्यतासे 
सम्बन्दधि शंकादिक नहीं करता हैं इस अपेक्षास्रे चरणानुबोगर्म सन्यम्दष्टिके शंकादिकका अभाव 
कहा है। तथा सृश्ष्मशक्तिकी अपेक्षा भवादिकका उदय अष्टम गुणस्थान तक पावा जाता है इसलिए 
करणानुयोगम वहाँ तक उनका सद्भाव वतलाया हैं । इसी प्रकार अन्य समझना चाहिए | पहले 
अनुयोगोंके उपदेश विधानमें कई उदाहरण वतलाए है वे जान लेना चाहिए अथवा अपनी बुद्धिसे 
ही समझ लेना चाहिए। एक ही अनुयोगम विवश्षाके वशसे अनेक रूप कथन किया जाता है । 
जैसे ऋरणानुयोगमें म्रमादोंका सप्तमगुणस्थानर्मं अभाव कहा है और वहीं कपायों को प्रमादोमें भी 
गिनाया हैं तथा उनका सद्भाव दश्ममगुणस्थान तक लिखा है इससे कुछ विरोध न समझना चाहिए; 
क्यों कि यहाँ प्रमादोमें तो शुम अज्ञुभ भावों के अमिप्रायक्ो लेकर जो कपायादिक होते हैं उनका 
अहण हैं और सप्तम गुणत्थानरमें यह अमिम्राय दूर होगया हैं इसलिए उनका वहाँ अभाव वतलाया 
है। दथा यध्ष्मादि भावोंकी अपेक्षा उन्हींका दशमादि गुणत्थान पर्यन्त सद्भाव कहा है। 
इसी तरह चरणानुयोगमें चोरी, पर स्लरी आदि सप्तव्यसनक्ता त्याग प्रथम प्रतिमामें कहा है। वहाँ 
ही उनका त्याग द्वितीय प्रतिमार्मे भी कहा है। इसमें कुछ विरुद्धता नहीं है। क्यों कि सप्त व्यसनमें 
तो चोरी आदि ऐसे कार्य अहण किये हैं जिनसे दण्ड आदि मिलता है तथा छोकृम निन्दा 
होती ह। तथा ततोम चोरी आदि त्याग करने योग्य ऐसे कहे हैं कि जो गृहस्थ घर्ममें विरुद्ध 
हों तथा कुछ लोक निध हों। इसीम्रकार अन्यत्र समझना चाहिए | इसी तरह कहीं नाना भावों 
की अपेक्षासे एक ही भाव को अन्य २ प्रकार निहपण किया है| जैसे कहीं तो महात्रतादिकको 
चारित्रका भेद कहा हे, कहीं महात्रतादि होते हुए भी द्रव्यलिंगीकी असंयमी कहा हैं। उसमें 
विरोध न समझना चाहिए क्यों कि सम्यग्ज्ञान सहित महाज्नतादिक तो चारित्र हैं और जज्ञानपूर्वक 
त्तादिक होते हुए भी असंबमी हे। तथा जिसम्रकार पांच मिथ्यात्वोंमें भी विनय कहा है 
और वारह प्रकार तपोंमें भी विनय कहा है। इसमें विरोध नहीं ह क्यों कि जो विनय करने योम्य 
नहीं हे उनकी विनयसे भी घ॒र्म मानना यह तो विनय मिथ्यात्व है | और धर्म पद्धतिसे जो विनय 
करने योग्य है उनका यथा योग्य विनय करना यह विनय तप है। तथा जिस प्रकार कहीं तो 
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अमिमानकी निनन्‍दा की और कहीं प्रशंसा की | इसमें विरोध नहीं है क्यों कि मान कपायसे अपनेको 
ऊँचा माननेके लिए विनयादि न करना यह अमिमान तो निद्य ही हैं और निर्लोमपनेसे दीनता 
आदि न करना वह अभिमान प्रशंसा योग्य है। तथा जिसप्रकार कहीं चतुराई की निंदा की कहीं 
प्रशंसाकी | इसमें भी कुछ विरोध नहीं है क्यों कि मान कपायसे क्रिसीको ठगनेके लिए चतुराई 
करना तो निंच ही है और विवेक के साथ यथासंभव कार्य करनेमें चतुराई होना यह इलाध्य ही 
है | इसी तरह अन्य भी समझना चाहिए। तथा एक ही भावमें कहीं तो उससे उत्कृष्ट भावकी 
अपेक्षात्े निंदा की हुईं होती है और कही उससे हीन भावकी अपेक्षासे प्रशंसा की हुई होती है । 
इसमें विरोध नहीं है। जैसे किसी शुभ क्रियाकी निंदा की हो तो वह उससे #ची शुभ किया या 
शुद्ध भावों की अपेक्षा जानना चाहिए और जहाँ प्रशंसा की हो वहाँ उससे चीची क्रिया या अशुभ 
क्रियाकी अपेक्षा समझना चाहिए। तथा इसी तरह जहाँ क्रिसी जीवकी ऊँचे जीव की अपेक्षा 
निंदा की हो वहाँ सर्वथा निन्दा न समझना चाहिए और किसी नीचे जीवकी अपेक्षा प्रशंसा 
की हो तो सर्वथा प्रशंसा न जानना चाहिए । बथासंभव उसके गुणदोष जान लेना भर चाहिए । 
इसी प्रकार अन्य व्याख्यान जिस अपेक्षा लेकर किया हो उस अपेक्षा उसका अर्थ समझना चाहिए । « 
तथा कहीं तो एक ही शब्दका कोई अर्थ है और कहीं कोई अर्थ होता है वहाँ प्रकरण पहचान कर 
संभव अर्थ करना चाहिए । जैसे मोक्षमार्गमें सम्बग्द्शन कहा है वहाँ दर्शन शब्दका अर्थ श्रद्धान 
है और उपयोगको वर्णनमें दर्शन शब्दका अर्थ सामान्य अहण मात्र है। और इन्द्रिय वर्णनमें दर्शन 
शब्दका अर्थ नेत्रसे देखना मात्र है | तथा जैसे सूक्ष्म वादरका अर्थ वस्तुओंके प्रमाणादिक कथनमें 
छोटे प्रमाणकी जो लिए हुए हो वह यक्ष्म है और बढ़े प्रमाणकी लिये जो हो वह वादर है । जीवादिके 
कथनमें ऋद्धि आदिके निमित्त विना स्वयं ही जो नहीं रुकता उसका नाम सृक्ष्म है और जो 
रुकता है उसका नाम वबादर है | वस्तु आदिके कथनमें महीनताका नाम सूक्ष्म है, मोटेका नाम 
बादर है| चरणानुयोगके कथनमें जो पुदूगल स्कंधके निमित्तसे नहीं रुकता उसका नाम सुक्ष्म है 
और जो रुकजाता है उसका नाम वादर है । 


प्रत्यक्ष शब्दका अर्थ छोक व्यवहारमें तो इन्द्रियों द्वारा जाननेका है ) प्रमाणके भेदोमें 
स्पष्ट व्यवहारमतिभास का नाम प्रत्यक्ष है। आत्मानुमवनादिमें अपनेमें अवस्थान का नाम 
मल्यक्ष ह। तथा जिसप्रकार मिथ्याइष्टिके अज्ञान कहनेमें सर्वथा ज्ञान का अभाव नहीं है किन्तु 
सम्याज्ञानके अभावसे अज्ञान है। तथा जिस प्रकार उदीरणा शब्दुका अर्थ जहां देवादिकके उदीरणा 
नहीं वतलाई है वहाँ तो अन्य निमित्तते जो मरण होता है उसका नाम उदीरणा है और 
दशकरणोंके कथनमें जो उदीरणाकरण देवायुका भी कहा है वहाँ उपरके निषेकोंका द्व्य. 
उदयावली में देनेका नाम उदीरणा है| इसी प्रकार अन्यत्र भी यथा संभव अर्थ जानना चांहिए । 
तथा एकही शब्दके पूर्व शब्द जोड़नेसे अनेक प्रकार अर्थ होते हैं. अथवा उसही शब्दके 
अनेक अर्थ है जहाँ जैसा संभव अर्थ हो वहाँ वैसा समझलेना चाहिए । जैसे जो जीते उसका 
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नाम बिन है। परन्तु धर्मपद्धतिमं कर्मशत्रुके जीतने वालेका नाम जिन है। यहाँ कर्मशत्र 
शब्द को पहले जोड़नेसे जो अर्थ हे वह अहण किया है। अन्य नहीं। तथा जैसे, जो प्राण 
धारण करे उसका नाम जीव है, यहां जहाँ जीवन मरण के व्यवहार की अपेक्षा कथन हो वहाँ 
जो इन्द्रियादि प्राण घारण करे उसका नामजीव है | और जहाँ द्वव्यादिकके निश्चय स्वरूपकी अपेक्षा 
कृथन हो वहाँ जो “चेतन्य ग्राण को घारण करें” उसका नाम जीव हैं | तथा जेंसे समय शब्दके 
अनेक अथ हैं,-कहीं समब का अर्थ आत्मा हे, कहीं सर्व पदा्थोक्रा नाम समय हे, कहीं कालका 
नाम समय है, कहीं समय मात्र कालका नाम समय है, कहीं शाख्रका नाम समय हैं, कहीं मनका 
नाम समय हे । इस तरह अनेकों अर्थोर्मे जेता जहाँ संभव हों समझ लेना चाहिए | इसी तरह 
कहीं तो भर्थक्ी अपेक्षा नामादिक कहे हैं, कहीं रूढ़िकी अपेक्षा नामादिक कहे हैं | जहाँ रूढ़िकी अपेक्षा 
नाम लिखा हो वहाँ उसका शब्दार्थ अहण नहीं करना चाहिए | किन्तु जो रुढ़ि अर्थ हे वही 
लेना चाहिए | जैसे सम्यक्त्व आदिक को धर्म कहा हे यहाँ यह जीव को उत्तम स्थानमें . धारण 
कराता है इसलिए इसका नाम सार्थक है। और जहाँ धर्मद्वव्यका नाम धर्म कहा है वहाँ रूढ़ि 
नाम हे उसका अक्षरार्थ अहण नहीं करना चाहिए। इस नामकी एक वस्तु है ऐसा अर्थ 
अहण करना चाहिए। तथा कहीं शब्दका जो अर्थ होता है वह तो ग्रहण नहीं क्रिया जाता 
किन्तु प्रयोजनमभूत अर्थका अहण होता हे। जेसे कहीं क्रिसी का अभाव कहा हो और वहाँ 
कुछ सद्भाव पाया जाय तो वहाँ सर्वे अभाव अ्हण नहीं करना चाहिए; क्योंकि कुछ सद्भाव को न 
गिनकर अभाव कहा है। सम्यन्हष्टिके जहाँ रागादिकका अमाव कहा है वहाँ ऐसा ही अर्थ 
जानना चाहिए। इसी तरह नोकपाय का अर्थ तो हे कपाय का निषेध परन्तु यहाँ यह अर्थ 
अभीष्ट नहीं है किन्तु क्रोधादिके समान ये नहीं हैं किंचित्‌ कपाय हैं इसलिए नोकपाय है 
ऐसा अर्थ ग्रहण करना चाहिए। तथा जैसे कहीं कोई युक्तिसे कथन किया हो तो वहाँ प्रयोजन 
अहण करना चाहिए। समयसारके कलशमें कहा है “धोवीके दृष्टांत की तरह परभावके 
त्यागकी दृष्टि प्बृत्तिको प्राप्त हुई नहीं कि अनुमूति प्रकट हो जाती है ।” यहाँ इसका यह 
प्रयोजन हे कि परभावका त्याग होते ही अनुभूति प्रकट होती है | किन्तु छोकमें किसीके जाते ही 
कोई कार्य होता है तो वहाँ ऐसे कहा जाता है कि वह आया नहीं कि यह कार्य हो 
गया | इसी तरह यहाँ प्रयोजन अहण करना चाहिए । तथा जेंसे जहाँ प्रमाणादिक कुछ कहा हो तो 
वही न मान लेना चाहिए । ज्ञानार्णवर्म कहा हे कि “अभी दो तीन सत्पुरुष हैं?” पर यह नियमसे 
ही इतने नहीं हैं यहाँ “थोढ़े हैं” ऐसा मतलब जानना चाहिए। इस ही तरह से और भी 
अनेक प्रकार शब्दोंके अर्थ हैं उनको यथासंभव जमा लेना चाहिए, विपरीत, अर्थ नहीं लेना चाहिये 





१--5$प्रज्ञाबह्छत्तवस्तुनिचया विज्ञानअझ्त्वागया, विद्रन्ते प्रतिमन्दिरं निजनिजस्वार्थोत्रता देहिनः । 
जानन्दामृतसिन्धुझी करचरयेनिवाप्य बन्मज्वरं, ये मुक्तेवदनेन्दुवीचषणपरास्ते तंति द्वित्रा वदि ॥ ८4२४ 


री] 
२७० मोक्षमाग-अकाश 


तथा जो उपदेश हो उसे यथार्थ पहचानकर उसमें से अपने योग्य उपदेश को ग्रहण करना चाहिए । 
जैसे वैद्यकशासमें अनेक औपधियां कही हैं उनको जानता है लेकिन अहण उन्हींका करता है 
जिनसे अपना रोग दूर होता है। अपने शीतरोग हो तो उप्ण औपधिका ही ग्रहण करता है। 
शीतल औपधियोंका ग्रहण नहीं करता । यह औरों को कार्यकारी है ऐसा जानता है । उसी प्रकार 
जैन शास्रोंमे अनेक उपदेश हैं उनका ज्ञान तो करे लेकिन अहण उसे ही करे जिससे अपना विकार 
दूर हो जाय | अपने जो विकार हो उप्तका निषेध करनेवात्य उपदेश अहण करे उसके पोषक 
उपदेशकी अहण न करे ।- यह उपदेश औरों को कार्यकारी है ऐसा समझे | यहाँ उदाहरण 
कहते हैं। जैसे शास्रमें कहीं निश्चय पोषक उपदेश है कहीं व्यवहार॒पोषक उपदेश है | यदि, 
अपने व्यवहार उपदेशका आधिक्य हो तो निश्चयपोपक्कर उपदेशकी ग्रहण कर यथावत्‌ प्रवृत्ति 
करे | और यदि निश्चय का आधिक्य हो तो व्यवहारपोषक उपदेशकी ग्रहण कर यथावत्‌ प्रवृत्ति 
करे | तथा पहले तो व्यवहार श्रद्धानके द्वारा आत्मज्ञानसे अष्ट हो रहा था पीछे व्यवहार उपदेशकी 
ही मुख्यतासे आत्मज्ञान का उद्यम न करे अथवा पहले निश्चय श्रद्धानके द्वारा वैराग्यसे अष्ट हो स्वच्छंद 
हो रहा था पीछे निश्चय उपदेश की ही मुख्यतासे विषयकपायक्रा पोषण करे इस प्रकार विपरीत 
उपदेश ग्रहण करनेसे बुरा ही होता है । तथा जैसे आत्मानुशासन में कहा है “यदि तू गुणवान 
है तो दोष क्यों गाता है, दोषवान होना था तो दोषमय ही क्यों व हुओआ”। अतः जो जीव स्वयं 
तो गुणवान है और कोई दोष लगाता हो तो उसका दोप दूर करनेके लिए उस उपदेश को 
अद्लीकार करना चाहिए । तथा यदि आप दोषवान हो और इस उपदेशकों अहण कर गुणवान 
पुरुष को नीचा दिखावे तो बुरा ही होगा । सर्वेदोपमय होनेसे तो किंचित्‌ दोषरूप होना बुरा 
नहीं है। इसलिए तुझसे तो अच्छा है । और यहाँ पर जो कहा है कि तू दोषमय ही क्‍यों 
न हुआ, यह केबल तक है कुछ स्वदोपमय होने के लिए यह उपदेश नहीं है । गुणवान की 
यदि थोड़ा दोप होनेपर भी निंदा है तो सब दोष रहित तो सिद्ध हैं। नीची दश्ञामें तो कोई 
गुण कोई दोष ही होता है। 


प्रश्न-यह वात है तो 'मुनि छिंग धारण कर कुछ भी परिग्रह रकखेगा वह “भी 
निगेद जायगा? ऐसा पट्पाहुड़ में कहा है । ह 


उत्तर-ऊँचा पद धारण कर उस पद संभव नीच कार्य करता है तो प्रतिज्ञाभंगादि 

ब्् हु ते 
होनेसे महादोप छुगता है। और नीचे पदमें संभवता गुण दोप हो तो हों वहाँ उसका दोप अहण 
करना योग्य नहीं । ऐसा समझना चाहिए | तथा “उपदेश सिद्धान्तरल्मालामें” कहा है। 








१--हे चन्द्रम: किमिदि लाच्छनवानभूस्तवम्‌ तद्ानूभवे किमिति तन्मय एव नाभूः । 
कि ज्योत्लयामछमल॑ तव घोपयन्त्या स्वर्भानुबन्ननु तथा सति नासि लक्ष्य ॥१४१॥ 
जे जायख्ववरिसों तिछतुसमत्तं ण गहृदि अत्येत्ु । जह लेइ अप्पवहुअं तत्तो पुणव्ाइ णिग्गोयं ॥१८॥ 


अज्ञानुसार उपदेश देने वाले का क्रोध भी क्षमा का भंडार है! | यह उपदेश वक्ता को अहण 
करना योग्य नहीं | इस उपदेशसे वक्ता क्रोध किया करे तो वुरा ही होगा । यह उपदेश श्रोताओं 
को अहण करना योग्य है| कदाचित वक्ता क्रोध करके भी सच्चा उपदेश दे तो श्रोता गुणही 
मानते है। इसी प्रकार अन्यत्र जानना चाहिए । तथा जैंसे किसीके अति शीतांग रोग हो उसके 
लिए अति उप्ण रसादिक औपधि कही हैं उस औषधिको जिसके दाह हो अथवा तुच्छ शीत हो 
वह अहण करे तो दुख ही पावेगा | वैसे ही किसीके किसी कार्य की अति मुख्यता हो उसके लिए 
उसके निषेध का कड़ाई के साथ उपदेश दिया गया हो तो वह जिसके उस कार्य की मुख्यता 
नहीं है अथवा थोड़ी मुख्यता हे श्रहण करे तो बुराही होगा । उदाहरणके लिए जैसे किसी 
के शात्राभ्यासकी अति मुख्यता है और आत्मानुभव का प्रयत्न नही है उसके लिए बहुत शाख्ाभ्यास 
का निषेध किया है| तथा जिसके शाख्राभ्यास नहीं है अथवा थोड़ा शाख्राभ्यास है वह जीव उम्र 
उपदेशसे शाल्राभ्यास छोड़दे और आत्मानुभवमें उपयोग न रक्खे तब उसका तो बुरा ही होगा | 
तथा जैसे किसीके यज्ञ, स्नानानादिके द्वारा हिंसाते धर्म मानने की मुख्यता है उसके लिए “अगर 
पृथ्वी भी उल्ट जाय तो भी हिंसा करने पर पुण्यफल नहीं होता” ऐसा उपदेश दिया। किन्तु जो 
जीव पूजनादि कार्यसे कुछ हिंसा लगाते हैं और बहुत गुण पैदा करते हैं वे जीव यदि इस उपदेशसे 
पूजनादि कार्य छोड़दें और हिंसा रहित सामायिकादि धर्ममें उपयोग नहीं छगावें तब उनका तो बुरा 
ही होगा। इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए। तथा जैसे फोई औपधि गुणकारी है परन्तु 
अपना जब तक उस औषपधिसे हितहों तब तक तो उसका ग्रहण करे। वाद में शीत मिटने पर 
भी भगर उप्ण औपधिका सेवन करता ही रहे तो उल्य रोग ही होगा । उसी प्रकार कोई कार्य है 
परन्तु जब तक उस धर्म कार्यसे अपना हितहों तव तक तो उसका अहण करे। वादमें ऊँची दशा होते 
हुए अगर नीची दशा संबंधी धर्मके सेवनमें लगे तो उल्टा विगाढ़ ही होता है। उदाहरणके लिए जैसे 
पाप मिटनेके लिए प्रतिक्रमणादि धर्म कार्य वतराए हैं किन्तु आत्मानुभव होते हुए भी यदि प्रतिक्रमणा- 
दिका विकल्प करता है तो उल्टा विकार बढ़ाता है। इसी कारण समयसारमें प्रतिक्रमणादिकों विष 
कहा है। तथा गैंसे अव्रतीके करने योग्य प्रभावनादि धर्म कार्य बताए हैं उनको अती होकर करे 
तो पाप ही बांघेगा । व्यापारादि आरंभ छोड़कर चैत्याल्यादि कार्यों का अधिकारी बने तो कैसे 
ठीक कहा जा सकता है इसी प्रकार अन्यत्र समझना चाहिए । तथा जिस प्रकार पाकादि औषधियाँ 
पुष्ट कारी हैं परन्तु उन्हें वीर मनुष्य अहण करे तो महान अनर्थ होगा। उसी पकार ऊँचा घर्म 
बहुत अच्छा है, परन्तु अपने विकार भाव दूर न कर ऊँचा धर्म ग्रहण करे तो महा अनर्थ 
होगा । उदाहरणके लिए मैसे अपना अशुभ विकार तो न छूट हो और निर्विकर्पदशा 
को अंगीकार करने छगे तो उल्य विकार बढ़ेगा। जैसे व्यापारादि करने का विचार 


१--रासोवि खमाकोरों सुचं भासंत जत्सण्पणस्स (१) उस्पूच्रेण खमावि य दोषमहामोहआवासो | १४ ॥ 


डर 


श७२ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


भोजनादि विषयोंमें तो आसक्त हो और आरंभत्यागादि धर्म को अंगीकार करे तो बुरा ही होगा | 
. इसी प्रकार और भी सत्य विचारसे उपदेश को यथार्थ जानकर भज्ञीकार करना चाहिए | अधिक 
विस्तार कहाँ तक किया जाय। अपने सम्यज्ञान होनेपर स्वयंकी ही यथार्थ प्रतिमासित होगा । उपदेश 
तो बचनात्मक है | वचन से अनेक अर्थ एक साथ नहीं कहे जा सकते । इसलिए उपदेश तो एक 
ही पदार्थ की मुख्यता लेकर है। तथा जिस अर्थ करा जहाँ वर्णन है वहाँ उस की ही मुख्यता 
है यदि दूसरे अर्थ की भी वही मुख्यता कर दी जाय तो दोनों उपदेश दृढ़ नहीं हो सकते | इसलिए 
उपदेश एक अर्थ को दृढ़ करना चाहिए । परन्तु सम्पूर्ण जिनमत का चिन्ह स्याह्माद है। सात” 
पद का अर्थ क्थ॑चित्‌ है इसलिये जो उपदेश हो उसको सर्वथा न समझ लेना चाहिए । उपदेशके 
अर्थ को जानकर वहाँ इतना विचार करना चाहिए कि यह उपदेश किस प्रकार है, किस प्रयोजन 
को लेकर है, किस जीव को कार्य कारी है । इत्यादि विचार कर उस अर्थ का ग्रहण करे, पीछे 
अपनी दशामें जो उपदेश जैसे अपने को राम दायक हो वैसे उसको स्वयं अंगीकार करे। 
और जो उपदेश जानने योग्यही हो उसको यथार्थ जानलेना चाहिए | इस प्रकार उपदेश का फल 
प्राप्त करे । 


प्रइनन-अगर कोई अह्पबुद्धि इतना न विचार सके तो क्या करे ! 


उत्तर-जैसे व्यापारी अपनी बुद्धिके अनुसार जो समझे वह थोड़ा वैँहुत व्यापार करे 
परन्तु उसे नफे घाटे का ज्ञान तो अवश्य चाहिए । वैसे ही विवेकी अप, बाद्धे के अनुसार जो 
समझे वह थोड़ा या बहुत उपदेश अहणकरे परन्तु 'मुझको यह कार्यकारी है यह अकार्यकारी है! 
इतना तो ज्ञान अवश्य चाहिए। कार्यकारीसे मतलूव यह है कि यथार्थ श्रद्धान ज्ञानसे रागादि घना 
यह कार्य अपना पूरा हो यही उपदेश का प्रयोजन अहण करना चाहिए। विशेष ज्ञान न हो तो 
प्रयोजन को तो न भूले, यह तो सावधानी अवश्य चाहिए. | जिसमें अपने हितकी हानि हो वैसे 
उपदेश का अर्थ समझना योग्य नहीं। इसमप्रकार स्याद्वाद दृष्टिको लेकर मैनशा्तरों का अभ्यास करने 
पर अपना कल्पाण होता है । 


प्रश्न-जहाँ अन्य २ प्रकार संभव न हो वहाँ तो स्याह्माद संभव है जहाँ एक हीं 
प्रकारसे शास्तरोमें विरुद्धता प्रतीत हो वहाँ क्या किया जाय ? जैसे प्रथमानुयोगमें एक तीथे करके 
साथ हजारों मुक्त गए बताए है, करणानुयोगमें छः महीने आठ समयमें छः सो आठ जीव मुक्त 
जाते है ऐसा नियम बताया है। प्रथमानुयोगमें कथन है कि देव देवांगना उत्पन्न हो कर पीछे मर 
साथ ही मनुप्योदि पर्यायोंमें उत्पन्न होते है। करणानुयोगमें देवोंकी सागरों प्रमाण देवांगनाओंकी 
पह्यों प्रमाण आयु वतलाई है, इत्यादि विधि कैसे मिलेगी ? 


न उत्तर-करणानुयोगमें कथन तो तारतम्य लेकर है, अन्य अनुयोगोंके कथन प्रयोजनके अनुसार 
है। इसलिए करणानुग्रोगमें तो जैसा कथन किया है वैसा ही है। औरोंके कथन की जैसे विधि 
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मिले देंसे मिलता लेनी चाहिए । जहाँ हज़ारों मुनि तीथंकरके साथ मुक्ति गए वताए हैं वहाँ यह 
समझना चाहिए कि एक ही काल्‍में इतने मुक्त नहीं गए हैं। जहाँ तीर्थंकर गमनागमनादि क्रिया 
रोक कर स्थिर हुए वहाँ उनके साथ इतने मुनि स्थिर हुए । मुक्त आगे पीछे गए | इस तरह 
प्रथमान॒ुयोग करणानुयोग का विगेध दूर होता है । देद देज्ज्ञना साथ उत्न्न होते है पाद में देवांगना 
चयकर वीचमे अन्यपर्याद घारण करती है पर्यावोंका प्रयोजन न समझकर कथन नहीं 
किया, वाद्म साथ २ मनुप्य पर्वावर्मे उत्पन्न होते हैं। इस तरह विधि मिलाने पर विरोध 
दंर होजाता हद 
ग्रत्न-क््या ऐसे कथनमें भी किस्ती ग्रकारा विधि मिल सकती हैं 
का कहीं सीरीपुरमें जन्म लिखा हैं, कहीं द्वारावतीम लिखा है । -रामचन्द्रादिक 
प्रकार लिखी है, एकेन्द्रियादिकर को कहीं सासादन गुणत्थान लिखा हैं । 


कि नेमिनाथ स्वामी 
की कथा मित्र २ 


को 


उत्तर-इस प्रकार विरोध को ल्कर कथन कालदोपतस हुए. हैं। इस कालमें प्रत्यक्ष 
ज्ञानव चहुश्रुतों का तो अमाव हुआ और अह्जुद्धि अन्य करनेके अधिकारी हुए । 
उनको अमसे कोई अर्थ अन्यथा माछ्म दिया तो उसे कैसे लिखे । अथवा उस 
कालमें बहुतते जैनमतर्म भी कपायी हुए ह, उन्होंने कोई कारण पाकर अन्यथा कथन 
लिख दिया दु>५ -- शाल्रोमें विरोध माध्म देने छगा। लेकिन जहाँ विरोध अतीत हो 
| इतना करना आहए कि इस ऋथनके करने वाले वहुत प्रामाणिक है या इस कथनके 
करने वाले बहुत आमाणिक्र है, इस तरह विचार कर बढ़े आचार्यो का कहा हुआ कथन 
प्रमाण करना चाहिए। तथा जिनमतके वहुत शात्र हैं उनकी आज्ञाय मिला लेना 
चाहिए | जो परंपरा आज्ञाय मिलती हो वहीं प्रमाण करना चाहिए | ऐसे विचार करने पर भी 
सत्य असत्य का निर्णयन हो सके तो "जैसे केवछोने कहा हे वैसे प्रमाण ह” ऐसा मान लेना 
चाहिए. क्यों कि जिनदेवादिक तलादिक का निर्णयहुए दिना मोक्षमार्ग नहीं होता । उनका तो फिर 
भी निश्चय हो सकता ह कारण कि किसीने इनका विरुद्ध स्वरूप कहा हो तो स्वयं को ही माद्म 
हो जाता ह किन्तु यद्दि अन्य कथन का निर्धारण न हो अथवा संशयादि रह या अन्यथा ज्ञान हो 
जाब और केवली का कहा हुआ अमाण हे ऐसा श्रद्धान रहे तो मोक्षमार्गेम विन्ष नहीं है ऐसा 


्ह 


) /0॥7 


समझना चाहिए । 
शुंका-जैसे जिनमतमें नाना प्रकार कथन है वैसे अन्यमतर्म भी पाया जाता हैं | तुमने 
अपने कथन का तो जैसे तैसे स्थापन कर लिया लेकिन अन्यमतके कथन को तुमदोष लागाते 


्ध किक, 


हो यह तुम्दारे राग द्वेष हैं । 
समाधान-कथन नानाप्रकार होकर भी एक ही प्रयोजनका पोषणकरें तो दोष नहीं 
होता छेक्निन कहीं किसी प्रयोजनक्ता पोषण हो, कही किसी प्रयोजन का पोषण हो तो दोष ही है। 


| 
ञ्‌ 
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जिनमतमें तो एक प्रयोजन रागादि मिटाने का है, इसीलिए कहीं बहुत रागादि छुड़ाकर थोड़े 
रागादि कराने का प्रयोजन पोषण किया है कही सब रागादि छुड़ाने का प्रयोजन पोषण किया है । 
परन्तु रागादि बढ़ाने का प्रयोजन कहीं भी नहीं है इसलिए जिनमत का कथन सब निर्दोष है। 
और अन्यमतम कहीं रागादि घटानेके प्रयोजनकी लेकर कथन करते है कहीं रागादि बढ़ानेके 
अबोजन को लेकर कथन करते है| एसे ही और भी म्रयोज्नन की विरुद्धता को लेकर कथन करते 
है, इसलिए अन्यमत का कथन सदोप है। लोकमें भी एक म्रयोजन का पोषण करते हुए अनेक वचन 
कहे जाय तो उसे प्रामाणिक कहा जाता है और जो मिन्न २ प्रयोजन को पोषण करती हुई बात करे तो 
उसे बावरा कहते हैं । तथा जिनमतमें नानाप्रकार कथन है वह भिन्न २ अपेक्षा लेकर हे उनमें दोप 
नहीं है। अन्यमत तो एक ही अपेक्षा लेकर मिन्न २ कथन करते है इसलिए उनमें दोष है 
जैंसे जिनदेवके वीतरागभाव है और समवशरणादि विभूति पायी जाती है इसमें विरोध नहीं हे । 
समवशरणादि विभूति की रचना इन्द्रादि करते है जिनदेवके इनमें रागादिक नहीं है अतः दोनों 
बाते संभव है और अन्यमतमें ईश्वर को साक्षीमूत वीतराग भी कहते है तथा उस ही के द्वारा 
कियेगए काम क्रोधादि भावों का निरूषण भी करते है भरा एक ही आत्माके वीतरागपना और 
काम क्रोधादि भाव कैसे संभव हो सकते हैं ? इसी प्रकार और भी जानना चाहिए | जिनमतमें 
एक ही प्रकारसे कोई कथन विरुद्ध लिखा है यह तुच्छ बुद्धि की भूल है, जिनमतमें .दोप नहीं 
हैं । उसपर भी जिनमत का अतिशय इतना है कि प्रमाणबिरुद्ध कोई कथन कर हँकता नहीं है । 
कहीं सौरीपुरमें कहीं द्वारावतीमें नेमनाथ स्वामीका जन्म लिखा है यह कहीं भी हो परन्तु नगरमें 
जन्म होना प्रमाणविरुद्ध नहीं हैं अब भी होता दीखता है । ; 


अन्यमतमें सर्वेज्ञादि यथार्थ ज्ञानीके किए हुए अन्थ बताये जाते हैं किन्तु उनमें परस्पर 

विरुद्धता प्रतीत होती है। कहीं तो बालखह्मचारी की प्रशंसा की है कहीं “पुत्र विना गति ही नहीं 
होती” ऐसा छिखा है | यह दोनो सत्य कैसे हो सकते हैं | इस प्रकारके कथन चहाँ बहुत पाए 
जते है । प्रमाणविरुद्ध कथन भी उनमें पाए जाते है। जैसे वीर्य मुखमें पढ़ने से मछलीके 
पुत्र हुआ भरा इस तरह अभी तो किसीके देखा नहीं जाता अनुमानसे भी नहीं मिलता ऐसे 
कथन भी बहुत पाए जाते' है | यहाँ सर्वज्ञादि की भूछ मानी जाय तो वे कैसे भूछ सकते है और 
बन ली विहद्ध कथन माननेंमें आता नहीं इसलिए उनका मन ही दोषी है ऐसा 
कप जानकर एक जिनमत का ही उपदेश ग्रहण करना योग्य है अतः प्रथमा- 
नुयोगादिका अभ्यास करना चाहिए। यहाँ भी पहले इसका और बादमें 

उसका अभ्यास करने का नियम नहीं है । अपने परिणामों की अवस्था देखकर जिसके .अम्याससे 
धर्मेमं अपनी प्रवृत्ति हो उसहीका अभ्यास करना चाहिए | अथवा कभी किस्तीका अभ्यांस करे कभी 
किसी का अभ्यास करे । तथा ज़िसप्रकार रोजनामचार्में तो अनेक रकम जहाँ तहां लिखी हैं उनको 
खातेमें ठीक खतावे तो लेने देनेका पता रूग जाता है । उसीमरकार शास्रोंमे तो अनेक प्रकार का 
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उपदेश जहाँ तहाँ दिया है | उसको सम्यर्ज्ञानमें यथार्थ प्रयोगनके साथ पहचाने तो हित अहित का 
पता लग जाता है. इसलिए “स्थात्‌” पद की अपेक्षा को लेकर सम्यग्जानसे जो जीव जिन वचनोंमें 
रमण करते है वे जीव शीघ्र ही शुद्ध आत्मास्वरूप को प्राप्त होते हैं,। मोक्षमार्गम॑ पहला उपाय 
आगमज्ञान कहा है। आगमज्ञानके विना और घर्मका साधन हो नहीं सकता । इसलिए तुमको 
भी यथार्थ बुद्धिसि आगम का अभ्यास करना चाहिए | तुम्हारा कल्याण होगा | 


इसप्रकार मोक्षमार्गप्रकाश नामक शास्रमें उपदेश का स्वरूप वर्णन करने- 
वाला आठवां अधिकार समाप्त हुआ | 


अध्याय € 
मोक्षमार्ग का निरूपण 


शिव उपाय करते प्रथम कारन मंगलरूप 
विध्नविनाशक सुखकरन नमों शुद्ध शिवभूष 
पहले मोक्षमार्ग के प्तिपक्षी मिथ्यादर्शनादिकोंका स्वरूप दिखाया उनकोतो दुःख- 

रूप दु।खका कारण जान हेय मानकर छोड़ना चाहिए। तथा बीचमें जो उपदेशका स्वरूप दिखाया हे 
उनकी जानकर उपदेशको यथार्थ समझना चाहिए | अब मोक्षके मार्ग सम्यन्दर्शनादिकोंका स्वरूप 
बताते है। इनकी सुखरूप सुखका कारण जान उपादेय मानकर अजन्ञीकार करना चाहिए । क्योंकि 
आत्माका हित मोक्ष ही है। उसहीका उपाय आत्माको करना चाहिए । इसलिए इस ही का 
उपदेश यहाँ देते है। आत्माका हित मोक्षही है और नहीं है। ऐसा निश्चय कैसे हो यह 
बतलाते हैः- 


आत्मा के नानाप्रकार गुण पर्याय स्वरूप अवस्था पाई जाती है उनमें और तो कोई 

अवस्था हो कुछ आत्मा का बिगाड़ सुधार नहीं हैं | एक दुख सुख अवस्थासे विगाड़ सुधार होता है 
इसके लिए कुछ हेतु दृष्टातों की आवश्यकता नहीं है। प्रत्यक्ष ऐसा 

आत्मा का हित मोक्ष पतीत ही होता हैं। छोकमें जितनी आत्मा है इनके एक यही प्रथत 
ही क्‍योंहे?! प्ायाजाता है कि दुःखन हो सुखही सुख हो । अन्य प्रयत्न वे जितने 
करते हैं वे सब एक इसी प्रयोजन को लेकर करते हैं दूसरा प्रयोजन नहीं है | जिनके निमित्तसे 
दुःख होता हुआ जानता है उनकी दूर करनेका उपाय करता है और जिनके निमित्तसे सुख होता जानता है 
उनके होनेका उपाय करता है। संकोच विस्तार आदिक अवस्था भी आत्माके होती है अथवा अनेक 
परद्ृव्यका भी संयोग मिलता है परन्तु जिनसे दुख सुख होता नहीं देखता उनके दूर करने व होने 
का कोई कुछ भी उपाय नहीं करता, यह आशह्मद्गव्य का ऐसा स्वभाव ही है। और तो सब 
अवस्था को सह सकता है. एक दुःखको नहीं सह सकता । परवश दुख हो तो क्या करे 
उसे भोगता ही है परन्तु स्वव्श तो किंचित भी दुःख सहन नहीं करता । और संकोच 
विस्तार आदि अवस्था जैसी होतो हैं उसकी अपने वशभी सहता है। स्वभाव में कुछ तक नहीं 
है। आत्माका ऐसा ही स्वभाव समझना चाहिए । देखो दुःखी होता है तब सोना चाहता है 
परन्तु सोनेमें शानादिक मंद होजाते हैं। इस तरह जड़ सरीखा होकर भो दुःखको दूर करना 
चाहता है| मरना चाहता है, मरनेंमें अपना नाश मानता है परन्तु अपना अस्तित्व खोकर भी 
दुख दूर करना चाहता है | इसलिए एक दुखरूप पर्यायका अभाव करनाही इसका कर्तव्य है । 


अध्याय--९ म्छ्छ 


दुःख न हो वही सुख है, यह भी प्रत्यक्ष दिखाई देता है | वाह्य किसी सामग्री का संयोग मिलने 
पर जिसके अंतरंगमें आकुरुता हे वह दुखीही है | जिसके आकुछता नहीं वह मुखी है। आकु- 
ल्ता रागादि कपायें होने पर होती हैं। क्योंकि रागादि भावोंसे यह तो द्रब्योंकी और तरह 
परिणमाना चाहता है और वे द्रव्य और तरह परिणमन करते है तब इसके आकुल्ता होती 
है। वहाँया तो इसके रागादिक दूरहों या इसकी इच्छानुसार सर्व द्रव्य परिणमन करेंतो 
आकुछता मिट सकती हैं किन्तु सब दृव्य तो इसके आधीन नहीं हैं कदाचित्‌ कोई द्रव्य 
इसकी इच्छानुसार परिणमन भी करें तो भी इसके सर्वथा अकुलता दूर नहीं हो सकती | 
सब कार्य इसकी इच्छानुसार हों अन्यथा न हों तव यह निराकुल रहे, लेकिन यह हो नहीं सकता । 
क्योंकि किसी द्वव्यकों परिणमन किसी द्वव्यके अधीन नहीं हे । इसलिए अपने रागादि भाव 

निपर निराकुलता होनेका कार्य वन सकता हे क्योंकि रागादिक भाव आत्माका स्वमाव भाव 
तो हैं नहीं औषाधिक भाव हें परनिमित्तसे हुए है. वह निमित्त मोह कर्मका उदय है। उसके 
अभाव होनेपर सब रागादिक विलीन हो जाते हैं तब अकुल्ताका नाश होनेपर दुःख दूर होता हे 
और मुखकी प्राप्ति होती है । इसलिए मोह कर्मका नाश हितकारी हे | तथा इस अकुल्ताके लिए 
सहकारी कारण ज्ञानावरणादिकका उदय है | ज्ञानावरण दर्शनावरणके उदयसे ज्ञान दर्शन सम्पूर्ण 

नहीं होते इसलिए इसके देखने जाननेकी आकुछता होती हेँ। अथवा वथार्थ संपूर्ण 
वत्तुका स्वमाव ने जाने तब रागादि रूप होकर प्रब्नत्ति करता है वहाँ आकुछता होती है तथा 
अंतरायके उदयसे इच्छानुसार दानादि कार्य नहीं बनते तब आकुल्ता होती है | मोहके उदयसे इनका 
उदय आकुल्ताकी सहकारी कारण हे ! मोहके उदयका नाथ होनेपर इनका वर नहीं रहता 
अंतमुहतर्म अपने आप नष्ट हो जाते हैं | परन्तु सहकारी कारण भी जब दर हो जाते हैं तब प्रकट 
रूप निराकुल दशा मतिमासित होती हे । उस समय केवलज्ञानी भगवान अनंत सुखरूप दशा 
की श्राप्त कहलाते हैं तथा अधातिया कर्मेके उदयके निमित्तते शरीरादिकका संयोग होता है यह 
शरीरादिकका संयोग मोह कर्मके उदय होनेपर आकुछाताका वाह्य सहकारी कारण है। अन्‍्तरंग 
मोहके उदयसे रागादिक होते हैं और वाद्य अधातिया कर्मेके उदय से रागादिकके कारण 
शरीरादिकका संयोग होता हे तब आकुलता उत्पन्न होती हे ! मोहके उदयका नाश होनेपर भी 
अधघातिया कर्मेका उदय रहता हैं बह कुछ भी जआकुल्ता नहीं उत्तन्त कर सकता, परन्तु पूर्व 
आकुलताका सहकारी कारण था इसलिए अधातिया कर्मोका नाश भी आत्माक्ी इष्ट ही है, परन्तु 
इनके होते हुए केवली को कुछ दुःख नहीं हे इसलिए इनके नाशका प्रयत्न भी नहीं हे । किन्तु 
मोहका नाथ होनेपर ये कर्म अपने आप थोड़े समय नाशको ग्राप्त हो जाते हैं | इस तरह सर्व 
कर्मोका नाश होना आत्माका हित है, तथा सर्व कर्मेक्रे नाश ही का नाम मोक्ष हैं | इसलिए 
आत्माका हिंत एक मोक्ष ही हे और कुछ नहीं ऐसा निश्चय करना चाहिए | 

प्रदन-संसार दश्शामें पुण्य कमंका उदय होते हुए भी जीव सुखी होता हे इसलिए 

केवल मोक्ष ही हित हे ऐसा क्यों कहते हैं १ 


मोक्षमार्गें-प्रकाश 


उंत्तर-संसारः दशामें सुख तो सर्वथा है ही नहीं दुख ही है परन्तु. किसीके कभी 

बहुत दुःख होता है किसीके कभी थोड़ा दुःख होता' है अतः पहले दुःख बहुत॑ था तथा अन्य: 
जीवोंके बहुत दुःख पाया जाता है इस अपेक्षासे थोड़े दुःखवालेकीः सुखी 
है कहा जाता है तथा इस ही अमभिम्रायत्ते थोड़ा दुखबाल अपने आपको 
परमार्थतः इुख दे । मुद्धी मानता है । परमार्थते सुखी नहीं है। तथा थोड़ा भी दुख हमेशा 
रहे तो उसको भी हिंत कहा जाय वह भी नहीं है । थोड़े समय पुण्यका उदय रहनेसे थोड़ा दुख 
होता है बादमें बहुत दुख होता है । इसलिए संसार अवस्था हित रूप नहीं है। जैसे किसीके 
विषमज्वर है,उसके कभी असाता बहुत होती है कभी थोड़ी होती है । थोड़ी असाता होती है तब 
वह अपनेकी अच्छा मानता है | छोकमेंभी उसे अच्छा कहते हैं । परन्तु परमार्थले जबतक ज्वरका 
सद्भाव है तबतक अच्छा नहीं है। वैसे ही संसारीके मोहका उदय होनेपर कभी आकुछुता बहुत होती' 
है कभी कम होती है थोड़ी आकुलता होतो है तब अपनेकी सुखी मानता है छोग भी कहते हैं 
खुखी है । परमार्थते जबतक मोहका सद्भाव है तबतक सुखी नहीं है। संसार दशामें भी आकुलता 
घटनेपर सुखी नाम पाता है,आकुछता वढ़नेपर दुखी नाम पाता हैं | कुछ वाह्य सामिग्रीसे सुख दुःख 
नहीं है। जैसे किसी दरिद्रीको कुछ घनकी प्राप्ति होनेके बाद जब कुछ आकुछता घटती है तब 
उसको सुखी कहा जाता है और बह भी अपनेको सुखी मानता है तथा किसी घनिकके थोड़े 
घनकी हानि होनेपर जब उसे आकुलछता बढ़ती है तब दुखी कहते हैं और वह भी अपनेकी दुखी 
मानता है । इसी प्रकार सर्वत्र जानना चाहिए । तथा आकुछता घटना बढ़ना भी वाद्य सांमिग्रीके. 
अनुसार नही हैं| कषायभावोंके घटने बढ़नेके अनुसार है। जेसे किसीके थोड़ा धन है और 
उसे संतोष है तो उसको आकुछता थोड़ी है। यदि किसीके बहुत घन है और तृष्णा है तो 
उसको आकुलता अधिक है | तथा किसीने किसीकी वहुत बुरा कहा और उसके थोड़ा भी क्रोध 
न हुआ तो आकुलता नहीं होती । और थोड़ी बातें करनेपर ही क्रोध हो आता है तो उसके. 
आकुलता अधिक होती है | तथा जैसे गऊक़ी बछड़ेसे कुछ भी प्रयोजन नहीं है लेकिन मोह 
बहुत है इसलिए उसकी रक्षा करनेकी आकुछता बहुत होती हैं। तथा सुभटके शरीरादिकसे 
अनेक कार्य सघते हैं लेकिन रणमें मानादिसे शरीरादिकसे मोह घट जाता है तब मरनेकी भी . 
थोड़ी ही आकुलता होती है । इसलिए ऐसा समझना चाहिए कि संसार अवस्थामें आकुल्ता' 
घटने वढ़नेसे ही सुख दुःख माने जाते हैं | तथा आकुछताका घटना बढ़ना रागादि कषाय घेटने ' 
वढ़नेके अनुसार है। तथा पर द्वव्यरूप वाह्य सामिग्रीके अनुसार सुख दुख नहीं है । कपायसे 
इसके इच्छा पैदा होती हे और इसकी इच्छानुसार जब . वाह्य सामग्री मिलती है तब इसके कुछ- 
कृषाय उपशमनसे आकुछता घटती है और सुख मानता है । और इंच्छानुसार सामग्री न मिले 
तब कपाय बढ़नेसे आकुलता बढ़ती है और दुःख मानता है। इस बातको यह यों समझता है 
कि सुझे परढव्यके निमित्तते सुख दुख होता है. यह मानना इसका अम ही है | इसलिए यह 


॥। 
(9 
पु 


सांसारिक सुख 


अध्याय---५९ ७९ 


ऐसा विचार करना चाहिए कि यदि संसार अवस्था कुछ कपाय घटनेपर सुल्ल माना जाता हे और 
इसे हित समझाजाता हैं तो जहाँ सर्वधा कपाय दूर होनेपर या कपायके कारण दूर होनेपर परम 
निराकुल्ता होनेसे अनंत सुख पाया जाता हे ऐसी मोक्षकी अवस्थाकों क्‍यों न हित माना जाय | 
संसारमें उच्च पद भी पावे तो भी या तो विषय सामग्री मिलानेकी आकुल्ता होती है। था 
विपयसेवनकी आकुछता होती हैं अथवा और कोई क्रोघादि कपायसे इच्छा उत्पन्न 
हो तो उसकी पूर्ण करनेके लिए आकुछता होती हैं । कभी सर्वथा निराकुछ 
नहीं हो सकता । अभिप्राय्मं तो अनेक प्रकार आकुलता 'वनी ही रहेगी। और वाह्नरमे 
कोई आकुलता मेटनेका उपाय करे तो ग्रथम तो कार्य सिद्ध होता नहीं और यदि भवितिव्यके 
योगसे वह कार्य सिद्ध हो जाय तो तत्कारू दूसरी आकुछता मेटनेके उपायर्म लगता हैं 
इस प्रकार आकुछता मिटनेकी आकुछता निरंतर रहा ही करती है । अगर पसी जआाकुलता न 
रहे तो नए २ ,विपयसवनादिकार्य में क्रिसलिए प्रवृत्ति करता हैं। इसलिए. संसार अवस्था में 
पुण्यके उदयसे इन्द्र अहमिन्द्रादि पढकों पाता है तो भी निराकुछता नहीं होती | दुखी ही रहता 
हैं | इसलिए संसारी अवस्था हितकारो नहीं है । 

मोक्ष अक्स्थामें किसी प्रकार की अकुछता रहती नहीं इसलिए वहाँ अकुछता मियनेका 
उपाय करने का भी अयोजन नहीं हे। सदा समय शांत रससे सुखी रहते हैं। इसलिए मोक्ष 
अवस्था ही हितकारी है। पहले भी संसार अवस्थाके दुखका और मोक्ष अवस्थाके खुखका विशेष 
वर्णन किया है, वह इसी प्रयोजनके लिए किया हे । उसको भी विचार कर मोक्षका उपाय करना 
चाहिए सब उपदेशका मतलब इतना ही हे ।  .... 

प्रइन-मोक्षका उपाय काल्छव्धि आनेपर मवितव्यानुत्तार वनता हें या मोहादिकका 
उपशमादि होनेपर बनता है, अथवा अपने पुरषार्थते उद्यम करने पर बनता हैँ ? अगर पहले 
दो कारण मिलने पर वनता है तो हमे उपदेश क्यो देते हैं ? और अगर पुरुषार्थत वनता हे तो 
उपदेश तो सब सुनते हे, उपाय उनमें कोई कर सकता है कोई नहीं कर सकता इसका क्‍या 
कारण हे ? 


न 


2. 


उत्तर-एक कार्य होनेम अनेक कारण मिलते हे, मोक्षका उपाय वनता है तो 
चहाँ पूर्वोक्त तीनों कारण मिलते हैं और नहीं वनता तो वहाँ तीनों ही कारण नहीं मिलते | 
पूर्वोक्त तीन कारण जो कह हे उनमें कालछवधि और होनहार तो 
कुछ व॒स्‍्तु नहीं है । जिस काल में कार्य वने वहीं. _काललूव्धि हे और 
जो कार्य हुआ वही होनदार है। कार्मोका उपशमादिक पुठ की शक्ति 
ह उसका आत्मा कर्ताहर्ता नहीं है । तथा पुरुषार्थले जो उधम किया जाता है वह आत्माका 
कार्य है। इसलिए आत्मा को पुद्यार्थपूर्वक श्रयत्न करनेका उपदेश दियागया है। वहाँ यह 
आत्मा जिस कारणसे कार्य सिद्ध अवश्य हो उस कारणरूप प्रयत्न करता हे, वहाँ तो अन्य 


हर के ऐ७०.. 
पुरुपाथ से द्वी मोक्ष 
आप्ति संभव 
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कारण अवश्य ही मिलते हैं और कार्य भी पिद्ध अवश्य होता है। तथा जिस कारण्से 
कार्य सिद्ध होता है. अथवा नहीं भी होता, उस कारण रूप प्रथल करे वहाँ अन्य कारण 
मिले तो कार्य सिद्ध होता है न मिले तो नहीं होता अतः जिनमत में जो मोक्षका उपाय कहा 
है उससे मोक्ष अवश्य ही होगा। इसलिए जो जीव पुरषार्थते जिनेश्वरके उपदेशानुसार 
मोक्षका उपाय करता है उसके कालरूव्धि होनहार दोनों हुईं, और कर्मके उपशमादि होने 
' पर यह ऐसा उपाय करता है इसलिए जो पुरुषार्थतरे मोक्षका उपाम करता है उसके सब 
कारण मिलते हैं, ऐसा निश्चय करना चाहिए, और इसके अवश्य मोक्षकी प्राप्त होती है । 
तथा जो जीव पुरुषार्थसे मोक्षका उपाय नहीं करता इसके काललूब्धि तथा होनहारभी नहीं होती और 
कर्मका उपशमादि नही हुआ हैं तो यह उपाय नहीं करता । इसलिए जो पुरुषार्थसे मोक्षका उपाय 
नहीं करता उसके कोई कारण नहीं मिलता । ऐसा निश्चय करना चाहिए । और उसके मोक्षकी 
प्राप्ति नहीं होती | और यह जो प्रइन किया है कि उपदेश तो सब सुनते है लेकिन कोई मोक्ष 
का उपाय कर सकता है कोई नहीं कर सकता इसका कया कारण है इसका कारण यह है कि 
जो उपदेश सुन कर पुरुषार्थ करता है वह तो मोक्षका उपाय कर सकता है, और पुरुषार्थ 
नहीं करता तो मोक्षका उपाय नहीं कर सकता | उपदेश तो शिक्षा मात्र है, फल पुरुषाथके 
अनुसार छाता है । 


प्रइन-द्वव्यलिज्ली मुनि मोक्षके लिए गृहस्थपना छोड़कर पुरुषार्थादिक करता है 
वहाँ उन्होंने पुरुषार्थ तो किया लेकिन कार्य सिद्ध नहीं हुआ इसलिए पुरुषार्थ करने से , कुछ 
सिद्धि नहीं हैं । 

उत्तर-अन्यथा पुरुषार्थसे फल चाहे तो सिद्धि कैसे हो सकती' 
है, तपश्चरणादि व्यवहार साधन में अनुरागी हो प्रवृत्ति करे उसका 
फल शास्त्र में तो शुभ वंध कहा है और यह उससे मोक्ष चाहता है तो सिद्धि कैसे हो ? यह 
तो उसका अम है । 

प्रश्न -अम का कारण भी तो कम है, पुरुषार्थ क्या करे ? 


द्रग्यलिज्ी के उपयुक्त 
पुरुषाथ का अभाव 


उत्तर-सच्चे उपदेशसे निश्रय करने पर अम दूर होता है लेकिन ऐसा पुरुषार्थ नहीं 
करता इसीसे अ्रम होता है । निर्णय करने का पुरुषार्थ करे तो अ्रम का कारण मोहकर्मका भी 
उपशमादि हो तब अमदूर होजाता है। क्योंकि निर्णय करनेसे परिणामों की विशुद्धता होती. 
है| उससे मोहका स्थिति अनुभाग घटता है । 


प्रइन-निर्णय करनेमें उपयोगके न छूगनेका कारण जी तो कम हैं ? 


उत्तर-एकेन्द्रियादिकके विचार की शक्ति.नहीं है अतः उनके तो कर्मही. कारण .है । 
इसके तो ज्ञानावरणादिकके' क्षयोपशमसे निर्णय करने की शक्ति . प्रकट है । जहाँ उपयोग :लगावे 
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उसोका निर्णय हो सकता है, परन्तु यह अन्य निर्णय करने में उपयोग लगाता है यहाँ नहीं 
लगाता | यह इसीका दोष है। कर्मका कुछ प्रयोजन नहीं हे। ४ 

प्रश्न-सम्यकचारित्रक्ा घातक मोहका जब तक अभाव नहीं हुआ है तव॒ तक् मोक्षका 
उपाय केसे वन सक्रता हैं ? 

उत्तर-तल्वनिर्णय करनेमें उपयोग नहीं रगता यह तो इसीक्ा दोष है, लेकिन पुत्वार्थ 
से तलनिर्णयमें जब उपयोग ल्गाता है तव स्ववमेव ही मोहका अभाव ,होनेपर सम्यक्त्लादि रूप 
मोक्षके उपायक्ता पुरुषारथ करता है। अतः मुख्यतासे तो ठत्व निर्णय में उपयोग छागानेका 
पुरपाश करना चाहिए । उपडेशभी दे तो इसी पुरुषार्थक करानेके लिए दिया जाना 
चाहिए तथा इस पुरुषार्थ से मोक्ष के उपाय का पुरुषार्थ स्वयं सि्ठ हो जाबगा। और तत्व 
निर्णय करने में कोई कमका दोप नहीं है | और प्रश्नकर्ता स्वयं तो महत रहना चाह और 
अपना दोष कर्मादिक को लगावे यह जनीति जिदआज्ञा माननेवाले के संभव नहीं 
है। उसे विषय कपाय में ही रहना है इसलिए ज्ञूठ बोलता है। मोक्षक्की सच्ची अमिलापा 
हो तो ऐसी युक्ति क्यों वनावे | संसार के कार्यो में अपने पुरुषार्थले सिद्धिव होती देखकर 
भी पुरुषार्थ से उद्योग किया करता है । और यहाँ पुरुषार्थक्रों खो बैठता हे। इसलिए ऐसा जान 
पढ़ता है कि मोक्षको देखादेखी उत्कृष्ट कहता है। उसका स्वरूप पहचान कर उसे हितहूप नहीं 
जानता । हित जानकर जिसका प्रवलत वत सकता है वह नहीं करता | यह असंभव हे । 

प्रश्न-अपने कहा वह ठीक है परन्तु द्ृव्य कर्मके उदयसे भाव कर्म होता है और 
भाव कर्मके उदयसे द्वव्य कर्मऋ चंघ होता है, पुनः उसके उदयसे भावकर्म होता हैं। इस ही 
« प्रकार अनादिसे परंपरा है तब मोक्षक्ा उपाय केसे हो सकता है ? 


द्रव्य और भाव कमे उतर व को वेग वे लग सह ही हुआ करता 
की परंपरा में पाने -कमेका वंध व उदय सदा समान ही हुआ करता हो तो 
पे च्च्क (%] परिणामों दे है [पर 

के न होने का खंडन कहना ठीक था परन्तु कि निमित्तसे पूर्व बंधे कर्मोका भी. उत्क - 


पंण अपकृर्षण संक्रमणादि होने पर उनकी शक्ति हीनाषिक हो जाती है । 
कर्मोंद्यके निमित्ततें उनका उदय भी तीज्र मन्द होता है, उनके निमित्तसे नत्रीन वंध भी तीत्र मंद 
होता है इसलिए संसारी जीवोंके कमी ज्ञानादिकत अधिक प्रकट होते हैं कभी थोड़े अकट होते 
है | कमी रागादि मंद होते हैं कमी तीत्र होते हैं | इसी प्रकार पलटव हुआ करता है । कभी 
संज्ञी पंचेन्रियपर्याप्त पर्याय पायी तो-मनसे विचारने की .शक्ति हुईं। तथा इसके कभी तीत्र 
रागादिक होते है कमी मंद होते हैं । रागादिकके तीत्र उदय होनेसे तो विषय कपायादिके 
कार्योंमें ही प्रद्ृति होती है तथा रागादिकके मंद उदय होनेसे वाह्य उपदेशादिकका निमित्त वनता है 
और आप पुरुषाथंसे उन उपदेशादिकों में उपयोग ल्गता है तो धर्म कार्यमें प्रद्ृति होती हैं। 
और निमित्त वनता हो तथा स्वयं पुरुषार्थ न करे किसी अन्य कार्यमें प्रवृत्ति करे परन्तु वह मवृत्ति 


ध्‌ 
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मंद रागादिको लेकर हो, ऐसे अवसर में उपदेश कार्यकारी है | विचारशक्ति रहित एकेन्द्रि 
यादिकोंमं तो उपदेश समझने का ज्ञान ही नहीं है और तीत्र शगादि सहित जीवों का उपदेशमें 
उपयोग नही छगता | इसलिए जो जीव विचारशक्ति सहित हों और जिनके रागदि मंद हुआ 
हो उनको उस उपदेशके निमित्तसे धर्म की प्राप्ति हो जाती है तो उसका भरा हो जाता है । 
तथा इस ही अवसरमें पुरपार्थ कार्यकारी है। एकेन्द्रियादिक तो धर्म काय करने के लिए समर्थ 
ही नहीं है, पुरुषार्थ कैसे करें ? और तीत्र कपायी का पुरुषार्थ करना पाप ही करना है। उसके 
धर्म कार्यका पुरुषार्थ हो नहीं सकता | इसलिए जो विचार शक्ति सहितहो जिसके रागादि मंद हों 
वह पुरुपार्थ द्वारा उपदेशादिकके निमित्तसे तत्वनिर्णयादिम उपयोग ल्गावे तो इसका उपयोग वहाँ 
लगता है और तब इसका भा होता है। अगर इस अवसरंसें भी तत्व निर्णय करनेका पुरुपार्थ न करें, 
प्रमादसे काल व्यतीत करे तो या तो मंदरागादिकके साथ विपय कपायों के कार्यों ही प्रवृत्ति करेगा 
या व्यवहारधरम कार्योमें प्रवृत्ति करेगा, तव अवसर जाते रहनेसे संसारमें ही अमण होगा | तथा 
इस अवसरमे जो जीव पुरुपार्थले तत्व निर्णय करनेमे उपयोग छागानेका अभ्यास रक्‍खें उनके 
विशुद्धता बढ़ती है उससे कर्मों की शक्ति हीन होती है, कुछ समयमें अपने आप दर्शन- 
मोह का उपशम होता है तब उसके तत्व में यथावत्‌ प्रतीति होती है। इसका 
करतव्य ही तत्व निर्णय का अभ्यास है। इसी से दर्शन मोह का उपशम तो स्वयंमेव 
ही होता है। इसमें जीव का कर्तव्य कुछ नहीं है । उसके होते हुए जीवके स्वयमेव सम्यर्दर्शन 
होता है । सम्यन्दर्शन होनेसे श्रद्धान तो यह हुआ कि मैं आत्मा हैं, मुझको रागादि कहीं करना 
चाहिए, परन्तु चारित्र मोहके उदयसे रागादि होते है, वहाँ तीत्र उदय होता है' तब विषयादियें 
प्रवृत्ति करता है और मंद उदय होता है तब अपने पुरुपार्थते धर्मकार्योंमें अथवा वैराग्यादि भाव- 
नाओंमें उपयोग रूगाता है उसके निमित्तते चारित्रमोह मंद होता जाता है | इस तरह होनेसे देश- 
चारित्र तथा सकलचारित्रकों अंगीकार करने का पुरुषार्थ प्रकट होता है। तथा चारित्र को धारण 
कर अपने पुरुपार्थसे धर्ममें परिणति को बढ़ाता है । वहाँ विश्युद्धतासे कर्मकी हीन शक्ति होती है 
उससे विश्वद्धता बढ़ती है उससे अधिक कर्म की शक्ति हीन होती है | इस प्रकार क्रमसे मोहका 
नाश करे तब सर्वथा परिणाम शुद्ध होते हैं । उनसे ज्ञानावरणादिकका नाश होता है तब केवरुज्ञान 
प्रकट होता है| उसके बाद विना उपाय अधातिया कर्मोंका नाश कर शुद्ध सिद्ध पदकी पाता है| 
इस तरह उपदेश का तो निमत्ति बने और अपना पुरुषार्थ करे तो कर्म का नाश होता है। जब 
कर्मका तीत्र उदय होता है तब पुरुषार्थ नहीं हो सकता । ऊपरके गुणस्थानसे भी गिर जाता है। 
हाँ तो होनहारके अनुसार ही होता है। परन्तु जहाँ मंद उदय हो और पुरुषार्थ होसके वहाँ तो 
प्मादी न होना चाहिए । सावधाव होकर अपना कार्य करना चाहिए। जैसे कोई पुरुष नदीके 
अवाह में पढ़ा हुआ वह रहा है वहाँ पानी का जोर हो तो उसका पुरुषार्थ कुछ नहीं हो सकता । 
न उसकी उपदेश भी कार्यकारी होता है। और पानीका जोर कम हो तब तो पुरुषार्थ से निक- 
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लना चाहे तो निकल आता है उसीको निकलने की शिक्षा दी जाती है| अगर नहीं निकल्ता हे 
तो धीरे २ वहता है| पीछे पानी का जोर होने पर वहा चल जाता हे। वैसे ही यह जीव संसार 
में अमण करता ह। वहाँ जब कर्माका तीत्र उदय होता है तव उसका परुषार्थ कुछ नहीं होता | 
उसकी उपदेश भी कुछ कार्यकारी नहीं होता। और कर्मोक्रा मंद्र उदय होता है तो एरुपार्थसे मोक्ष- 
मार्ग में प्रवृत्ति कर मोक्ष पाता है | उसही को मोक्षमार्ग का उपदेश दिया जाता हैं। अगर वह 
मोक्षमार्ग में प्रवृत्ति नहीं करता तो कुछ विश्युद्धत पाकर बादमें तीव्र उदय होनेपर निगोदादि 
पर्यायों को पाता है । इसलिए अवसर चूकना योग्य नहीं है | अब सब प्रकार अवसर जाया हे 
ऐसा अवसर पाना कठिन हैं | इसलिए श्रीगुरु दयाद्ु होकर मोक्षमार्ग का उपदेश देते है उसमें 
भव्यजीवों को प्रवृत्ति करना चाहिए। अब मोक्षमार्ग का स्वरूप वतलतते हैं-- 


मोक्ष माग का स्वरूप 


जिनके निमित्तसे आत्मा अजुद्ध, दशा को धारणकर दुखी हुआ थाएऐसे मोहादिक कर्मों का 
सवंधा नाञ्न होनेसे केवछ आतल्माक्ी जो सवप्रकार शुद्ध अवस्था होती है उसका नाम मोक्ष है 
उप्तका जो उपाय अर्थात्‌ कारण ह वह मोक्षामार्ग है | यद्यपि कारण अनेक प्रकारके होते है । 
ऋरण तो ऐसे होते ढे निम्तके हुए बिना तो कार्य नहीं होते और जिसके होने पर कार्य 
हो या नहीं भी हो | जैसे मुनिलिक्ष धारण किये विना तो मोक्ष नहीं होता किन्तु मुनिलिक्षि घारण 
करने पर मोक्ष होता भी हे नहीं भी होता | तथा कुछ कारण ऐसे हैं कि मुख्यतासे जिनके 
होनेपर कार्य होते हे और क्िप्तीके विना हुएमी कार्य सिद्ध होजाते है। जैंसे अनशनादि वाह्मतप 
का साधन करने पर मु ख्यपने से मोक्ष पाया जाता हे | परन्तु भरतादिके वाह्य तप बिना किए ही 
मोक्षकी प्राप्ति होगई । कुछ कारण ऐसे ह॑ जिनके होनेपर कार्य सिद्ध अवश्यही होता है और जिनके 
न होने पर कार्य सिद्ध सर्वथा नहीं होता । जैसे सम्बग्दर्शन ज्ञान चारित्र की एकता होने पर मोक्ष 
अवरद्य ही होता हे | और उनके न होने पर सर्वथा मोक्ष नहीं होता । इस तरह इन कारणों 
में अतिश्षय पूर्वक नियमसे मोक्षक्ा साथन जो सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्रका एकीमाव हे उसे मोक्ष- 
मार्ग समझना चाहिए। इन सम्यस्दर्शन सम्यग्शान सम्यन्चारित्रोंम एक भी न हो तो मोक्षमाग 
नहीं होता | यही तल्वार्थ सत्रम लिखा हें-- 


सम्पग्दशनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमागंः [ १-१ ] 
इस सत्रकी टीकृ में वतलाया है--यहाँ “मोक्षमार्ग” ऐसा एक वचन कहनेका ताले 
यह है कि तीनोंके मिलनेपर एक मोक्षमार्ग होता है अछग अलग तीन मार्ग नहीं हैं । 
प्रदम-असंयत सम्बन्दश्के चारित्र नहीं हे। उसके मोक्षमार्ग हुआ कह्य जायगा 
या नहीं । 


है. 


उत्तर-मोक्षमार्ग उसके होगा यह तो नियम हुआ इसलिए उपचार से उसके मोक्षमाग 
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हुआ ही कहा जायगा । परमार्थसे सम्यकू चारित्र होनेपर ही मोक्षमार्ग होता हैं। जैसे किसी 
पुरुषके किसी नगरक चलनेका निश्चय हुआ | इसलिए उसके व्यवहारसे ऐसा भी कह जाता है कि 
“यह उस नगरकी चला है” परमार्थसे मार्गमे गमन करनेसे ही चलना होगा इसी प्रकार असंयत 
सम्फरदृष्टिके वीतराग भावरूप मोक्षमार्गका श्रद्धान हुआ है इसलिए उसको उपचारसे मोक्षमार्गी 
कहा जाता है | परमार्थते वीतराग भावरूप परिणमन होनेपर ही मोक्षमार्ग होगा। प्रवचनसारमें ' 
भी तीनों की एकाग्रता होनेपर ही मोक्षमार्ग कहा है। इसलिए यह समझना चाहिए कि तल- 
श्रद्धान बिना तो रागादि घटाए जञानेपर भी मोक्षमार्ग नहीं होता । और रागादि घटाएं बिना तत्व 
श्रद्धान, ज्ञानसे भी मोक्षमार्ग नहीं होता तीनोंके मिलनेपर साक्षात्‌ मोक्षमा्गें होता है | अब इनका 
निर्देश लक्षणनिर्देश और परीक्षा द्वारा निरूपण करते हैं--- 


/सम्यददर्शन, सम्या्ज्ञान, सम्यक्चारित्र मोक्षमार्ग है” ऐसा नाम मात्र कथन तो निर्देश 
है तथा अव्याप्ति अतिव्याप्ति असंभवपनेसे रहित जिसके द्वारा इनको पहचाना जाय उसे लछक्षण 
जानना चाहिए उसका निर्देश अर्थात्‌ निरुप्ण सो लरक्षण निर्देश है। 
लक्षण और ह है ं 

जिसको पहचाना जाय उसे लक्ष्य कहते हैं। उसके अतिरिक्त और पदाथे 
उसके दोप मई जहां हे 
का नाम अरक्ष्य है.। रुक्ष्य और जरुक्ष्य दोनोंमें जहां रक्षण पाया जाय वहां 
अतिव्याप्ति दोष होता है जैंसे आत्माका रक्षण “अमूर्तत्व” | यहाँ अमूतत्व छक्षण लक्ष्य रूप आत्मामें 
भी पाया जाता है और अलक्ष्य रूप आकाश्ादिमें भी पाया जाता है। इसलिए यह अतिव्याप्त है। 
जिसके द्वारा आत्मा को पहिचाना गया है उससे आकाशादि भी आत्मा हो जायें अतः यह दोष 
लगता है | तथा जो किसी छक्ष्यमें पाया जाय किसीमें न पाया जाय. इस तरह छक्ष्यके एक 
देशमें पाया जाने वार लक्षण जहाँ कहा जाय वहाँ अव्यात्तिपना समझना चाहिए। जैसे आत्मा 
का लक्षण “केवलज्ञान? । यहाँ केवलज्ञान किसी आत्मामें तो पाया जाता है किसीमें नहीं पाया 
जाता, इसलिए यह अव्याप्त कक्षण है जिसके द्वारा आत्मा पहचाना गया है उससे अरुपज्ञानी 
आत्मा नहीं कहलायगा यह्‌ दोष लगता हे | जहाँ लक्षण लक्ष्यमें पाया ही न जाय वहां असंभव 
दोष जानना चाहिए । जैसे आत्मा का रक्षण “जड़पना” प्रत्यक्षादि प्रमाणते यह विरुदूध है, 
इसलिए यह असंभव रक्षण है । इसके द्वारा आत्माको माननेपर पुदूगलादिक भी आत्मा हो जायें 
और आत्मा अनात्ा हो जायगी । यह दोष छुगता है | इस तरह जो अव्याप्त अतिव्याप्त और 
असंभवी लक्षण हो वह लक्षणाभास है। और जो लक्ष्यमें तो सर्वत्र पाग्रा जाय अलक्ष्यमें 
कही न पाया जाय वह सत्य लक्षण है। जैसे आत्मा का रक्षण चैतन्य है। यह लक्षण सब 
ही आत्मा में पाया जाता है | अनात्मामें कहीं नहीं पाया जाता इसलिए यह सच्चा लक्षण है । 
इससे आत्माको पहचानने पर आत्मा अनात्माक्ा यथार्थ ज्ञान हो जाता है, कुछ दोष नहीं रुगता। 
इस तरह लक्षण का स्वरूप उदाहरणमात्र बतलाया है । | 
जनम मिल जप न 58 
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सम्यन्दशन का सच्चा लक्षण वतराते हू विपरीतामिनवेद्य रहित जीवादि तला्-' 
अद्घान सम्बम्दर्शन का लक्षण है | जीव, अजीव, जाश्रव, वंघ, संवर, निर्जरा और मोक्ष ये सात 
ठल्वार्थ हैं इनका जो श्रदघान अर्थात्‌ “इसी प्रकार ह अन्यथा नहीं है” 
ऐसा जो प्रतीतिमाव है वह तलाथश्रदघान है। तथा विपरीतामिनि- 
वेश अथांत्‌ अन्यथा अमिप्राय उससे जो रहित ह वह सम्क्ड्शंन यहाँ विपरातामिनिवेश्ञकर 
.निराकरणक लिए सम्बक्त पद कहा है | क्योंकि सम्बक्‌ ऐसा शब्द उश्यंसावाचक है। अद्घानमें 
विपरीतामिनिवेशके अभाव होने पर ही प्रशंसा संभव है | ऐसा जानना चाहिए । 
प्रदन-तल और अर्थ इन दोनों पद से यहाँ क्या प्रयोजन है ? 
उत्तर-तत शब्द यत्‌ की अपेक्षा लेकर है | इसलिए जिसका प्रकरण हो वह तत है और 
उसका जो भाव अर्थात्‌ स्वरूप वह तत्त्व है। क्योंकि “तस्य भावस्तत्त्वं” ऐसा तत्त्व शब्द का समास 
होता है तथा जो जानने में आवे ऐसे द्वव्य गुण पर्बाव का नाम अर्थ है। “तत्त्वेन अर्थ॑स्तत्तार्थ:? 
तत्तत अर्थात्‌ अपना स्वरूप उससे सहित पदार्थों का अद्घान वह सम्यन्दर्शन है | यहाँ अगर 
तत्तश्रद्वान ही कहते तो जिसका यह माव हैं उसके अ्रद्धान विना मावही का श्रद्धात कार्यकारी 
नहीं होता-। और अगर अर्थश्रद्धान ही कहते तो भावक श्रद्धान विना पदार्थ का श्रद्धान भी कार्य- 
कार्य नहीं ह। जैसे किल्तीक ज्ञान दर्शवादिक अथवा वर्णादिक का श्रद्धान तो हो कि यह ज्ञानपना 
है यह इवेतवर्ण हे आंदि, परन्तु ज्ञान दर्शन जात्माका स्वभाव है वह मैं आत्मा हूं वर्णादि पुदूगल 
का स्वमाव है पुदूगल मुझसे मिन्न पदार्थ है, इस प्रकार पदाथ का श्रद्धान न हो तो भावका 
श्रद्धानमात्र कार्यकारी नही है | तथा जैंसे में आत्मा हूं ऐसा श्रद्धान किया परन्तु जात्माका 
स्वरूप जैसा है वेसा श्रद्धान न किया तो भावको श्रद्धान विना पदार्थ का श्रद्धान भी कार्य 
कारी नहीं है इसलिए तलके अर्थका जो श्रद्धान हे कही कार्यकारी है । अथवा जीवादिक को 
तत्व संज्ञा मी ह अर्थ संज्ञा भी हे। इसलिए “तत्रमेवार्थत्तल्ार्थ “जो तत्व हे वही अर्थ है उनका 
श्रद्धान सो सम्बनद्यमा ह। इस अर्थसे कहीं तत्वश्रद्धान को सम्बन्दशंन कहा हे कहीं पदार्थ 
श्रदघानक्ों सम्यग्दशन कहा हे वहां विरोध न समझना चाहिए | इस तरह तत्व और अथथ दो 
पद कहने का प्रयोजन है | 
प्रसन-तलार्थ तो अनंत हे वे सामान्य अपेक्षाते जीव अजीबरम सब गर्मित हो नाते हैं 
अतः दो ही तत्र कहना चाहिए थे। आश्रवादिक तो जीव अजोवके ही विशेष हं। इनकी अल्ग- 
अलूग कहने का क्या प्रयोजन हैं ? 
उत्तर-अगर यहाँ पदार्थश्रद्धान का ही प्रयोगन होता तो 
सामान्य या विशेषके द्वारा जिस प्रकार पदार्थों का जानना होता उसप्रकार कहते । वह प्रयोजन तो 
यहाँ हे नहीं। यहाँ तो मोक्षका प्रयोजन हैं अत! जिन सामान्य अथवा विशेष भावों का श्रद्धान 
करनेंम मोक्ष हो और जिनका श्रद्धाव किए विनां मोक्ष न हो उनही का यहाँ निरूपण किया हं जीव 


सम्यग्दशन का लक्षण 


तत्व सा द्वी क्यों हूँ 
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अजीब इनको तो वहुत द्रव्योंकी एक जाति अपेक्षा सामान्य रूपसे दो तल कहा है । यह दो जाति 
जाननेसे जीवके अपने पर का श्रद्धान होता है। त्थ परसे मित्र अपनेकी जानता है अपने हितके 
लिए मोक्ष का उपाय करता हैं, और अपनेस मिन्न पर को जानतेंमें पर द्रत्यसे उदासीन हो 
रागदिक त्याग कर मोक्षमार्गमें प्रदत्त होता, है इसलिए इन दोनों जातिका श्रद्धा होनेपर ही 
मोक्ष होता है। जौर दोनो जातियोंके जाने बिना अपने परका श्रद्धान नहीं होता । तब पर्योव- 
बुद्धिसे सांसारिक प्रमोजन ही का उपाय करता है। पर द्वव्यमे रागह्रेपहप हो अदृत्ति करे तो 
मोक्षमार्गम कैसे प्रवृत्ति हो । इसलिए इन दोनों जातियों का श्रद्धान न होने पर मोक्ष नहीं होता । 
इस तरह ये दो सामान्य तल तो अवश्य ही श्रद्धान करने योग्य है। तथा आश्रवादिक जो पांच 
कहे हैं वे जीव पुदूगल के पर्याय हैं | इसलिए यह विशेषह्वप तल हैं | इन पांचों पर्यायोके 
जानने से मोक्षका उपाय करने का श्रद्धान होत। है। इन पांचों अगर मोक्ष को पहचानता है 
तो उसको हितमान कर उसका उपाय करता है इसलिए मोक्षका श्रद्धान करना चाहिए । तथा 
मोक्ष का उपाय सबंर निर्जरा है | इनको पहचाने तो संवर निर्जरा हो और चैसी ही प्रवृत्ति 
करने छंगे । इसलिए संवर निर्णरा का श्रद्धान करना चाहिए। तथा संबर निजरा तो अभाव 
स्वरूप हे अतः जिनका अभाव करना है उन्हें पहचानना चाहिए । जैसे क्रोपके अभाव क्षमा 
होती है तो क्रोधको पहचानना चाहिए उसके अभावसे फिर क्षमा रूप प्रवृत्ति करेंगा। वैसे ही 
आश्रवका अभाव होनेपर संबर होता है । और वंधका एकदेश अभाव होनेपर निर्णरा होती है 
अतः आश्रव वंधकों पहचाने तो उनका विनाश कर संवर निर्जरा रूप प्रवृत्तिकरे | इसलिए जाअ्रंव 
वंधका श्रद्धान करना चाहिए | इन पांचों पर्यायों का श्रद्धाव होनेपर ही मोक्षमार्ग होता है। 
इनकी न पहचानने पर मोक्ष की पहचान हुए बिना उसका उपाय किस लिए करे । संवर निजेरा 
की पहचान बिना उनमें प्रवृत्ति कैसे करे । आश्रव बंधकी पहचान विना उनका नाश कैसे करे 
इस तरह इन पांचों पर्यायों का श्रद्धान हुए विना मोक्ष नहीं होता । इसप्रकार यद्यपि तत्व अनंत है 
उनका सामान्य विशेषसे अनेक म्रकार निरूपण होता है। परन्तु यहाँ मोक्षका प्रयोजन है इसलिए 
दो जाति अपेक्षा सामरान्यतत्व और पांच पर्याय रूप विशेष तत्व मिलाकर ही केवऊ सात तत्व कहे 
है | इनके यथार्थ अ्द्धानके आधीन मोक्षमार्ग है। इन विना औरों का श्रद्धान हो मत हो अन्यथा 
श्रद्धान हो किसीके आधीन मोक्षमार्ग नहीं है । कहीं पुण्य पाप सहित नौ पदार्थ कहे हैं, किन्तु 
पुण्य पाप आश्रवादिक के ही विशेष हैं अतः सात तल्में ही गर्मित होते हैं | अथवा पुण्य पाप का 
श्रद्धान दोनेपर पृष्य को मोक्ष मागे न माने अथवा स्वच्छेद हो पापरूप मबृत्ति न करे इसछिए 
मोक्षमार्गमें इनका श्रद्धात भी उपकारी जान दो तत्व विशेष मिल्ला कर नौ तत्ल के हैं | अथवा 
समयसारादिम इन्हें नौ तत्व भी कह्य है । 


_प्दन-इनके अद्धान की आपने सम्यग्दशन कहा हे लेकिन दशन तो सामान्य अवलोकन 
मात्र है और श्रद्धान प्रतीतिमात्र है इनका एकार्थत्व कैसे संभव हो सकता है ? 


अध्याय--* म८5 


उत्तर-प्रकरणवशसे घातु का अर्थ अन्यथा भी होता द यहाँ प्रकरण मोश्षमार्ग का 
है उसमें दर्शन शब्द का अर्थ सामान्य अवलोकन मात्र अरहण नहीं करना चाहिए । क्योंकि चद्चु 
अचछ्ुदर्शनसे सामान्य अवलोकन सम्वन्दष्टि और मिथ्यादष्टिके समान होता हे | इससे कुछ मोश्षमार्ग 
शी प्रवृत्ति नही होती । श्रद्धान जो होता हूं बह सम्करश्टिके होता है इससे मोक्षमाग की प्ूत्ति 
होती हैं। इसलिए दशन शब्दका अर्थ वहाँ श्रद्धान मात्र ही अहण करना चाहिए | 


प्रइन-यहाँ विपरीतामिनिवेश्ञ रहित श्रद्धान करने का क्या प्रयोजन हैं ? 


उत्तर-अमिनिवेश्ञ नाम अमिप्राय का हैं। जैंता तलार्थश्रद्धात का अभिम्नाय हैं वैसा 
होकर अन्यथा अभिप्राय होना उसका नाम विपरीतामिनिवेश है । तलार्थश्रद्धान करने का 
अभिप्राय उनका केवल निश्चय करना मात्र ही नहीं हैं। किन्तु अमिप्राब यह हैं कि जीव अजीव को 
#पहचान कर चअपनेकी व पर को जसा का तेसा माने | तथा आश्रव को पहचान कर उसको हेय 
माने | तथा वंघको पहचान कर उसको अहित माने, सर्व॑ंर्क्तो पहचान कर उसे उपादेय माने | 
निमेराको पहचान कर उसे हितक्ा कारण माने, एवं मोक्षकी पहचानकर उसको अपना परम हिंत- 
माने । इस तरह तल्वाथश्रद्धाव का अभिम्राय हैं । उससे उल्य अमिम्राय का नाम विपरीतामिनवेश 
हैँ। सच्चा तलश्रद्धान होनेपर इसका अमाव होजाता हैं। अतः तलाशथश्रद्धान विपरीतामिनिवेश 
रहित है ऐसा यहाँ वताण है| अयवा किसीक अम्यासमात्र तत्वाय॑श्रद्धान होता हैं परन्तु अमिग्रायमें 
विपरीतपना नही छूटता । अंतरह्नमें किसी प्रकार पूर्वोक्त अमिप्रावते अन्यथा अभिम्राय पाया जाता 
हैं तो उसके सम्बम्दर्शन नहीं होता | जैसे दृव्यलिक्ली मुनि जिनवचनसे तलोंको अन्ीति करता 
है। परन्तु झरीराश्रित कियाओँमें अहंकार अथवा पृण्याश्रवर्मे उपादूयपना आदि विपरीत अभि- 
प्रावसे मिथ्यावश्टिही रहता है इसलिए जो तल्वार्थ श्रद्धान विपरीतामिनिवेश रहित हे वही सम्बन्दर्शन 
है | इस प्रकार विपरीतामिनवेद्ञ रहित जीवादि तल्ों का श्रद्धानपता तो सम्बदशन का छक्षणह। 
और सम्बम्दर्शन लक्ष्य हैं। तत्वाथंयत्रम भी यही लिखा ह॑ “तत्वाथभ्रद्धान सम्यन्द्शंचसमू  ॥२॥ 
तलाथेकि श्रद्धान का नाम सम्यन्दशन है| सर्वाथसिद्धि नामा सत्रों की टीका है उसमे तलादिक 
पदोंका अर्थ स्पष्ट लिखा है और सात ही तत्व क्यों कहे इसका प्रयोजन लिखा है। उसीके 
अनुसार यहाँ कुछ कथन किया हे । 
पुरुषार्थसिद्धयुपायर्म ऐसा कहा है-- 


जीवाजीवादीनां तत्वार्थानां सदेव कर्तंव्यम्‌। 
श्रद्धानं विषरीतामिनिवेशविविक्तमात्मरूप तत्‌ ॥२२॥ 


अर्थात्‌ विपरीतामिनिवेशसे रहित जीव अजीव आदि तल्ार्थों का श्रद्धान सदा काल 
करना चाहिए | यह श्रद्धान जात्मा का स्वहूप है | दर्शन मोह उपाधि दूर होने पर प्रकट होता 


का श्रद्धान कैसे होता है 


२८८ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


है । इसलिए आत्मा का स्वभाव है। चतुर्थ आदि गुणस्थानमें प्रकट होता है । बादमें सिद्ध अब- 
स्थामें भी सदा इसका सद्भाव रहता है | ऐसा जानना चाहिए । ल्‍ 

प्रद्न-तिर्यओ्चादि अल्पज्ञानी कोई सात तत्वों का नाम भी नहीं जान सकते उनके भी 
सम्यग्दर्शन की प्राप्ति शास्तरोंमे बतलाई है । इसलिए तल्वार्थश्रद्धानपना तुमने जो सम्बन्दशन का 
लक्षण कहा है उसमें अव्याप्ति दूषण,आता है 

उत्तर-जीव अजीवादिकके नामादिक का ज्ञान हो या न हो 
अथवा अन्यथा हों उनका स्वरूप यथार्थ पहचान कर श्रद्धान करनेसे 
सम्यरर्शन होता है । उसमें कोई सामान्यपनेसे स्वरूप पहचानकर श्रद्धान करता है । कोई विशेष- 
पनेसे स्वरूप पहचान कर श्रद्धान करता है। इसलिए तुच्छज्ञानी तियंचादिक सम्यग्दष्टि जीवादिक 
का नाम भी नहीं जानते तो भी उनका सामान्य पनेसे स्वरूप पहचान कर श्रद्धान करते हैं अतः 
उन्हें सम्यकूत् की प्राप्ति होती है। जैसे कोई तिबंच अपना व औरों का 'नामादिक तो न जाने 
परन्तु अपने में ही अपना मानता है दूसरों को पर मानता है । वैसे तुच्छ ज्ञानी जीव अजीव 
का नाम नही जानता परन्तु ज्ञानादिक स्वरूप आत्मा है उसमें अपनापन मानता - है। और 
शरीरादिकी पर मानता है। ऐसा श्रद्धान उसके होता है यही जीव अजीव का श्रद्धान है। 
तथा जिसप्रकार कोई तियंच सुखादिकका नाम भी नहीं जानता तो भी सुख अवस्था को पहचानकर 
उसके लिए आगामी दुःखका कारण जानकर उसका त्याग करना चाहता है। तथा जो दुःखका 
कारण बन रहा है उसके अभावका उपाय करता है| इसलिए तु््छज्ञानी मोक्षादिकका उपाय नहीं 
जानता तो भी सर्वथा सुखरूप मोक्ष अवस्थाका श्रद्धानन्‍र उसके लिए आगामी बंधका कारण 
रागादिक आश्रवके त्यागरूप संर्वरकी करना चाहता है। तथा जो संसार दुःखका कारण है उसकी 
शुद्धभावते निर्मरा करना चाहता है । इसतरह आश्रवादिकका उसके श्रद्धान हैं | ऐसे उसके भी 
सप्ततत्नका श्रद्धान पाया जाता है | अगर ऐसा श्रद्धान न हो तो रागादि त्यागकर शुद्धभाव करनेकी 
चाह न हो | वही वतलाते हैं--यदि जीवकी जाति न जाने, अपने परको न पहचाने, तो परमें 
रागादिक केसे न करे । रागादिककी न पहचाने तो उनका त्याग केसे करना चाहे ।_ क्योंकि रागा- 
दिक ही आश्रव हैं | रागादिकका फल बुरा न जाने तो किस लिए रागादिक छोड़ना चाहे | रागा- 
दिकके फलका नाम ही बंध है। तथा रागादि रहित रूप परिणामों को पहचानता है तो उस 
रूप होना चाहता है । यह रागादि रहित परिणामका ही नाम संवर है । तथा ' पहले संसार 
अवस्थाका कारण जो कर्म है उसकी हानिकी पहचानता है तो उसके लिए तपश्चरणादिकर 
श॒द्धभाव करना चाहता है । इस संसारअवस्थाके कारण कर्मकी हानिका नाम ही निर्जरा है | संवर 
अवस्थाकी न पहचाने तो संवर निजेरारूप काहेको प्रवृत्ति करे इस संसार अवस्थाके अभाव काही नाम 
मोक्ष है। इसलिए सातों तल्वोंका श्रद्धान होनेपर ही रागादि छोड़कर शुद्धभाव होनेकी इच्छा पैदा 
होती है | अगर इनमें एक भी तलका अ्रद्धान न. हो तो ऐसी चाह पैदा न हो । तथा ऐसी चाह 


तियंयों के सात तत्वों 


अध्याय--९ र्‌८९ 


तुच्छज्ञानी ति्यश्वादि सम्यन्दश्योंके होती ही हैं | इसलिए उसके सात तल्लोंका श्रद्धाव पाया जाता 
है ऐसा निश्चय करना चाहिए | ज्ञानावरणका क्षयोपश्म थोड़ा होनेपर विशेषपनेसे तल्वोंका ज्ञाव 
नहीं होता | तो भी दर्शनमोहके उपशमादिकसे सामान्यपने तत्वश्रद्धानकी शक्ति प्रकट होती है। 
इसतरह इस लक्षणमें अव्याप्ति दूषण नहीं है । 
प्रदन-जिस समय सम्यन्दष्टि विषय कपायोंके कार्यो्में प्रवृत्ति करता है उस कालमें सप्त- 
तलोंका विचार ही नहीं वहाँ श्रद्धान केसे सम्भव हो सकता है ? और सम्यक्त रहता ही है 
इसलिए उस लक्षणमें अव्याप्ति दृषण जाता है | 


उत्तर-विचार तो उपयोगके आधीन है जहाँ उपयोग लगता है उसीक्ना विचार करता 
है। श्रद्धान म्तीतिरूप हे इसलिए अन्य ज्ञेयकका विचार होते हुए अथवा सोना आदि क्रिया होते 
हुए तत्वोंका विचार नहीं है तो भी उनकी ग्रतीति ववी रहती है। नष्ट 
नहीं होती । इसलिए उसके सम्यक्त्का सद्भाव है। जैसे किसी रोगी 
पुरुषके ऐसी ग्रतीति हे-में मनुष्य हूँ तिर्यश्व नहीं हूँ, मेरे इस कारणसे 
ह रोग हुआ है। अतः जव कारण दूर कर रोगकी घटाकर नीरोग होना 
चाहिए । वादमें वही मनुप्य ्रदन विचारादिरूप मबृत्ति करता है। तव उसके पूर्वोक्त विचार नहीं 
होता परन्तु श्रद्धान वैसा ही रहता है । उसी प्रकार इस आत्माके ऐसी ग्रतीति है-में आत्मा हूँ, 
पुद्गलादि नहीं हूं । मेरे आश्रवसे वंध हुआ है अतः अब संवर निर्जरा द्वारा मोक्षरूप होना 
चाहिए | बादमें वही आत्मा अन्य विचारादि रूप प्रवृत्ति करता है । तब उसके ऐसा विचार नहीं 
होता, परन्तु श्रद्धान ऐसा ही रहता है । 5 

. प्रइन-अगर ऐसा श्रद्धान है तो वंध होने के कारणोमें केसी प्रव्नत्ति करता है ! 

उत्तर-जैसे कोई मनुष्य किसी कारणवशसे रोग बढ़नेके कारणोंमें भी प्रश्नत्ति करता है । 
च्यापारादिक कार्य व क्रोधादिक कार्य करता है तो भी उस श्रद्धानकरा उसके नाश नहीं होता । उसी 
प्रकार वही आत्मा कर्मोदय निमित्तिके वशसे वंध होनेके कारणोंमें भी ख़ूत्ति करता है | विषय 
सेवनादि धर्म व क्रोधादि कार्य करता हे । तो भी उस श्रद्धानक्रा उसके नाश नहीं होता | इसका 
विशेष निर्णय आगे करेंगे | इसतरह सप्त तललका विचार न होते हुए भी श्रद्धानक्षा सद्भाव पाया 
जाता है। इसलिए वहाँ अव्याप्तिपता नहीं है | 

प्रदन--ऊँची दशामें जहाँ निर्विकिरप आत्मानुभव होता है वहाँ तो सप्ततत्वादिकके 

हक विकल्पका भी निषेध किया है, भला सम्यक्त्वके लछक्षणक्रा निषेध केसे 
निर्विकल्प दशामें भी («व हो सकता है परन्तु वहाँ निषेध किया गया है। अतः जव्याति- 
तत्वार्थश्रद्धानका सद्भाव 
दूषण- आया | 
उत्तर-नीची दशामें सात तत्वोंके विकल्पोंमें जो उपयोग लगाया उससे म्रतीति दृढ़की 


३७ 


विपय सेवनके समय 
सम्यक्त्वीके श्रद्धानका 
विनाश नहीं होता 


९ ७ मोक्षसारे -प्रकाश []॥ 


और विषयादिकते उपयोग हटाकर रागादिक घटये, कार्य सिद्ध होनेपर बादमें कारणोंका भी निषेध 
किया | इसलिए जहाँ प्रतीति भी दृढ़ हो गई, और रागादिक दूर हो गए वहाँ उपयोग घुमानेका खेद 
क्यों किया जाय. इसलिए वहाँ उन विकर्पोंका निपेष किया है। तथा संम्यक्वका लक्षण भी 
प्रतीति ही है । वहाँ प्रतीतिका तो निषेध नहीं किया । अगर गतीतिको छुड़ाया होता तो इस लक्षणका 
निंमेध भी हुआ कहा जाता, वह है नहीं । तत्वोंकी प्तीति तो वहाँ बनी रहती है इसलिए यहाँ 
अव्यातिपना नहीं है । 

प्रझन-छम्मस्थके तो प्रतीति अप्रतीति कहना ठीक बैठता है इसलिए वहाँ सात तल्वोंकी 
प्रतीतिरुष जो लक्षण कहा है उसे हम मानते हैं | परन्तु केवढी सिद्ध भगवानके तो सबका ज्ञान- 
पना समानरूप है। वहाँ साततत्वोंकी प्रतीति कहना ठीक नहीं बैठता | और उनके सम्यक्त्व गुण 
पाया ही जाता है इसलिए वहाँ इस लक्षणमें अव्याप्तिदूषण छगता है। 

उत्तर-जैसे छम्मस्थके श्रुतज्ञानके अनुसार प्रतीति पायी जाती है वैसे ही केवली सिद्ध- 
भगवानके केवलज्ञानके अनुसार ही प्रतीति पायी जाती हैं | जो सात तत्वॉका स्वरूप पहले ठीक 
किया था वही केवलज्ञानसे जाना । वहाँ प्रतीतिका परम अवगाढ़पना हुआ । इसीसे परमावगाढ़ 
सम्यक्व कहा है। जो पहले श्रद्धान किया था अगर उसे झूठ जाना होता तो वहाँ अगप्रतीति 
होती। वह तो जैसे सात तलोंका श्रद्धान, छत्नस्थके हुआ था वैसा ही केवढी सिद्ध भगवानके पाया 
जाता है इसलिए ज्ञानादिककी हीनता अधिकता होते हुए भी तिर्यचादिक व केवली सिद्ध भग- 
वानके सम्यक्वगुण समान ही कहा है। तथा पहली अवस्थामें यह जानता था कि संवर निज॑रासे 
मोक्षका उपाय करना चाहिए, बादमें मुक्त अवस्था होनेपर ऐसे मानने छगता है कि संवर निर्जरासे 
हमारे मोक्ष हुआ। पहले ज्ञानादिक हीनतासे जवादिकके थोड़े विशेषोंको जानता था। बादसें 
केवलज्ञान होनेपर उनके सब विशेषोंको जानने लगता हैं । परन्तु मूलभूत जीवादिकके स्वरूपका 
अद्भान जेसा छ्नस्थके पाया जाता है वैसा ही केवीके पाया जाता है। यद्यपि केवली सिद्ध- 
भगवान अन्य पदार्थोकी भी प्रतीतिके साथ जानते हैं तो भो वे पदार्थ प्रयोजनभूत नहीं हैं । 
इसलिए सम्यक्तगुणमें सात तत्वोंका ही श्रद्धान ग्रहण किया है | केवडी सिद्ध भगवान रागादिरिण 
परिणमन नहीं करते | संसार अवस्थाको नहीं चाहते यह श्रद्धानका बछ ही समझना चाहिए । 

प्रश्न-सम्यरदर्शन तो आपने मोक्षमार्ग बतलछाया था मोक्षमें इसका सड्भाव कैसे 
पाया जाता है। 

उत्तर-कोई कारण ऐसा भी होता है कि कार्य सिद्ध होनेपर नष्ट नहीं होता । जैसे 
किसी बृक्षको किसी एक शाखासे अनेक शाखायुक्त अवस्था हुई उसके होते हुए वह एक शाखा 
नष्ट नहीं होती । वैसे ही किसी आत्माक्रे सम्यक्व गुणसे अनेक गुणयुक्त अवस्था हुई उसके होते 
डेप सम्यक्वजुण नष्ट नहीं होता | इसतरह केवली सिद्ध भगवानके भी तल्वार्थश्रदूधान रक्षण ही 
सम्यक्व पाया जाता है। इसलिए वहाँ अव्याप्तिपना नहीं है । 


अध्याय--५ २५९९ 


प्रच्त-मिथ्याइष्टिके मी तलश्रद्घान होता हैं ऐसा शाखमें निरूपण हे। अवचनसारमें 
आलज्ञानशत्य तल्ार्थश्रद्घान अक्तार्यकारी कहा है । इसलिए सम्यक्वक्ा 
लक्षण जो तलार्थश्रदूधान कहा हे उसमें अतिव्याप्िदृूषण लगता है। 

उत्तर-मिथ्याइष्टिके तत्श्रद्घान नामनिशक्षेपस्े कहा है, जिसमें तत्व- 
श्रदघानका गुण नहों हे और व्यवहारमें जिसका नाम तलश्रद्घान कहा जाता है वह मिथ्यावश्कि 
ही होता हैं| अथवा उसे आगमद्॒व्य निश्षेप्ते समझना चाहिए क्योंकि तल्ार्थश्रद्घानके प्रतिपादक 
शा्रोंका उसके अमभ्याप्त हे, उनका स्वरूप निश्चय करनेसें उपयोग नहीं लगता | तथा यहाँ 
सम्यक्लका लक्षण तलार्थश्रदू्धान कहा है वह भावनिक्षेपसते है । गुणसहित सत्य तलार्थश्रदूघान 
मिथ्याचष्टिके कभी नहीं होता । आत्मज्ञानशून्य ॒तलाथश्रद्धान जहां कहा है वहां भी वही अर्थ 
समझना चाहिए | भल्त सच्चे जीव अज्ञीवादिकका जिसके श्रद्धाव हो उसके आत्मज्ञान कैसे नहीं 
होगा ? अवश्य ही होगा | इस तरह मिथ्यादष्टेके सच्चा तलवार्थ श्रद्धान सवथा नहीं पाया जाता 
अतः उस लश्नणमं अतिव्याप्ति दूषण नहीं लगता। यह तल्वाथश्रद्धान लक्षण असंभव भी 
नहीं हे क्योंकि सम्यक्लका ग्रतिपक्षी मिथ्यात्व ही हें। इसका लक्षण उससे विपरीत है । 
इस तरह अच्याप्ति, अतिव्याप्ति असंभवपनेसे रहित सब सम्यन्दष्टियोंसिं तो पाया जाता हे 
और और किसी मिथ्यादृष्टिमं नहीं पाया जाता अतः सम्यन्दशनक्ना सच्चा लक्षण तलाा्थ 
श्रद्धान है । 


प्रश्न-यहाँ सातों तत्वोंके श्रद्धानकता जो नियम किया हे वह नहीं वनता,क्योंकि कहीं परसे 

भिन्न सपने श्रद्धान को ही सम्यक्त् कहा है। समयसारमें “एकत्वे नियतस्य ”' इत्यादि कलश लिखा 

नम है उसमें ऐसा कहा हे-इस आत्माके परद्वव्यसे मित्र अपनेकोी अवलोकन 

७४०७४ बयां करना ही नियमसे सम्यग्दशन हं,इसलिए नो तल्वोंकी सन्तति छोड़कर हमारे 
लक्षणाक्रा समन्वय &; ल्‍< ८5 ० 

यह एक आत्मा ही हो । तथा कहीं एक आत्माके निश्चवको ही सम्यक्ल कहा 

है. पुरुषार्थसिद्धूयुपायमें दर्शनमात्मविनिश्ितिः ऐसा पद है इसका यही अर्थ हे । इसलिए 

जीव अज्ञीव का ही या केवल जीव का ही श्रद्घान होनेपर भी सम्यक्त्व होता है । सातों तल्वोंके 

श्रदूधानका निबम होता तो ऐसा क्यों लिखते ? 


मिथ्याइष्टिका तत्व 
श्रद्धान नाम निक्षेपसे है 





ह 


१--एकत्वे नियतत्थ झुद्धनवतो व्याप्तुबंदस्थात्मनः । 
पूर्तज्ञानघनत्थ॒ दवनमिद्द. दव्यांतरेभ्यः पइयक॥ 
सम्यग्दशनमेतदेव नियमादात्मा च॑ तावानयम्‌ । 
तन्‍्नुकत्वा नवतत्वसन्दतिमिमामात्मायमेको. पतन. नमी ६॥ 

--5हानमात्मविनिश्वितिरात्मपरिन्ञानमिष्वते बोघः | 
स्थिविरात्मनि चारित्रें छुत एत्तेम्यो मवति दंघः ॥२१६॥ 


- २९२  सोक्षमार्ग-अकाश 


उत्तर-परसे मित्र जो अपना श्रद्धान होता है वह आश्रवादिके श्रद्धानसे रहित होता 
है या सहित होता है। अगर रहित होता है तो मोक्षके श्रद्धान विना किस अयोजनके लिए 
ऐसा उपाय करते हैं, संवर निर्जराके श्रद्धान विना रागादि रहित होकर स्वरूपसें उपयोग 
लगाने का किसलिए प्रबत्त करता है। आश्रव वंधके श्रद्धान विना पूर्व अवस्था को क्यों छोड़ता 
है ! इसलिए आश्रवादिकके श्रद्धानसे रहित अपने परका अ्रदूधान करना संभव नहीं है। और 
यदि आश्रवादिके श्रदूघान सहित होता है तो स्वयं ही सातों तत्वोंके श्रदूधान का नियम हुआ । 
केवल आत्मा का निश्चय परके स्वरूपका श्रदूधान हुए बिना होता नहीं। इसलिए अजीव का अ्रद्धान 
होनेपर ही जीव का अ्रद्धान होता है। तथा पहले की तरह आश्रवादिक का श्रदूधान भी 
अवश्य होता है। इसलिए यहाँ भी सातों तल्वोंके श्रदूधान का नियम समझना चाहिए | . तथा 
आश्रवादिकके अ्रदूधान विना अपने परका श्रदूधान अथवा केवल आत्मा का अ्रदूघान सच्चा नहीं 
* होता। क्यों कि आत्मा द्वब्य है और और वह शुद्ध अशुद्गुघ पर्याय लिए हुए है। जैसे 
तंतु अवकोकनके विना पटका अवलोकन नहीं होता | वैसे ही झुद्रघ अशुदध .पर्याय पहचाने विना 
आत्म द्वव्यका श्रदूघान नहीं होता । यह शुद्ध अशुद्घध अवस्था की' पहचान  आश्रवादिक की 
पहचानसे होती है। आश्रवादिके श्रदूधान विना अपने परका श्रदूधान अथवा केवछ आत्मा का 
अदूधान कार्यकारी भी नहीं है। क्योंकि श्रद्धाम किया जाय या न किया जाय आप जाप ही 
है पर पर ही है। आश्रवादिका श्रदूधान हो तो आश्रव बंधके अभावसे तथा संवर निर्मरा रूप उपाय 
करनेसे मोक्षषद पाता है। अपने पर का अ्रदूधान भी उस ही प्रयोजन के लिए कराया 
जाता है | इसलिए आश्रवादिकके श्रद्धान सहित अपने परका जानना व अपना जानना 
कार्यकारी है। 


प्रइन-अगर यह वात है कि शाद्तोंमें केवल अपने पर का श्रदूधान अथवा केवल 


आत्माके ही श्रद्धान को सम्यवल्व॒ कहा है या कार्यकारी कहा है । तब फिर तत्वों की परंपरा 
छोड़कर हमारे एक आत्मा ही हो ऐसा क्‍यों कहा है ? 


उत्तर-[ जिसके अपने पर का या आत्मा का सत्य श्रदूधान होता है उसके सातों तल्वोंका 
अवश्य ही अ्रदूधान होता है. तथा जिसके सच्चे सात तत्वों का श्रदूधान होता है उसके अपने 
पर का या आत्मा का श्रदूधान अवश्य ही होता है । इस तरह पररुपर अविनाभावीपन जानकर 
अपने पर के श्रदूधान को अथवा आत्मश्रदूधान को सम्यक्ल बतलाया है ] लेकिन इस 
छलसे कोई सामान्यतया अपने पर को जानकर वा आत्मा को जानकर ऋतकृत्यपना मानता है 
तो यह उसके अम है। क्योंकि ऐसा कहा है “निर्विशेष॑ हि सामान्‍्य॑ मवेत्खरविषाणवत्‌”” 
अर्थात्‌ विशेष रहित सामान्य गधेके सींधके समान है | इसलिए प्रयोजनमूत्त आश्रवादि विशेषों 
सहित अपने परका व आत्मा का श्रदूधान करना योग्य है। अथवा सातों तल्वा्थोके श्रद्धानसे 


१९ 
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रागादि मिटनेके लिए पर द्िरव्यों को मित्र भाता हे या आत्मा को ही भाता हे, उसके अवोजन 
की सिदृधि होती हे | इसलिए मुख्यता से मेदविज्ञानको अथवा आत्मज्ञान को कार्यकारी कहा है 
क्योंकि प्रयोजन तो रागादि घटनेका हे वह आश्रवादिके श्रद्घान विना होता नहीं तब॒ केवल जान 
लेनेसे ही मानादिक को वढ़ावे रागादि को नहीं छोड़े तो उसका कार्य कैसे सिद्घ हो सकता है। तथा 
नव तलों, की परंपरा छोड़नेके वारेमें यह वात हे कि पहले नव तलोंके विचारसे सम्बग्दर्शन हुआ 
था वादसें निर्विकिप दशा होनेके लिए नव तलों का भी विकल्प छोड़ने की इच्छा की। तथा 
जिसके पहले ही नव ठत्वों का विचार नहीं है उसके उस विकरपके छोड़ने का क्या परवोज्न 
हैं ? अन्य अनेक विकतप पाए जाते हैं | उन्हीं का त्याग किया जाय ) इस तरह अपने परके 
श्रद्धानमें या आत्मश्रदूधानमें सप्त तलके श्रद्घान में सप्त तलके श्रद्धान की अपेक्षा पायी जाती 
है। इसलिए तलश्रद्धान सन्यक्ल का लक्षण है | 

प्रइन-शास्रोमें कहीं अरंहतदेव नि्भन्थगुरू और हिंसा रहित धर्मके श्रद्धातक्रों सम्बक्त 
कहा हे वह कैसे है ! 

उत्तर-अरहंत देवादिकका श्रद्घान होनेसे तथा कुदेवादिकका अ्रद्घान दूर होनेसे 
गृहीत मिथ्यात्क्ा अभाव होता है उस अपेक्षा इसको सम्यक्त्वी कहा है। सर्वथा सम्यक्लका 
लक्षण यह नहीं है । क्योंकि द्व्यल्क्ली मुनि आदि व्यवहार घर्मके घारक मिथ्याइश्टियोंके भी 
ऐसा श्रद्घान होता हे | अथवा जैसे अणुन्नत महात्रत होते हुए देशचारित्र सफल्चारित्रि हों 
न मी हों, परन्तु अणुत्रत हुए विना देश चारित्र कभी नहीं होता और महाद्गतत हुए विवा सक 
चारत्र कभी नहीं होता | इसलिए इन ज्तोंको अन्वब* रूप कारण जान कारणमें कार्यका उपचार 
कर इनको चारित्र कहा हे। उसी प्रकार अरहँत देवादिकका अ्रदूघान होते हुए सम्यक्त्व हो 
न भी हो परन्तु अरंहतादिका श्रदूघान हुए विना तत्वार्थ श्रदूधानरूप सम्यकल कमी नहीं होता । 
इसलिए अरहंतादिके श्रद्घानकी अन्वय रूप कारण जान कारणमें कार्यकरा उपचार कर इस अ्रदूघान 
को सम्यकत्त कहा हे । इसीसे इसका नान व्यवहारसम्यक्त हे | अथवा जिसके तलार्थअद्घान 
हो उसके सच्चा अरहंतादिका श्रद्धान होता ही है। तलश्रद्घानके बिना पक्षसे अरहंतादिका 
अ्रदूधान करता है परन्तु यथावत्‌ स्वरूपकी पहचान लेकर श्रद्घान नहीं होता तथा जिसके सत्य 
अरहंतादिके स्दरूपका श्रद्धान हो उसके तलार्थ श्रदूधान होता ही हे । क्योंकि अरहंतादिका 
स्वरूप पहचाननेसे जोव अजीव आश्रवादिकी पहचान होती हे | इस तरह इनको परत्पर अविना- 
भावरी जानकर कहीं अरंहतादिके अद्घानको सम्यक्त कहा है। 


श्र 


प्रइन-नारकादि जीवोंके देव कुदेवादि का व्यवहार ही नहीं हैं और उनके सम्यक्त्व 
पाया जाता है। इसलिए सम्यक्त होते हुए अरहंतादि का श्रदूघान होता ही है ऐसा नियम 
नहीं हुआ। 


समोक्षमा्य-प्रकाश ह 
२९४ 69 कि हे 
उत्तर-सात तल्ोंके श्रद्घानमें अरहंतादि का अरद्धान भी गर्मित है। क्योंकि तत- 


तानमें मोक्ष तत्व को उत्कृष्ट मानते हैं | और मोक्ष तत्व अरहंतसिद्घ का लक्षण है | लक्षण को 
उत्कु.्ट मायने वाल्म लक्ष्यक्रो उत्कष्ट अवश्य ही मानेगा । अतः उनको मी सर्वेत्कष्ट माना औरों- 
को नहीं माना यही देवका अदधान हुआ | और मोक्ष का कारण संवर निर्जंरा है । इसलिए 
इनको भी उत्कृष्ट मानता है। और संवर निजेराके धारक मुख्यतवा मुनि है इसलिए मुनिक्ो 
उत्तम मानता हे औरको नहीं मानता यही गुरु का मानना हुआ। तथा रागादि रहित भाव का 
नाम अहिंसा है उसीको उपादेय मानता हे औरकी नहीं मानता यही घ्मका श्रदूधान हुआ। 
इस तरह तलार्थ श्रदूधानमें अरहंतदेवादिकका श्रदूधान भी गर्मित हैं। अथवा जिस निमित्तसे 
इनके तल्वार्थश्रदूधान होता है उस निमित्तते अरहंतदेवादिकका भी श्रदूधान होता हे | इसलिए 
सम्यक्लमे देवादिकके अदूधान का नियम हैं । 
प्रइन-कितने ही जीव अरहंतादिका श्रदुघान करते हैं, उनके गुण पहचानते हैं किन्तु 
नके तलश्रद्धान रूप सम्यक्त्व नहीं होता । इसलिए जिसके सच्चे अरहंतादिका श्रदूघान हो 
सके तत्वश्रद्धान होता ही हे ऐसा नियम नहीं है । 


५। 


6] 


उचर-तलश्रद्धान विना भरहंतादिके छयालिस आदि गुण जानता है। लेकिन 
पर्यावाश्रित गुणका जानना भी नहीं होता । क्योंकि जीव अजीव की नीति पहचाने विना अरहंतके 
आत्मश्रितगु्णों को व शरीराश्रितगुणों को मित्र २ नहीं जानता अगर समझे तो अपनी आत्मा को 
यह द्वव्यसे मिन्न केसे न माने | इसलिए प्रवचन सारसें ल्खि है । 


जो जाणदि अरहंत॑ दब्बच गुणच पजयत्तेहिं 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय [ अ० १ गा०८० ] 


अर्थात जो अरहंत को दव्य, गुण, पर्यावसे जानता है वह अपनी जात्मा को 
जानता है उसका मोह नष्ट हो जाता है। इसलिए जिसके जीवादिक तत्वों का अदूघान नहीं 
उसके अरहंतादिका भी सच्चा अ्रदूधान नहीं हे। तथा मोक्ष आदि तत्वोंके अद्घान विना 
अरहंतादिकका माहाल्य यथाथ नहीं. जानता, छोकिक अतिशयादिकसे अरहंतका, तपश्चरणादिसे 
गुरूका और पर जीवोंकी अहिंसादिकसे घर्मकी महिमा जानता है यह पर्यायाश्रित भाव हैं| तथा 
आलाश्रित भावों अरहंतादिका स्वरूप तत्वश्रद्धान होनेपर ही जानता है इसलिए जिसके सच्चे 
जरहंतादिका श्रदूधान होता है उसके तत्वश्रद्धान अवश्य ही होता है ऐसा नियम समझनों 
चाहिए । इस अक्नार सम्यक्तका रक्षण निर्देश किया । 


अश्त-सच्चा तत्वश्रद्धान, अपने पर का अ्रदधान, जात्मश्रद्धान व देवगुरू आदिकाः 


अध्याय--५९ २५९५ 


अदूधान इन सब लक्षणोंमें तो आपने एकता दिखाई । परन्तु भिन्न २ अकार लक्षण कहने का 
प्रयोजन किया है । 


उत्तर-इन चारों छक्षणोंमें सच्ची दृष्टिसे एक लक्षण अहण किया जाय तो चारों का 
अहण हो जाता है। तो भी मुख्य प्रयोजन अछूग २ विचार कर अन्य अन्य प्रकार रुक्षण कहे हैं | 
जहाँ तत्वार्थ श्रदूधान लक्षण कहा है वहाँ तो यह प्रयोजन है कि इन तत्वोंको पहचानने पर यथार्थ 
वत्तुके स्वरूप व अपने हित अहित का अश्रदूधान करेगा उसके वाद मोक्षमार्गमें प्रवृत्ति करेगा | तथा 
जहाँ अपने पर का मिन्न श्रदूधान लक्षण कहा है वहां तल्वार्थअद्धानका प्रयोजन जिससे सिंदूध हो 
उस श्रदूधान को मुख्य लक्षण कहो है। जीव अजीवके श्रदूधान का प्रयोजन अपने पर का भिन्न 
अ्रद्धान करना है। तथा आश्रवादिके श्रदूधान का प्रयोजन रागादि छोड़ना है। अतः अपने पर 
का भिन्न श्रदूधान होनेपर पर द्रव्य रागादि न करने का श्रदूधान होता है | इस तरह तल्वार्थ 
अद्धान का प्रयोजन अपने परके मित्र श्दूधानसे सिदूप होना जानकर इस लक्षण को वतलाया 
हैं । तथा जहाँ आल्मश्रदूधान लक्षण कहा है वहाँ अपने परके मिन्न श्रदूधानका प्रयोजन यही है कि 
अपने को आत्मरूपसे पहचानना । अपने को “आत्मरूप' जाननेपर परका भी विकल्प कार्यकारी नहीं 
है । इस तरह मूलभूत प्रयोजन की प्रधानता जानकर आत्म अ्रदूधान को मुख्य लक्षण कहा है। तथा 
जहाँ देवगुरू धर्मका श्रदधान लक्षण कहा है वहाँ वाह्य साधन की मुख्यता की है क्योंकि 
अरहंतदेवादिकका श्रद्धान सच्चे तत्वार्थ श्रद्धान का कारण है। और कुदेवादिका श्रदूधान कल्पित 
तत्वश्रदूधान का कारण हैं अतः वाह्य कारण की प्रघानतासे कुदेवादिका श्रदूधान न करानेके लिए 
देवगुरु धर्मके श्रदूधान को मुख्य लक्षण कहा है । इस तरह २ भिन्न २ प्रयोजनों की मुख्यता 
लेकर मित्र २ लक्षण वतलाए हैं | 


ग्रइन-इन लक्षणोंमं जीव किस लक्षण को अंगीकार करे | 


उत्तर-मिथ्यात्व कर्मके उपशमादि होनेसे भहां विपरीतामिनिवेशका अभाव होता हे वहां 
चारों लक्षण एक साथ पाए जाते हैं | तथा विचार करनेकी अपेक्षा मुख्यपनेसे तत्वार्थोकी विचारता है, 
अथवा अपनेपरका भेद विज्ञान करता है, या आत्मस्वरूपको ही सम्हाल्ता है अथवा देवादिकका 
स्वरूप विचारता है। इस तरह ज्ञानमें तो नाना प्रकारका विचार होता है | परन्तु श्रदूधानमें 
सब जगह परस्पर सापेक्षपना पाया जाता है। तत्वविचार करता है तो भेद विज्ञानादिका 
अभिप्राय लेकर करता है । इस तरह अन्यत्र भी परस्पर सापेक्षपना है| इसलिए सम्यस्दष्टिके 
अदूधानम चारों ही लक्षण अन्नीकार है। तथा जिसके मिथ्यात्वका उदय हैं उसके विपरीतामि- 
निवेश पाया जाता है | उसके यह लक्षण आमास मात्र होते, हैं सच्चे नहीं होते | वह जैन मतके 
जीवादि तत्वोंको मानता है अन्यको नहीं मानता, उनके नाम भेदादिकका सीखता है। इस तरह 
उसके तल्वार्थअ्रदूधान होता है। परन्तु उनके यथार्थ भावका श्रदूघान नहीं होता । यद्यपि अपनेपर 
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की भिन्न बातें करता है और वखादिकमें पर बुद्घिको चितवन करता है । परन्तु जैसे पर्यायमें अहं 

बुद्ध है और वख्ादिकमें पर बुद्धि है वैसे आत्मामें अहंबुदिध और शरीरमें पर बुद्धि नहीं 
होती | आत्माका जिन वचनानुसार चिंतवन करता है, परन्तु प्रतीति रूप अपनेको आप श्रद्धान नहीं 
करता । अरहंतादिके बिना और कुद्ेवादिकोंको नहीं मानता, परन्तु उनके स्वरूपको यथाथ 
पहचानकर अदूधान नहीं करता | इस तरह यह लक्षणाभास सम्यर्दृष्टिके होते हैं | इनमेंसे कोई 
होता है कोई नहीं होता | यहां इनके मिन्नपना भी संभव नहीं है। इन लक्षणामासोमें इतना 
विशेष समझना चाहिए कि पहले तो देवादिकका श्रदूधान होता है, बादमें तत्वोंका विचार होता है, 
बादर्म अपने परका चिंतन करता है, फिर केवल आत्माका चिंतन करता है। इस अनुक्रमसे साधन 
करता है तो परंपरासे सच्चे मोक्षमार्गको पाकर कोई जीव सिदूध पदको भी प्राप्त कर लेता है। और 
जो इस अनुक्रमका उछट्डन करता है उसके देवादिक माननेका कुछ पता ही नहीं है । और 
बुद्धिकी तीत्रतासे तत्व अतत्व विचारादिकिमें प्रवृत्ति करता है इसलिए अपनेको ज्ञानी जानता हैं । 
अथवा तत्त विचार भी उपयोग नहीं लगाता और अपने पर का भेद विज्ञानी बना विचरता है । 
अथवा अपने परका भी ठीक निर्णय नहीं करता और अपनेको आत्मज्ञानी मानता है | यह सब 
चतुराई की बातें हैं। मानादि कपायोंके साधन है। कुछ भी कार्यकारी नहीं है। इसलिए जो 
जीव अपना भरा करना चाहता है उसको जब तक सच्चे अ्रदूधान दर्शनकी प्राप्ति न 
हो तबतक इनको भी अनुक्रमसे अज्ञीकार करना चाहिए | उसे ही बतछाते हैं । 


पहले तो आज्ञादिकसे अथवा परीक्षासे कुदेवादिका मानना छोड़कर अरहंत देवादिका 
अदूधान करना चाहिए । क्योंकि ऐसा अरदूधान होनेसे ग्रहीत मिथ्यात्वका अभाव होता है, 
तथा मोक्षमार्गके विन्न करनेवाले कुदेवादिकके निमित्त दूर होते हैं । मोक्षमार्गके सहायक भरंहत 
देवादिका निमित्त मिलता है । इसलिए पहले देवादिकका अ्रदूधान करना चाहिए | तथा वादमें 
जन मत कहे हुए जीवादिक तत्वोंका विचार करना चाहिए । नाम लक्षणादि सीखने चाहिए । 
क्योंकि इस अभ्याससे तत्वश्रद्धानकी आप्ि होती है। फिर अपनेपर का अमिन्नपना जैसे 
भातित हो वैसे विचार करना चाहिए, क्योंकि इस अभ्याससे भेद विज्ञान होता है। तथा बादमें 
अपनेमें अपनापन माननेके लिए स्वरूपका विचार करना चाहिए क्योंकि इस अम्याससे आत्मानुभवकी 
प्राप्ति होती है तथा इस अनुक्रमसे इनको अंगीकारकर पीछे इनमें ही.कभी देवादिकके विचारमें.कभी 
तत्व विचारमें, कमी अपने परके विचारमे, कमी आत्मविचारमें उपयोग रूगाना चाहिए इस अभ्योससे 
दशनमोह मन्द हो जाता है । तब कदाचित्‌ सच्चे सम्यर्दर्शनकी प्राप्ति होती है। क्योंकि ऐसा होनेपर 
सम्यपाद्शन होनेका नियम तो है नहीं किसी जीवके कोई विपरीत प्रबल कारण बीचमें हो जाँय 
तो सम्यदशनकी प्राप्ति नहीं भी होती है । परन्तु मुख्यपनेसे बहुतसे जीवोंके तो इसही अनुक्रम 
से का्यसिद्धि होती है | इसलिए इनको इस ही प्रकार अज्ञीकार करना चाहिए | 
जैसे पुत्रका इच्छुक विवाह्मदिक कारणोंको मिलाता है। वादमें अनेक पुरुषोंके तो पुत्रकी प्रापि 
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होती ही है । किसीके नहीं होती तो नहीं भी होती। परन्तु इसका तो उपाय करना ही चाहिए । वैसे 
ही सम्यक्त॒का इच्छुक इन कारणों को मिलता है, वाद में अनेक जीवोंके तो सम्यक्त्व की प्राप्ति 
होती ही है । किसीके नहीं होती तो-नहीं भी होती । परन्तु इसको तो जिससे कार्य वने वही 
उपाय करना चाहिए | इस प्रकार सम्यक्त्का लक्षण निर्देश किया । 

प्रशन-सम्यक्तके अनेक लक्षणोंमेंसे आपने तल्ा्थश्रद्धानत्रों मुख्य कहा है इसका 
क्या कारण है? 

उत्तर-तुच्छबुद्धियों को अन्य लक्षणोंमें प्रयोजन स्पष्ट भासित नहीं होता तथा अम पैदा 
होता है । और इस तल्ार्थश्रद्धान-लक्षणमें प्रयोजन स्पष्ट. भासित होता है, कुछ अम पैदा नहीं होता। 
इसलिए इस लरक्षणको मुख्य किया है। वही वतलाते हैं;-देव गुरु घर्मके श्रद्धानम अह्पवुद्धियों 
की यह भासित होता हे कि अरहंत देवादिक को मानता चाहिए और की नही मानना चाहिए । 
८ ैंवना ही सम्बक्ल है। वहाँ अगर जीव अजीवका, बंध मोक्षके कारण कार्यक्रा स्वरूप नहीं भासित 
होता तो मोक्षमार्गप्रयोजन की प़िद्धि नहीं होती | अथवा जीवादिकका श्रद्धान हुए बिना ही इसी 
श्रद्धानमें संतुष्ट होकर अपने को सम्यक्त्ली मानता है। एक कुदेवादिकर्में तो द्वेप रखता है 
अन्य रागादि छोड़नेका प्रयास नहीं करता, इस तरह अम पैदा होता है | तथा अपने परके श्रद्धानमें 
तुच्छबुद्धियोंकी यह भासित होता है कि अपने परका जानना ही कार्यकारी है, इसीसे सम्यक्त्व 
होता है। वहाँ आश्रवादिका स्वरूप भासित नहीं होता तब मोक्षमार्गप्रयोजन की सिद्धि नहीं 
होती | अथवा आश्रवादि श्रद्धान हुए विना इतना ही जाननेमें संतुष्ट होता है और अपने को सम्यक्त्वी 
मानकर स्वच्छंद होकर रागादि छोड़ेने का उद्यम नहीं करता, इस तरह अमपैदा होता है | तथा 
आत्मश्रद्धान लक्षणमें तुच्छ बुद्धियों को यह भासित होता है कि आत्मा ही का विचार कार्यकारी है 
इस ही से सम्यक्त होता है वहाँ जीव अजीवादिकका विशेष अथवा आश्रवादिका स्वरूप भासित 
नहीं होता तब मोक्षमार्गप्रयोजन की सिद्धि नहीं होती । जीवादिक विशेष व आश्रवादिके श्रद्धान 
हुए विना इतने ही विचारसे अपने को सम्यक्त्वी मानकर स्वछंद हो रागादि छोड़ने का प्रयल 
करता है। इस तरह इसके पूर्वोक्त अम समझ कर इन छक्षणोंकों मुख्य नहीं किया है। तल्वार्थ- 
श्रद्धान लक्षणमें जीव अजीवादिकका तथा आश्रवादिका श्रद्धा होता है वहाँ सबका स्वरूप अच्छी 
तरह भासित होता है तब मोक्षमार्ग प्रयोज की सिद्धि होती है तथा इस श्रद्धान के 
होने पर सम्यक्त्व होता है परन्तु वह संतुष्ट नहीं होता। आश्रवादिका श्रद्धाव होनेसे रागादि 
छोड़कर मोक्षका प्रयल करता है। इसके अम पैदा नहीं होता । इसलिए तल्ार्थश्रद्धान 
लक्षण को मुख्य किया है। अथवा तल्वाथश्रद्धान लक्षणमें तो देवादिकका अश्रद्धात व अपने 
परका श्रद्धान व आत्मश्रद्धान गर्भित होता है यह तो तुच्छबुद्धियोंको भी मासित होता है । तथा 
अन्य रक्षणोंमें तलार्थ श्रद्धानका गर्मितपना जो विशेष बुद्धिमान होते हैं उन्हें ही भासित होता है 
तुच्छबुद्धियोंकी भासित नहीं होता। इसलिए तल्ार्थश्रद्धान लक्षण को मुख्य किया है। अथवा 
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मिथ्याइष्टिक यह आमासमात्र होता है। वहाँ तत्वाथंका विचार तो शीघ्रता से विपरीता- 
मिनिवेश दूर करनेका कारण होता है अन्य लक्षण शीघ्र कारण नहीं होते अथवा विपरीता- 
भिनिवेशके भी कारण होजाते है। इसलिए यहाँ सरव॑ प्रकार मसिद्धि जान, विपरीताभिनिवेश 
रहित जीवादि तलार्थोका श्रद्धान ही सम्यक्‍तका लक्षण है। यह लक्षण निर्देशका स्वरूप 
हुआ । ऐसा लक्षण जिस आत्माके स्वभावमें पाया जाय उसे ही सम्यक्त्ली समझना चाहिए | अब 
इस सम्यक्त्वके भेद बतलते हैः-- 

विपरीतामिनिवेश रहित श्रद्धानरूप आत्मपरिणाम तो निश्चय सम्यक्त्व हैं। क्योंकि सत्यार्थ ? 
( श्रद्धान ) सम्यक्त का स्वरूप है | सत्यार्थ ही का नाम निश्चय है| तथा विपरीतामिनिवेश रहित 
श्रद्धानका कारणमूत श्रद्धान व्यवहार सम्यक्त्व है । क्योंकि कारण में 
कार्यका उपचार किया है। इस उपचारका नाम ही व्यवहार है । सम्य- 
र्ृष्टि जीवके देव गुरू धर्मादिकका सच्चा श्रद्धान है उस ही निमित्तसे 
इसके श्रद्धानमें विपरीतामिनिवेशका अंभाव है| यहाँ विपरीतामिनिवेश रहित श्रद्धान निश्चय ? 
सम्यक्त है और गुरू धर्मादिकका श्रद्धान व्यवहार सम्यक्व है। इस तरह एक ही समयमें दोनों 
सम्यक्त्र पाए जाते है। तथा मिथ्याइष्टि जीवके देव गुरू धर्मका श्रद्धान आभासमात्र होता है और 
इसके श्रद्धानमें विपरीतामिनिवेशका अभाव नहीं होता क्योंकि यहाँ निश्चय सम्यक्त्व तो है नहीं और 
व्यवहारसम्यक्त्व मी आमासमात्र है ? आमासमात्र इसलिए है कि इसके देव गुरू धर्मादिका का 
अद्वान होता है वह विषरीतामिनिवेशके अभावका साक्षात्‌ नहीं है और कारण हुए विना उपचार 
संभव नहीं है इसलिए साक्षात्‌ कारण अपेक्षा व्यवहार्सम्यक्त भी इसके संभव नहीं होता। अथवा 
इसके देव गुरू धर्मादिका अ्रद्धान नियमरूप होता है यह परंपरासे विपरीतामिनिवेश रहित 
अद्वानका कारणमूत है। यद्यपि नियम रूप कारण नहीं है तो भी मुख्यपने से कारण है। तथा 


कारणमें का्यका उपचार संभव है। इसलिए मुख्य रूप परंपरा कारण की अपेक्षा मिथ्याइ्टिके 
भी व्यवहार सम्यक्त्व बतलाया है 


प्रइन-किन्ही शास्तरोंमें देवगुरू धर्मके श्रद्धाको अथवा तल्वश्रद्धानक्रो तो व्यवहार 
सम्यक्त कहा है और अपने परके श्रद्धाननरों अथवा केवल आत्माके श्रद्धानकी निश्चयसम्यक्त 
कहा है । यह कैसे ? 


समाधान-देवगुरू धर्मके अ्रद्धानमें प्रवृत्ति की मुख्यता है। जो पवृत्तिमं अरहंतादिको 
देवादिक माने जौरोंको न माने वह देवादिकका श्रद्धानी है और तल्श्रद्धानमें उनके विचार की 
अख्यता है। जो ज्ञान में जीवादि तल्वोंका विचार करे उसको तलवश्रद्धानी कहा है। इस तरह 
उख्यता पाई जाती हैं | अतः किसी जीवके यह दोनों सम्यक्वके कारण होते हैं । परन्तु इनका 


सद्भाव मिध्याइष्टिके भी संभव है | उसलिए इनके व्यवहार सम्यकत्व कहा है । तथा अपने परके 
डाल व आत्श्रद्वानमें विपरीतामिनिवेशरहितपने की मुख्यता है जो अपने परका भेद 


सम्यक्त्वके भेद तथा 
उनके लक्षण 
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विज्ञान करता हे व आत्माका अनुभव करता है उसके मुख्यपनेसे विपरीताभिनिवेश नहीं होता | 
इसलिए मेदविज्ञनी की व आत्तज्ञानी को सम्यदष्टि कहाजाता है। इस तरह मुख्यतासे 
अपने परका श्रद्धान व आत्मश्रद्धान सम्बन्द्ककि पायाजाता है | इसलिए इनको निश्चय 
सम्यक्व कहा हैं। यह कथन मुख्यता की अपेक्षा हे तारतम्यपने से यह चारों 
आमभासमात्र मिथ्याइष्टिके होते हैं, सच्चे सम्बन्दश्कि होते हे । उसमें आमासमात्र 
तो नियम विना परंपरासे कारण हे और यह जो सचे हैं वे नियमरूप साक्षात्‌ कारण हे 
इसलिए इनको व्यवहाररूप कहा हैं। इनके निमित्तते जो विपरीतामिनिवेश रहित श्रद्धान होता 
निश्चयसम्बक्त है| ऐसा जानना चाहिए | 


०» प्रदन-कई शास्रोमं लिखा हैं कि आत्मा ही निश्चय सम्यक्ल है और सब -व्यवहार 
है यह कैसे ! 

उत्तर-विपरीतामिनिवेश रहित श्रद्धान आत्मा का ही स्वरूप हे। वहाँ अमेदवद्धिसे 
आत्मा और सम्यक्त्वमं मिन्नता नहीं है | इसलिए निश्चयसे आत्मा को ही सम्यक्त्व कहा हे | और 
सब सम्यवत्व तो निमित्तमात्र हैं। अथवा मेंद करपनासे आत्मा और सम्बक्लके मिन्नता कही जाती 
है इसलिए और सब व्यवहार कहा है एसा समझना चाहिए | इसतरह निश्चयसम्यकत् और व्यवहार 
सम्यक्लसे सम्यक्त्व के दो भेद हैं| और अन्य निमित्तादि की अपेक्षा आज्ञा सम्यक्त्वादि सम्यक्त्वके 

दक्य मेद हे। यही आत्मानुशासनर्मे लिखा हे-- 

आज्ञामार्गसमुहुवसु पदेशात्‌ छतन्नवीजसंक्षेपात्‌ 

विस्ताराथरम्यां भचमवगाढ़परमावगाढे च [ इकोौ० ११ ] 
..._ अथीत्‌-जिन आज्ञासे जो तलार्थ श्रद्धान हुमा हो वह जाज्ञा सम्बक्ल हे | इहाँ इतना 
समझना चाहिए कि “मुझको जिन आज्ञा प्रमाण हे” यह अश्रद्घान ही सम्यक्त्व नहीं है । आज्ञा 
मानना तो कारणमृत हे इसीलिए इसे आज्ञासे पेदा हुआ कहां हे इसलिए पहले जिनआज्ञा 
माननेसे जो वादम तत्व श्रद्धान होता हैं वह आज्ञा सम्यक्त है। निग्रर्थ मार्गके अवलोकनसे जो 
तलश्रद्धान होता है वह मार्ग सम्यक्त् है, उत्कृष्ट पुरुष तीथकरादिकोंके पुराणोंके उपदेशसे उत्पन्न 
हुए सम्यग्जानसे उत्तन्न आगम समुद्रमं प्रवीण पुरुषों द्वारा उपदेश आदिसे जो उपदेशर्ष्टि पैदा होती 
है उसका नाम उपदेश सम्यक्त् हे | मुनियोके आचरण विधान को आ्रातपादन करनेवाले आचारखृत्र 
को सन कर जो श्रद्धान होता है वह सृन्रद्ृष्टि हे उसे सत्र सम्यक्त् कहते हैं। वीज 
अर्थात्‌ गणितज्ञानक्ा जो कारण है उसके द्वारा अनुपम दर्शन मोहके उपशमके वल्से कठिनतासे 
जाने जासकनेवाले पदार्थोके समृह की जिसके उपलब्धि अर्थात्‌ श्रद्धानहूप परिणति हुई है उसके 
वीजदष्टि होती है, इसे वीज सम्यक्त्त समझना चाहिए। पदार्थों को सक्षेपपनेसे जानकर जो 
अ्रदवान होता हे वह मली (सम्यक) संक्षेपद्॑ष्टि है,इसे संक्षेप सम्बक्त्व समझना चाहिए। द्वादशाज्ञ वाणी 
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को सुनकर जो अदूघान होता है वह विस्तार सम्यक्व है। जैन शा्तोंके चचन _विना किसी 
अर्थके निमित्से हुआ सम्यक्त अर्थसम्यक्त है। अंग और अंगवाह्य सहित जन शा्खेंके 
अवगाहनकरनेसे जो अवगाढ़ दृष्टि उम्तत्न होतो है वह अवगाढ़ सम्यक् है | इस तरह आठ 
भेद तो कारण अपेक्षाते बताए हैं इनमें श्रुत केवकीके जो तत्व अरदूघान हे उसकी अवगाढ़ 
सम्यक्त कहते हैं | तथा केवरुज्षानीके जो तत्वश्रदृधान है. उसको परमांवगाढ़ सम्यक्ल कहते 
इस तरह दो भेद ज्ञानके सहकारीपने की अपेक्षा किए हैं। इस प्रकार दशमेद सम्यक्लके चतलाए 
हैं। यहाँ सव जगह सम्यक्लवस्वह्ूप तत्व अदृघान ही समझना चाहिए। तथा सम्यक्तके तीन 
भेद भी किए हैं । १ औपशमिक २ क्षायोपद्षमिक ३ क्षायिक | यह तीन दश्शनमोह की अपेक्षा किए 
हैं। उपशम सम्क्वके भी दो भेद हैं एक प्रथमोपश्ञ सम्यक्त्व दूसरा ह्वितीयोपशम सम्यक्त्व 4 मिथ्या- 
स्वगुणस्थानमें करणसे दर्शनमोह का उपशम कर जो सम्यक्व होता हे उसे प्रथमोपशम सम्यक्ल 
कहते हैं | यहाँ इतना विशेष है-अनादि मिथ्याहष्टिके तो एक मिथ्यात्र प्रकृति का ही उपशम 
होता है क्योंकि इसके मिश्रमोहनीय और सम्यक्त्वमोहनीय को सत्ता नहीं है | जब जीव उपशम- 
सम्यक्व को आप्त होता हे उस सम्यक्तके समयमें मिथ्यात्के परमाणुओं को मिश्रमोहनीय 
रूप व सम्यक्त्वमोहनीयरूप परिणमाता है तब तीन प्रकृृतियोंकी सत्ता रहती है इसलिए 
अनादि मिथ्याइष्टिके एक मिथ्याल्री ही सत्ता रहती है। उसही का उपशम होता 
है। सादि मिथ्यादृष्टियों में से किसीके तीन अकृतियों की ही सत्ता है किसीके एककी 
ही सत्ता है | सम्यक्व कालमें निसके तीन की सत्ता हुईं थी वह सत्ता पायी जाती है 
इसलिए उसके तीन की सत्ता है। और जिसके मिश्रमोहमीय सम्यक्त्वमोहनीयकी उद्धेंडना होगई 
हो उनके परमाणु मिथ्यात्नहृूप परिणामन कर गए हों उसके एक मिथ्यात्र की सत्ता है इसलिए 
सादि मिथ्यादृष्टिके तीन प्रकृतियोंका व एक प्रकृतिका उपशम होता है । उपशम क्या है? यह 
बतलाते हैं । अनिश्नत्ति करणमें करियगए अंतरकरण विघानसे सम्यक्तवकालमें उदय आने योग्य 
निपेकोंका तो अभाव किया उनके परमाणुओं को अन्य काछमें उदय आने योग्य निषेकरूप किया । 
तथा अनिद्ृत्ति करण ही में किएगए उपशमविधानसे उस कालमें, उदय आनेयोग्य निषेक उदीरणा 
रूप होकर इस कालमें उदय न आसके ऐसे किए इस प्रकार जहाँ सत्ता तो पाई जाय किन्तु उदय 
न पाया जाय _उसका नाम उपुद्मम_ है |_ ग्रह मिथ्यात्से हुआ प्रथमोपशसम्यक्ल चतुर्थादि 
सप्तम गुणस्थान पंत पाया जाता हैं | तथा उपश्म श्रेणीके सन्मुख होते हुए सप्तम गुणस्थानमें 
स्षयोपशम सम्यक्वसे जो उपशम सम्यक्त् होता हे उसका नाम छ्विंतीयोपशम सम्यक्ल है । यहाँ 
करणसे तीन ही प्रकृतियोंका उपशम होता है। क्योंकि इससे इन तीन ही की सत्ता पाई जाती 
है। यहाँ भी अंतरकरण विधानसे अथवा उपशम विघानसे उनके उदयका अभाव करता है, 
वही उपशम है | यह हृतीयोपशम सम्यकत सप्तम गुणस्थानसे लेकर ग्यारहवें गुणस्थान तक पाया 
जाता है। गिरते समय किसीके छठे, पाँचवे, चौथे गुणस्थानमें भी रहता है। ऐसा जानना 
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चाहिए। इसप्रकार उपशम सम्यक्त्व दो प्रकार का हे यह उपशम सम्यक्त्व अपने समयमें क्षायिक् 
सम्यक्त् की तरह ही निर्मल है | इसके पतिपक्षी कर्मकी सत्य पाई जाती है इसलिए अन्तर्मुहर्त 
काल मात्र यह सम्यकत्व रहता हे। पीछे दर्शनमोहका उदय आता है । इस तरह उपथम 
सम्यक्त्वका स्वरूप कहा । जहाँ दद्यन मोहकी तीन प्रकृतियोंमें सम्यकत्व मोहनीयका उदय पाया जाता 
है ऐसी दशा जहाँ हो वह क्षयोपश्मम है । क्योंकि समल तलार्थ श्रद्धान जो होता हैं वह क्षयोप- 
शम सम्यक्ल हैं। अन्य दो प्रकारका उदय नहीं होता वहाँ क्षयोपशमसम्यकत्व होता है | यह 
सम्यक्त उपशमसम्यक्त्वका काल पूणण होनेपर होता हैं। तथा सादि मिथ्याहष्टिके मिथ्याल 
गुणस्थान से वा मिश्र गुणस्थानसे इसकी प्राप्ति होती है । अब क्षयोपशम सम्यक्त्त क्या है यह 
'बतलात हैः- 

दर्शनमोहकी तीन प्रकृतियोंमें जो मिथ्यात्वक्ा अनुभाग है उससे अनन्तवें भाग मिश्र- 
मोहनीयका है | उसके अनंतवें भाग सम्यक्लमोहनीयका है इनमें सम्यक््व मोहनीय प्रकृति देश- 
घाती है इसके उदय होनेपर भी सम्यक्लका घात नहीं होता, कुछ मल्निता करती है किन्तु 
घात नहीं कर सकती इसीका नाम देशधाती है। जहाँ मिथ्यात्त अथवा मिश्र मिथ्यात्र के 
वर्तमान काल्में उदय आने योग्य निपेकॉके उदय विना ही निर्शरा होती है वह तो क्षय समझना 
चाहिए । और इन्हींके आगामी कालमें उदय आनेयोग्य निपेकों की सत्ता पाई जाती है, यही उपशम 
हे और सम्यक्त्वमोहनीय का उदय पाया जाता है ऐसी दशा जहाँ होतो हे वहाँ क्षयोपशम 
होता है इसलिए जो समल तल्वार्थ श्रद्धान होता है वह क्षयोपशम सम्यक्त्व है| यहाँ जो मल 
लगते हेउसका तारतम्य रूप तो केवली जानते हैं किन्तु उदाहरणके लिए चल मल्नि अगाढ़पना 
कहा है। वहाँ व्यवहारमात्र देवादिक की प्रतीति ते होती है परन्तु अरहंत देवादिमें यह भेरा 
है यह अन्यक्रा हे इत्यादिभाव चकपना हे, जो शंकादिमल छाते हैं वह मल्पना है, 
झांतिनाथ शांतिके कर्ता हैं यह अगाढ़पना है। ये उदाहरण व्यवहारमात्र- 
दिखाए हैं। परन्तु नियम रूप नहीं हैं। क्षयोपशम सम्यक्लमें जो नियमरूप कोई मल 
हूगता है उसे केवढी जानते हैं। इतना अवश्य जानना चाहिए कि इसके तत्वार्थ श्रदघानमें 
किसी प्रकरसे समलपना होता है | इसलिए यह सम्यक्त्व निर्मल नहीं है | इस क्षयोपशमसम्यक्त 
का एकही प्रकार है । इसमें कुछ मेद नहीं है | इतना विशेष है कि क्षायिक सम्यक्त्के सन्मुख 
होते हुए अन्तर्मृहरतंकाल्मात्र जहाँ मिथ्यात्व की प्क्ृतिका छोप करता हे वहाँ दो ही प्रकृतियों 
की सत्ता रहती हे | पीछे मिश्रमोहनीयकाभी क्षय करता है। वहाँ सम्यक्त्वमोहनीय की ही सत्ता 
रहती है| वादर्म) सम्बक्लमोहनीय की काण्डकघातादि क्रिया नहीं करता वहाँ कृतकृत्य वेदक सम्य- 
उदृ्टी नाम पाता हे ऐसा समझना चाहिए तथा इस क्षयोपशम सम्यक्त्व ही का नाम वेदक सम्यक्त्व 
हे। जहाँ मिथ्यात्र और मिश्रमोहनीय की मुख्यतासे कह जाता है वहाँ क्षयोपशम सम्यक्त्व नाम 
कहलाता है । सम्यक्लमोहनीय की मुख्यतासे वेदक नाम पाता हे कहने भरके ये दो नाम हैं। 
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स्वरूपमें भेद नहीं है । यह क्षयोपशमसम्यक्व चौथे गुणस्थानसे सातवें गुणस्थान पर्यत पाया 
ज्ञाता है इस प्रकार क्षयोपशमसम्यक्वका स्वरूप कहा | 

तीनों प्रकृतियोंके सर्व निषेकोंके नाश होनेपर जो अत्यत निर्मछ सम्यक्त्व होता है । 
वह क्षायिक 'सम्यक्व है। वह चतुर्थादि चार गुणस्थानोंमें किसी क्षयोपशमसम्यर् ष्टेके इस की 
प्राप्ति होती है । कैसे होती है यह वतलाते है पहले तीन करणोंसे मिथ्याल॒के परमाणुओंको 
मिश्रमोहनीयरूप परणमाता है | अथवा सम्यक्ववमोहनीयरूप परिणमाता है अथवा निर्जरा 
करता है इस तरह मिथ्यात्र की सत्ता का नाश करता है.। तथा मिश्र आदि मोहनीयके परमा- 
णुओंकी सम्यक्त्वमोहनीयरूप परिणामता है अथवा निर्जया करता है इस तरह मिश्रमोहनीय 
का नाश करता हैं। तथा सम्यक्वके निषेक उदय आकर खिर जाँय और उसकी बहुत स्थितिहो 
तो उसको स्थिति कांडादिकते घटवे जब अंतमुंहर्त स्थिति रहती है तव क्ृतक्ृत्यवेद्कसम्यम्दृष्टि 
रहता है। तथा अनुक्रमसे इन निपेकों को नाशकर क्षायिक सम्यन्दष्टि होता है | -यह प्रतिपक्षी 
कर्मके अभावसे निर्मल हे मिथ्यात्वरूपी रजके अभावसे वीतराग है | इसका नाश नहीं होता । 
जहाँ से पैदा होता है वहाँसे सिद्धावस्था तक उसका सद्भाव रहता है । इस अकार क्षायिक 
सम्यक्ववका स्वरूप कहा । यों तीन भेद सम्थक्त्वके वतराएु। अनंतानुबंधी कषायों के होने पर 
सम्यक्तवकी दो अवस्थाएँ होती है या तो अप्रशस्त उपशम होता है या विसंयोजन, होता है । 
करणके द्वारा उपशम विधानसे जो उपशम होता उसका नाम प्रद्वस्त उपशम है। उदयके 
अभाव का नाम अग्रशस्त उपशम हैं। अनंतानुवंधी का प्रशरत उपशम नहीं होता । अन्य मोहकी 
प्रकृतियोंका होता है इस (अनंतानुवंधी) का अग्रशस्त उपशम होता है | तथा तीन कारणों के द्वारा 
अन॑तानुबंधी के परमाणुओंको अन्य . चारित्रमोहनीकी प्रकृतिरृप परिणमाकर उसकी सत्ता का 
नाश करता है उसका नाम विसंयोजन' है । इन प्रक्ृतियों में प्रथमोपशम सम्यक्त में तो अनंता- 
नुवंधी का अप्रशस्त उपशम ही है । तथा ह्िंतीयोपशम सम्यक्त्व की प्राप्ति पहले अनंतानुवंधीके 
विसंयोजन होने पर ही होती है ऐसा नियम किन्हीं आचार्यों ने लिखा है किन्हीं ने नहीं 
लिखा हैं | क्षयोपशम सम्यक्त्व में किसी जीवके अप्रशस्त उपशम होता है अथवा किसीके विसंयो- 
जन होता है | क्षायिक सम्यक्त् पहले, अन॑तानुबंधी के विसंयोजन होने परहीं होता है। यहाँ 
इतना विशेष है कि उपशम क्षयोपशम्‌ सम्यक्त्वीके अनंतानुवंधीकी विसंयोजनसे सत्ता नाश हुईं थी 
वाद में जब वह मिथ्यात्वमें आता है तो अनंतानुवंधीके वंधका और वहाँ उसकी सत्ता का सद्भाव 
रहता हे क्षायिकसम्यर्द्ष्टि मिथ्यालमें नहीं आता | इसलिए उसके अन॑तानुवंधी की सत्ता 
कभी नहीं रहती | | ' 

प्रश्चव-अनंतानुवंधी तो चारित्रमोहकी प्रकृति हे सब तरफसे चारित्र का ही घात करेंगी | 
इससे सम्बक्त का घात कैसे संभव है ? 
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तानुवंधी के उदयसे क्रोधादिरूप परिणाम होते है .कुछ अंतत्व 




















अन्क्ान नहीं होठा | इसलिए अनंतानुवंधी चारिका ही ज्ञान करती है सम्बक्त्वक्ता 
वात नहीं करती अतः वात्तवर्स वात तो बह्ी है परन्तु अन॑तानुवंबीके उदयसे चित्र जाति का 
क्रोध होता है उच्त जातिके क्रोबादि होने पर सम्बक्त् नहीं होगा | इस तरह विमित्त नमित्तिकपना 
पाया जात है। जैंसे ऋसपने की घातक तो स्थावर प्रकृति हे परन्तु ऋतृपता होते- हुए एकेन्द्रिय 
जाति प्रकृतिका उदय भी नहीं होता इसलरिए उपचारसे एकेन्द्रिय प्रकृत्िकों मी ऋसपने करा घातक 
चतछाया जाब तो कोई दोष नहीं हे | उसी प्रक्नर सन्यक्त्लका वातक तो दर्शनमोह हे परन्तु सम्व- 
चल होते हुए अन॑तानुदंधी क्रपायोंका भी उदय नहीं होता | इसलिए उपचारसे अर्न॑तरानुदंबीको मी 
सम्यकचक्ना घातक कहा जाब तो कोइ दोष नहीं ह। 

प्रब्न-अनंतानुदंधी जब चारित्र का बात करती है तो इसके नष्ट होनेपर चारित्र हो 
जाना चाहिए तव फिर अ्ृंयत गुणत्थानने जसंयम क्यों कहा है । 

उन्तर-अनंत्ानुवंधी आदि मेंद तीत्र मंद्र कपाय की अपेक्षा नहीं ह | क्योंकि निध्याद्मष्ट 
के तीतर कपाय होनेसे व नंद कपाय होनेसे अनंतानवंध्ी आदि चारों कपायोंका उदब खगपन 
के ठात्र कंषाव हचित वे भाद कपांग हानंस आअनंतानुवंधा आई चारा कपायका उदय डगपत 
होता है। वहाँ चारोंके उत्कृष्ट स्पर्धक्त समान वतझाए हे इतना विशेष हे अनंतानुवंधीके साथ 
जेंसे तीतर उदय अफ्रव्यात््यानाठिका होता ह वेसा उम्तके नष्ट होने पर नहीं होता। इसी प्रकार 
ही अप्रद्यास्यानके साथ जेंसा प्रत्याज्यान संज्वलनक्ा उदय होता हर वैस्ता उत्तके नष्ट होनेपर 
नहीं होता तथा जैंसा अत्याव््यानके साथ संज्वल्नक्ा उदय होता ह वैसा संज्वल्न 
का उदय नहीं होगा । इसलिए अनंतानुवंध्रीके नष्ट होनेपर कपायों की मंदता तो होती ह 
परन्तु ऐसी मन्दता नहीं होती जिससे कोई चारित्र नाम प्राप्त करे। क्योंकि कपायोंके असंख्यात 
लोकमात्र स्थान हैं। उनमें सत्र पृरेत्थानसे उत्तरस्थान में मंदरता पायी जाती है । परन्तु 
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तीन मर्बाद्रएं की हेँ। आदिके वहुत स्थान तो असंयम रूप वताएं हैं, 
पीछे है, पीछे कितने हीं सकल संयम रूप वतल्ाए हैं ! 
उनमे पहले गुणस्थानसे लगाकर चोथे गुधस्थान पर्यत जो कपायके स्थान होते ह वे सब असंयत 


के ही होते हैं | इसलिए कपायों की मन्दता होने पर मी चारित्र नाम नहीं पाते हैं। बच्चपि परमार्थसते 
कपायोंका घटना चारित्रका अंग्य ह तो भी व्यवह्रते जहाँ इस प्रकार कपाबोंका घटना हो जिसमें 
आवकर्म व मुनि्र्मक्षा अद्नीऋर हो वहाँ ही चारित्र नाम पाता है। असंबमर्म इस पकार 
कृपाय घटती नहीं इसलिए यहाँ अर्बम कहा 6। कपाबोंका हीनाथिक्रपना होते हुए भी जैंस 


अमत्ताडियुणस्थानोंमें सद जगह सकल्संबम ही कहलाता है। वैसे ही मिथ्यात्क्नों लेकर असंबतत 
गुणस्थान पर्व असंयम कहलाता है। सव जगह जसंयम की समानता न समझना चाहिए । 
ग्रइन-अगर अन॑तानदंधी सम्यक्त्लक्ना घात नहीं करती तो इसके उदय होनेंपर सम्बक्त्व 
से अप होकर साताहइन गणस्थानर्म च्् जाता द्ु 
उच्तर-जेंसे किसी मनुप्यके कक मनुज्यपर्यायक नसाथका ऋरण तात्र राग हुआ ह्दो त्तो 


३०७ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


उसको मनुप्य पर्यायका छुड़ानेवाला कहा जाता है । लेकिन मनुष्यपना दूर होने पर जो द्वेव या अन्य कोई: 
पर्याय होती है वह रोग अवस्थामें नही होती वहाँ तो मनुष्य का ही आयु रहती है। उत्ती अकार 
सम्यक्त्वीके सम्यक्त्के नाशका कारण अनतानुवंधीका उदय प्रकट हुआ उसको सम्क्‍्त्वका विरोधकसासादन 
बतलाया गया है। लेकिन सम्यक्त्वके अमाव होने पर जो मिथ्यात्व होता है वह सासादनमें नहीं 
होता । यहाँ उपशम सम्यक्ल का ही काल है ऐसा समझना चाहिए इस प्रकार अनंतानुबंधी चतुष्क. 
की सम्यक्त्व होते हुए अवस्था होती है। इसलिए सात प्रकृतियोंके उपशमादिकसे भी सम्यक्वकी 
प्राप्ति वतलाई जाती है | 

प्रश्न-सम्यक्त मार्गणके छ; भेद किए हैं यह कैसे ? 

उत्तर-सम्यकवके तो भेद तीन ही हैं। तथ सम्यक्तवका अभाव रूप मिथ्यात्व है। 
दोनों का मिला हुआ भाव एक मिश्र भाव है । सम्यक्त्घात भाव सासादन है | इस प्रकार सम्यक्त- 
मार्गणासे जीवका विचार करनेपर छः भेद बताए हैं | यहाँ किसी का कहना है कि सम्यक्तसे अष्ट 
होकर जो मिथ्यात्वमें आया है उसको मिथ्यात्व सम्यक्त्व कहना चाहिए लेकिन यह असत्य है। क्योंकि. 
अभव्यके भी उसका सदूभाव पाया जाता है । दूसरे मिथ्यात्व सम्यकत्व कहना ही अछुद्ध है । 
जैसे संयम मार्गणा में असंयम कहा है, भव्य मार्गणामें अमव्य कहा है । उसी प्रकार सम्यक्त्व 
मार्गणा्में मिथ्यात्व कहा है । मिथ्यात्वको सम्यक्त्वका भेद नहीं समझना चाहिए | सम्यक्त् की 
अपेक्षा विचार करनेसे किन्हीं जीवोंके सम्यक्वके अभावसे ही मिथ्यात्त पाया 
जाता है ऐसा अर्थ अकट करनेके लिए सम्यक्त्व मार्गणामें मिथ्यात्व कहा है इसी 
प्रकार सासादन और मिश्र भी सम्यक्त्वके भेद नहीं है ऐसा जानना चाहिए। यहाँ 
कर्मके उपशमादिकसे औपशमादिक सम्यक्त कहे हैं। यह कर्मके उपशमादिक इसके किए. 
हुए नहीं होते । यह तो तल्वश्रद्धान करने का प्रयल् करता है उसके निमित्तसे स्वमेव ही 
कर्मके उपशमादिक होते हैं। तब इसके तत्वश्रद्धान की ग्राप्ति होती है. ऐसा ज़ानना चाहिए । 
इसप्रकार सम्यक्वके भेद और उसका स्वरूप बतलाया | 

सम्बन्दर्शन के आठ अह्ढ -वतलाए है निःशक्लित्त निःकांक्षित्व निर्विचकित्सित्व, अमृढ़- 
इष्टितत उपबृृहण, स्थितिकरण, प्रमावना, वात्सल्य । भयका अभाव या तल्ों में संशयके अभाव 
का नाम निशृक्षित ऊंग है। पर द्ृव्यमं रागरूप वाब्च्छा के अभाव का नाम निःकांक्षित्त है । 
पर द्ृव्यादिक में द्वेपरूप आंतिकां अभाव निर्विचिकित्सिव है। तल्वोंमें या देवादिकर्में अन्यथा 
अतीतिरूप मोहका अभाव अमूढइृश्त्वि हैं। आत्मधर्म को बढ़ाना उसका नाम उपबृ'हण है। 
इसही अंगका नाम उपगूहन भी कहा है उसका अर्थ धर्मात्मा जीवोंके दोषों को ढकना 
ऐसा करना चाहिए अपने स्वभावमें या जिनधर्म में अपनेकों अथवा परकी स्थापन करना यह 
स्थितिकरण अज्ञ है । अपने स्वरूप की या जिनधर्म की महिमा करना प्रभाववा अंग है स्वरूपमें 
अथवा जिनघर्ममें अथवा धर्मात्मा जीवोमें प्रीतिभावका नाम वात्सल्य है। इस प्रकार ये जाठ अंग. 


अध्याच--५९ इ८५ 














क््न्हिं क्िथ्याह प्ियोंके 4 नहीं ज्ञाते > 5 शुंकिता द्वि संग या चृतल्मए हैं £ 
केन्द्दी क्रिथ्याइश्विंके भी नहीं पाए जाते इसलिए निःश्ंक्ितादि जंग सम्वक्तके केस वतल्णु हैं ? 
उचर: जैसे मनप्य ०५; हस्तवादादि खग वत॒छाए ह््वक्हाँ कोई ऐेता 
उत्तर-जेंसे ननृष्य झरीरके हस्तपादादि अंग वतछाए ह वहाँ कोई मनुष्य ऐसा भी होता 
् जिसके न्न्ज्टाडः कक, कोई झ्छ न्ज्ड्टरे होगा बे भी लक शरीर 5 का डे आयगा नह 
ह जनक उक्त अद्जीस स कोइ जदड्ज नहा हता ठा भा उच्चक मनुष्य शरार तो कह हां जावबगा | 
परन्त वह उन सह्कि बिना शोमायमान अकाल मल कल यु ने वाल्य »-] होत उ्सीं ४ सम्यक्ल्के >> 
रन्‍्तु वह उन अड्डकि बिना शोमायमान सकल काये करने वाह नहा हाता। उसी प्रकार सम्यक्वके 
थे डाक्चितादि श्ख्त्त्र्ि अंग चतलांए हट वहाँ ५ सम्बकन्ची की होता 7 0-3 मम जआठ 
निःशक्षितादि अंग वतरांए हैं वहाँ कोई सम्बक्वी एसा भी होता ह जिम्नके उक्त जाठ 
अंगॉमेले ्छ कोड ऊंग न होगा 33 620 0 5, कहा जाता 20775 परन्त उन ७० 9 मई दिनो 
अगनिद्ध का अंग वहा हाता ता मा उच्चक सम्यक्त कहा जाता 86 ! परन्तु उन अह्ला के दिता 
32 कल बननल कार्यकारी है. ता तथा निसप्रकार बंदरके ०० मम नओ कक पाठादि ४७ न 
बह वचिमब धकरझ कायकाराी वहां होता । तथा जिमप्रकार वदरक हस्त पाद्ाद अज्ञ हत हू 
प्रन्त --क मनप्यके 5 होते 5 श्र प्रकार न 4 व्यवहारचूप 
रन्तु लेंस ननुप्यक हाते हे वेँस नहां होत। उसी प्रकार विथ्याहष्टक मभीं व्यवदस्न 
० अंकितादि ४. अंग परन्त ज्ञित्त प्रकार ब्ददी दे अगला ५ सम्यदर्न्च 5 3 पे 
निःशंकितादि अँग होते ढ़ परन्तु जिन्न प्रकार निश्चय की अपेक्षा लेकर सम्यक्त्रीके होते है वत्त 
इड 305 न [ ॥- आठ 2 शंकादिक तीनमबता, छ 
नहा दांत | तथा उनन्‍्यदलच पत्चाप्त नल चतराएं है | जाठ शकादिक, जाठ मद, तानमदुता, छः 
5. सम्बस्ाछि कल 3 नहीं 27% 3०० 4५. 2.२० नल व व सम्बक्तक्ना ना उक्त 
सनावत्तन थ सन्यन्द्श्रक नहीं हांत॑। कगा क्र्तीक नल छात्रा भी ह ता सम्यक्तका चाह नहा 


होता किन्तु सन्‍्यक्त्य मल्नि ही होता हैं ऐसा समझता चाहिए | 


नेरई- 





परिशिष्ट नं ८ १ 


विशेषा्थ 


““*“अकट हो चुका है। 
० ९: # न है 4 
नो करने का अथ है कर्मोके उदय होनेमें सहायक वाहरी द्रव्य। कल्पना कीजिए कोई 
आदमी वहुहूपियेका देखकर हंस पड़ता है। यहां द्वात्यक्र्मके उद्यमें वहरूपिया सहायक हैं अतः 


। इसी तरद्द हमारे शरीरादिभी रागल्भेपादि कपायों 
हैं। आत्मामें मृतंत्व व्यहार भी दरीरादि नोकम 
ह | किन्तु जब आत्मा अशरीरी (सिद्ध) हो जाठा हे तच उसका अमृ्ंत्व धर्म प्रकट 
ज्ञाता दे। ब्ञतः अम्थकारने नोकमंका संबंध हट जानेस आत्माके अमृर्त्वादि धर्म 

हानेकी बात लिखी ह। नो” का अथ हू थोड़ा, किंचिन। क्मोर्यर्म यह सहायक धाहरी 
द्रव्य स्व तो कर्म नहीं वनजाता परन्तु उसके फरमें सदह्ययक हे अतः उसे थोड़ा कर्म कहा गयाह । 


उनके ध्यानसे #बक 9  3१७००१० #कत ०७ ल>० १०७ ०7००७ ० ०००७० ग्रतित्रिम्बके समान >> | 

सिद्धों की आत्मा अत्यंत विशुद्ध आर निर्म७ होंती है रामढ्वेपादि का तो अत्यंत अभाव 
उनमें दो ही जाता है परन्तु रागद्रेपके अभावमें रहनेवाद्य शरीर भी कर्म या अत्तथि चर्म आदिके 
रूपमें उनके विलछुछ नहीं रहता । इसतरद उनके पास उनकी अपनी द्वी चीज अनन्तज्ञान अनंत- 
इश्चैन आदि रह जाते हैं । इसीका नाम सतद्रव्य हे इसके अतिरिक्त रागद्रेप शरीराद़ि जो नष्ट हो 
लाते है ने ऋ्मसे उपाविजन्य भाव ओर परह्ृव्य कहलाते हैं। सिद्धोंका ध्यान करते समय यह सभी 
चातें ध्याताके ध्यानम भातो हें अतः जहां वह शाल्ाम स्वद्॒त्य परद्रव्य आर उपाधिजनन्य 
भावोंक्ती चर्ची पढ़ता था वहाँ अब वे चींज़ें उसे त्वानुभव प्रत्यक्ष होने छग॒दी हूँ। इस 
स्वानुभवनका परिणाम बह होता हू कि उसके अतिक्षण असंख्यातगुणी द्गुणी निजेरा होते 
लगती है. और वह ऋमसे कर्मोके वोझसे हल्का होता हुआ सिद्धत्वकी ओर बढ़ने लयता 
| | इसी अभिप्रायक्रों अक्रर करनेके लिये अन्यकारने लिखाह “जो ८ स्वद्वव्य परद्वव्यका 
ज्ञान ) सिद्धेंके समान स्वयं बनने का एक साधन है । वस्तुतः अपने विशुद्ध ओर निर्मल स्वरूपकी 
आंकी कहीं हो सकती है तो सिद्धोंके स्वहूपतिन्तनम । अतः सिद्ध परसेष्टी अपने शुद्ध स्वरूपको 
इद्चीनिके लिए श्रतिब्िन्तके समान होती है । प 


| 
| 
५ 
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प्र० ७ पं० १३ है 
अरहतादिकाँकी स्तुति आदि'''** « «० ““** «सिद्ध हो जाते हैँ 
शंकाकारका अभिम्नाय था कि साधारणतया छोग भगवान की पूजा बन्दना तीर्थयात्रा 
* स्योछावर बोलना आदि वातें अपने छौकिक स्वार्थक लिए किया करते हैं. उदाहरणके लिए कोई 
चाहता है कि मेरे पास वहुतसा धन संचित हो जाय, कोई विवाह की कामना करता है तो कोई 
संतान चाहता है, किसी की इच्छा मुकदमा जीतनेकी है | क्या वस्तुतः ये सब बाते अरहंतकी 
स्तुति पूजा प्रार्थना आदिसे सिद्ध दो जाती हैं. अथवा-यों ही हैं। इसका उत्तर देते हुए अन्थकार 
कहते हैं कि ये सब बातें भगवान की स्तुति आदिसे सिद्ध अवश्य होती हैं परन्तु होती किस प्रकार 
सिद्ध हैं यह सममनेमें छोग भूल करते है प्रायः छोगोंका खयाल यह रहता है कि हम जो कुछ 
भेंट ले जाते हैं भगवान उसे स्वीकारकर लेते हैं. और जो कुछ उनकी पूजा उपासना करतेहेँ उससे 
वे प्रसन्न हो जाते हैं। अपनी इस स्वीकृति ओर प्रसन्नताके बदले वे हमारी तरह ९ की मनोकामना 
पूरी करते रहते हैं परन्तु वस्तुतः बात ऐसी नहीं है । भगवान पूर्ण बीतरागी हैं. । इच्छा पैदा करने 
वाला कर्म ( मोहनीय ) उनके समूल नष्ट हो चुका हे अतः हम उन्हें क्‍या धढ़ाते हैं. क्‍या नहीं 
चढ़ाते, उनकी स्तुति करते हैं. या नहीं करते हैं. इससे उन्हें कोई सरोकार नहीं है परन्तु उनकी 
स्तुति करनेसे परिणामों में जो विशुद्धि होती है उससे अत्यधिक पुण्यबन्ध होता हे। साथ ही 
पाप प्रकृतियों का अनुभाग [ रसभाग ] कम हो जाता है अथवा पाप ग्रकृतियां पुण्य रूप हो जाती 
हूँ | इस तरह हमें पुण्यसे धर्म संपत्ति विवाह संतान आदि सांसारिक मधुर फल मिलने छूगते हैं: 
हम समभते हैं. ये भगवानने दी हैं। परन्तु वस्तुतः यह अपने ही विशुद्ध परिणामोंका फल है। 
चू कि भगवान की भक्तिके निभित्त से परिणामॉमें विशुद्धि हुईं थी इसलिए इस पुण्य फलको 
भगवानकृत मान लिया जाता है । वास्तवमें जब भगवान कर्ता ह॒ता हैँ ही नहीं तब उन्हें पुण्यफल 
का दाता मान लेना मिथ्यात्व हे | 
डदाहरणके लिए कोई कहता है कि “पुस्तक ही मेरा जीवन है?” इसका सीधा अर्थ यह है. 
कि पुस्तकॉके पठन पाठनसे उसके जीवनक। वहुतसा समय ग्रसन्नतासे कट जाता है। परन्तु पुर्तंकोंमें' 
ही उसका जीवन हो ओर पुस्तकें फट जांय तो उसी समय जीवन भी नष्ट हो जाय यह बात नहीं 
है। जीवन तो वह स्वयं ही विताता है, उसके प्राणोंकी स्थिरताका नाम जीवन है न कि पुस्तकोंकी 
स्थिरताका । परन्तु पुस्तकोंका पठन पाठन निमित्त है अतः उन्हें ही जीवन मान लिया गया हे 
इसी प्रकार भगवानकी भक्ति पुण्यफल प्राप्तिमें निमित्त है. अतः भगवानको ही फलदाता मान 
लिया जाता हे । 
हक 0 अर अहंतकी रतुति आदिसे लोकिक कार्योकी सिद्धि होते हुएभी केवल उन्‍्हींकी 
अमलास दर्शन पृज्षा बन्दना करना उचित नहीं है। भ्रन्थकारके शब्दोंमें उससे केबल पापबंधही- 
होता है । बात यह है कि जिस छौकिक सुख दुखकी लाभ हानिके लिए यह्‌ पूजा उपासना करता 


चर 
ह्न चह 


सख ढद्ख ्च किक विंच कु ०० 
द डत इंख उसकी राग द्वेपात्मक कपायोंके प्रतिबिंचके सिवाय और कुछ नही हैँ। पदाथे न 


परिक्षिएट--१ ३११ 


के ३ व 


खुलकर है और सिस पदाथ्के साथ द्लपांश हे वह उसके लिए दुःखकर है। एस 

सांसारिक छुल डुःखको कानना ऋरना कपायोंक्री ओत्साहन देना है और जिन क्रि 

ओत्साहइन मिलता हो वे पापवंवका ही कारण द्वो सकती दँ। निद्ानक्तो इसी छिए पापवंधका 
आदर 


ठः सांसारिक क्ामनाओंके छिझ पूजन स 





|। 
होता | इससे स्पष्ट है कि जिस व्यक्तिका जिस पद्मथंक्रे साथ रागांश हे वह पदार्थ उसके 
[कप है. 





जा. 
हे 
/2 
ना 
| है| 
| | 
है| 
/( 
» ० 


सिद्धांक्र आठ गुर्णो्मं अनंतवीयका 
ढ केसअन्तराय 


अनंतवीय ओर अत्यावाव सुखहूपसे अब्वति करती हें। सिद्ध 
अस्तित्व वो हूं परन्तु अनन्तद्यान अनन्तछामादिकका नहीं हू इसका 
हिल जे. 


॥ 





| 


कम केचलछ आत्मशक्तिका घाव करता है. अठः अंतरायका जेसे ऊंस क्षयोपशमन या क्षय होता हे 
चेस बसे ही आत्माक्ी शक्ति अधिक बढ़ती हे या उसका पूर्ण विकास होता हे । दान त्यम भोग 


दान अमटननननार चाहता नाल 


उपसोगकी क्षमता होनाभी आत्मगशक्ति पर निभेर हे! एक व्यक्ति दान देना चाहता ह पर दे 
नहीं पाना, ऊंचर्मे हाथ वार चार छाछ्ठा दे आर ेकाद रूतवा है । वह सच किसांक ृब्नस नहां 
है किन्तु स्वतः आत्मामें उस प्रकरारकी सामथ्यंका अभाव हे | इसी प्रकार एक आदसीका एक साथ 


५ ५ 


करोड़ों रुपयोका काम होता हू | उसकी अत्यंव छुशीसे उसके ऋय की यति बन्द ( हवाटफेल ) 
होजादी # यह भी उसके वीयोन्दरायका उदय कहना चाहिए। इसीदरद भोग और व्यमोगकी 
चस्तुओंम भी रूगा लेना चाहिए। खाने पहरनेक्रे पदार्थ सौद्धूठ हैं परन्तु रोग हो जानेके भवसे या 


ऋंजूसीसे उन्दे खाता पहरता नहीं हे यह उसके भोगान्तराय ओर उपभोगान्दरायक्रा फल है। 


सवल्य यह हे कि अन्दरायक्ते आरंभिक चार भेदोमें भी चीयाँतराय ही काम करता है अतः अन्त- 
* रायक्ता वात्वविक्र फल आध्यात्मिकशक्तिका घात करना ह। अब देखना चह दे कि इस आध्यात्मिक 


शक्तिका पूर्ण विकास कहाँ ओर कंसे होता हे । चद निश्चित हे कि अरहंतके अनंत शक्ति होती हे 


किओे 


और यही अनंतद्क्ति सिद्धोंके रहती दै। इस अनन्त शक्तिके अभ्रावल सिद्धोंमें काई विकार 


+ 


॥ 


|. 


नहीं होता । स्वानी समन्दभद्राचायंन लिखा हू 
“कालेकरपशतेजपि च॒ गते शिवानां न विक्रिया लक्ष्या | 
उत्पादोषि यदि स्थाद त्रिलोकसंग्रान्तिकरणपड़ु: ॥7 [र०क०५।१२]| 
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१५ 
+ 
न्प 


/अथीन्‌ सेकढ़ों कल्पकाल व्यतीव दोजाने परभी सिद्धोंमिं किसी अकारका विकार नहीं 
आता यहाँ वक्त कि तीन छोकोंक्रों उट पुछट करनेवाढाभी काई प्रल्यकारी मद्याद्‌ उपद्रव 
हो जाय तवभी सिद्ध अपनेद्दी रूपमें रहते हें 7 | 


इसका सीधा अर्थ यह हैं कि बाहरकी वलवानसे बल्वान परिस्थितियोंका सिद्धोंपर 
कोई असर नहीं दोता। दूसरे वे अनन्वानन्त पढाथोंकों उनकी समस्त पयोयों सहित एक साथ 
जानहेते हैं. चह भी उनकी अचिन्त्य आध्यात्मिक शक्तिका अभाव हें । इस प्रकारकी पूर्ण शक्तिका 
विकास महात्रत धारण कर तपश्चर्यादि किए बिना नहीं होसकता आर महाज्रताँका धारण तथा 
तपश्चरण बिना जिनदीक्षा लिए नहीं होसकता। अतः जिनदीक्षाका मतलब हे अनंतवीयकी 

प्रमप्िक लिए अग्रसर होना। लेकिन जिसके वीर्यातरायका तीत्र उदय मौजूद है उसके अन्दर जिन- 
दीक्षा लनेकी सामथ्य ही होती । तब आव्यात्मिक शक्तिका विकास नहीं हाता। जिन- 
दीक्षा लेना सभी एक दुर्घय कार्य है और दीक्षा लेनके वाद श्रेणी आरोहणकें छिए जो आत्माको 
महान और अद्वट पुरपार्थ करना पढ़ता है उसका कहना ही क्या हे वह बीर्यातरायका तीत् क्षयोप- 
शम हुए बिना नहीं हो सकता | लेकिन जिसके वीयीतरायका तीत्र उदय मोजूद हो वह जिनदीक्षा 
लममें ही असमर्थ रहता है आर यदि लेता भी हे तो शक्ति न होनसे अ्रष्ट हो जाग हे । इसीको 
लक्ष्य लेकर भन्थकारन लिखा हू कि अंतरायस जीवका स्वभाव दीक्षा लेनेकी सामथ्यंरूप शक्ति 
(वीर्य ) प्रकट नहीं होती ।_ «४ 


पी 


45 


डनमेंसे वेदनीय . . - -संयोग जुड़ता हूँ 


वेदनीय कर्म के फलके विषयम प्रायः विद्वानोंकी धारणा हे कि वह सुख दुःख दिया 

करता हे लेकिन वस्तुनः यह वात नहीं है । सुख दुःख जेसा कि पहले कद आए हैं जीवको 
कपायोंक प्रतिविम्व है और कपायें मोहनीयके कार्य हूँ अतः सुख ठुखभी मोहनीयका ही फल- 
होना चाहिए। राग ओर द्वेप अपने अर्थ मूलतः सुख दुखक़ा अतिनिधित्व करते है। अतः 
ण्ग आर द्वंपस प्रथक्‌ छुख ठुखकी कल्पना उचित नहीं हैं । यदि राग और द्वेपसे प्रथकभी कोई 
खुल डुख हो तो बह अरहंतोंके अवश्य होना चाहिए ऐसी द्वाल्तमें उनके क्षुधादि परिपहोंका 
निपेध नहीं किया जा सकेगा । दूसरी बात हमें यह नहीं भूल जाना चाहिए कि अवबातिया 
कर्मोका साक्षात्‌ संबंध जीवके गुणेंके घातस नहीं वल्कि उसकी वाह्य अवस्थाओं से है. 
यदि वे आत्माके गुणोंका अल्यांशर्में घातभी करते हैं तो वाह्य सामग्रीके निमित्त मिलने से । 
आत्माम उम्र हुज॒का उयत्तिका जहां तक साक्षात्‌ संबंध है वह मोहनीयका फल होना 
चाहिए. क्योकि यह घातिया कर्म है परन्तु वे बाह्य कारण जो सोहनीयके इस फलमें 
सहायक हैं वेदनीयके । यदि यह वात नहीं मानी जायगी ते वेदनीयकी भी मोहनीयकी, 
वर वादा सानना पड़ेगा। जबकि शास्रकारोंन उस घातिया नहीं माना किन्तु घातियोंकी तरह 
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साना है क्योकि सोहनीयका अत्यधिक अभाव वेदनीयपर रहता है अतः मोहनीयके बिना चह्‌ 
कुछ कर नहीं सकता । इस संबंध गोम्सटसारकी निम्न गाथा ध्यान देने योग्य है: 


घादिव वेदणीय॑ मोहस्स चलेण घाददे जीद॑ 
इदि घादीणं मज्ञे मोहस्सादिम्हि पढिदंतु ॥ १९ ॥ 
मृल अकृतियोंके क्रकी सा्थंकता ववछाते हुए अन्यकार यह स्पष्ट कर रहे हैं कि 
वेदनीय कर्मको मोहनीयके पहले घातिया कर्मो्मे क्यों गिनाया हे? वे कहते हे कि मोहनीयका 
वलू पाकर घातिया कर्मोक्ती तरह दी वेदनीय कर्म जीवका घात करता है इसलिए घातियोंके 
वीचमें ओर मोहनीयके पहले उसे गिनाया है । 


यहां वेदनीय कमंकी मोहनीयके वछ की आवश्यकता वतला कर अन्धकारने यह स्पष्ट 
कर दिया है कि सुख दुख वेदनीयका स्व॒तन्त्र काणे नहीं हे अन्यथा यह प्रश्न वना ही रहता है 
आखिर मोहनीय वेदनीयकी क्या वल देता ढे ९ 
टीकाकारने इस गाथाके भावों को ओरभी स्पष्ट किया है, वे छिखते हँ-“घातिव््म॑वत्‌ 
वेंदरनाय कम मोहनीयविदोपरत्यरत्युवबतलेनव जी घातयतिं। छुखदुःखल्पस्तातासादनिमित्तेद्नियविषयानुभवनेन 
घातानां मत्ये मोहनीयस्यादी पढठिंदं” अथोत्‌ घातिया कर्मोंकी तरह वेदनोय कर्म मोहनीय 
मर 


के भेद्र रति अरति नोकपायके उद्यक्ा वर पाकर जीवका घात करता है अथीत्‌ सुखदुखरूप 
साता आसताके कारण इन्द्रिय विषयोक्ते अचुभवनसे जीवकायात करताह । 


यहां मोहनीयके वछका अथ टीकाकारने रति अरतिका उदय लिखा हे अब देखना यह 
हं कि रति अरति का फल क्या हैं ? ओर वह वेदनीयके फछसे कितना भिन्न है ९ 
आचार्येन रठि नोकपायका छक्षण “बदुदयाद्विपयादिष्वोत्तुक्य सा रति३? किया है इसका 
डउदयसे भोगोपभोगकी वस्तुओमें उत्सुकता हो वह रति नोकपाय है, तथा 
सातावेदनीयका लक्षण “स्वोदयाद्वेवादियतिएु झारीरमानसठुखपापित्तल्द्धेद्रं/ किया हैं इसका 
अर्थ है जिसके उदयसे देवादि गतियोमें शारीरिक और मानिसिक सुखकी शआप्ति हो वह साता वेद- 
नीय हे। यदि यहां खुख आप्रिसे मतरूव सुखी दोनसे हें तो दोनों छक्षणोंमें आए हुए औत्सुक््यआर 
सानसिक सुखकी आप्ति इन दोनों पदों पर ध्यान देनेसे सारी समस्या हल हो जाती है। जिसे हम 
उत्सुकता ऋछते दे वह मानसिक सुलकाही फल हू जो आदिसे अन्त तक सुखानुभवनमें काम करता 
है। किसी पदार्थसे उत्सुकता हट जानेका नतलव है उस पदार्थ उस व्यक्तिके लिए किसी प्रकार 
का आकर्षण नहीं रहता ओर जब आकर्षण हो नहीं रद्या तव मानसिक सुख केसा ? अतः उत्सुकता 
आर मानसिक्त सुखका परत्तरमें घनिष्ट सम्बन्ध है । अब यदि हम रति का छक्षण “यदुदया 
द्िपयादियु झरीरमानउठुख्प्राप्ति” और वेदनीय का छक्षण “ यदुद्याद्देवादिट्रुनतिय्ु मौत्ठुक्य? 
करदें तो कोई अन्दर नहीं आता क्योंकि. देवादि गतियोंमें उत्सुकताका अर्थमी उन गतियोमें आप्त 
होने वाले विषयभोगोंमें झरीरिक और मानसिक झुलोंका अनुभव करना ही हो सकता है। अतः 
है 


| 
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जहां तक सुखी और ठढुखी दोनेका अश्न है उसका संबंध मोहनीयसे है ओर जहां तक सुख ढुख 
के संयोगका प्रश्न है उसका संबंध वेदनीयसे है। सुख ढुखके संयोगसे सुखी दुखी होना 
अनिवाये नहीं है | छुख ढुख हों लेकिन सुखको सुख ओर दुश्खकों दुख न महसूस करता 
हो तो वह व्यक्ति सुखी दुखी नहीं है। महसूस करनेसे मतछूब उन सुख ढुःखोंमें जीवकी 
रागद्वोप परिणतिसे है । कल्पना कीजिए एक निर्मोही ग्रहस्थ है,उसके प्रचुर द्रव्य हे,सुन्दर स्त्रियां 
हूं, दास दासी हैं लेकिन सदा तीन २ चार २ द्लके उपवास करता हे ब्रह्मचये सेवन करता 
है, अपना काम अपने हाथों ही करता हे । इस अवस्थामें हम उसके साता वेदनीयका उदय तो 
कह सकेंगे लेकिन सुखी ( सांसारिक दृष्टिसे ) नहीं कहेंगे । सुखी तव कहते जब वह उस प्राप्त 
सुखकी सामिग्रीका उत्सुकतापूवक उपयोग करता होता | इसी तरह किसी मुनिको कोई दुष्ट सार 
पीट रहा है लेकिन मुनि उसमें भी बड़े शांत ओर गंभीर हैं चेहरेपर कोई दुःखकी रेखा नहीं हे 
ऐसी हालतमें हम उनके असातावेदनीयका उदय तो कहेंगे लेकिन दुखी नहीं कहेंगे । इसलिए 
सुखी होना या दुखी होना यह मोहनीयका ही काम है तथा सुख और दुख होना यह चेदनीयका 
काम है | संमवतः यही दृष्टिकोण आचारयोका रहा है अपने इस दृष्टिकोणको उन्होंने दोनों 
छक्षणोंमें बड़ी कछाके साथ व्यक्त किया हे। वे कहते हैं कि “शारीरिक ओर मानसिक झसुखकी 
आप्तिका नाम साता वेदनीय है” मोदे तोरसे इसका सतछूव हम यह समझ लेते हैं कि शरीर 
से और मनसे सुखी होना साता वेदनीयका फल है लेकिन बस्तुतः वहाँ सुख प्राप्तिसे सतलूब 
सुखकी सामिग्रीकी प्राप्तिसे है । ऋतः समूचे छक्षणका यह अर्थ करना चाहिए जिसके उद्यसे 
शारीरिक और मानसिक सुखकी सामिग्री मिले बह साता वेदनीय है”? और जब इस 
मिली हुईं सुख सामिग्रीमें मनुष्यकी उत्सुकता होने छगती है तव वह रति नो- 
कपाय कमे का काम होजाता है इसतरह सातावेद्नीयके फलको लेकर जो प्रचलित मान्यता है 
बह बस्तुतः सातावेदनीय और मोहनीय (रति) दोनोंका सम्मिल्तित फल है। अतः उसे हम उत्त 
दोनों लक्षणोंमें सम्मिलित कर इस तरह व्यक्त कर सकते हैं 'यदुद्याच्छरीरमानससुखप्राप्तावोत्मुक्य॑ 
तत्‌ सबंध! अथौत्‌ जिसके उदयसे शारीरिक ओर मानसिक सुख मिलने पर उसमें उत्सुकता 
हो वह साता वेदनीय है। 


गोम्मटसारकारने यहजो लिखा है. 'मोहस्सबलेण घादृदे जीव” उसका मतलब भी यही है. 
कि वेद्नीयका फल यों तो स्वतंत्र है लेकिन जहाँ तक उसका जीवके घातसे संबंध है बह मोहनीयके 
सहारेके बिना कुछ नहीं कर सकता अथोत्‌ वेदनीय कर्मसे सुख दुख सामग्री अवश्य सिलती है 
लेकिन उस सामग्रीसे तव तक आत्माका विगाड़ू नहीं हो सकता जब तक कि उसमें मोहबुद्धि 
( उत्सुकता ) न दो । गा 

यहां यह प्रश्न हो सकता हे कि कर्मतो कोई भी विना मोहनीयके आत्माका बिगाड़ नहीं 
कर सकता क्योंकि आत्माके बिगाड़ करनेवाले स्थिति अनुभाग कपायसे होते हैं. ओर कपाय मोह- 
नीयका भेद है! परन्तु चस्तुतः वात यह नहीं है। स्थिति और अनुभाग ये बंधके भेद हैं अतः 
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प्रत्येक कर्मेवंधमें मोहनीय अवश्य काम करता है लेकिन जब वे वंचे हुए कर्म फल देने लगते हैं 
तत्र मोहनीयका कोई हाथ नहीं रहता | उदाहरणके लिए ग्रमाद ( सोहनीय ) पूवक ज्ञानके साधनों 
का व्यवच्छेद करदेनेसे ज्ञानावरणका वन्ध अवश्य होता है लेकिन जब ज्ञानावरण अपना फल 
( अज्ञान ) देने लूगता हैं जिसका मतलूव चस्तुतः जीवका घात हे तब मोहनीयकी कोई अपक्षा, नहीं 
होती । परन्तु वेदनीय कमके संवंधमें यह वात नहीं हैं जहाँ वह मोहनीयके सद्दायतासे वंघता है वहां 
फल देते समय जीवका घात भी मोहनीयकी सहायतासे ही करता हे अतः दूसरे कर्म आत्माके 
साथ संच्रथ करने भर तक ही मंहलीयका साहाय्य चाहते हैं। आत्माका विगाड़ करनेमें नहीं, 
लेकिन वेदनीय कम आत्मासे संचंधकरनेमें भी और आत्माका बिगाड़ करनेमेंसो मोहनीयका 
साहाय्य चाहता ह इसलिए वेदनीयका साक्षात्‌ फ़ल सुख दुखकी सामिग्री जुटाने तक ही है । 

इस संवंधमें एक वात ओर ध्यान देनेकी है--रति नोकपायका नोकम सुपुन्र 'वतराया 
है । नो कर्मका सतलव है वह बाहरी द्रव्य जो कर्मके उद्यमें निमित्त पड़ा है। चू'कि सुपुत्र होने 
पर उसमे अजुराग पंद्रा होता हूं इसलिए रति करके उदयके लिए सुपुत्र उसका नोकम 
अब प्रश्न यह ह कि सुपुन्नकी प्राप्ति हुई किस कर्मके उदयेसे है ? आम तोरसे कह'दिया जाता है कि 
पुत्र धन ल्री, मित्र आदि सच पुण्यके उद्यसे मिलते हैँ, लेकिन पुण्य कोई एक कर्म नहीं है अतः 
यह तो सोचना हा पढ़ेगा-कि वह कौनसा पुण्य कर्म है. जिसके उदयसे ये सब चीजें मिलती हैं । 
तल्वायंसत्नमें “ सब चशुमादु्नामयोत्राणि पुप्यम? [८।२६] कह कर छुछ पुण्य श्रकृतियोंकों गिनाया हे 
ओर वे हूँ सातावेदनीय, शुभ आयु, शुभ नाम, शुभ योत्र । सुपुत्नको आप्तिके लिए इनमें न शुभ 
आयु कारणहो सकता है न झुभ नाम न शुभ गोत्र अतः सातावेदनीय ही ऐसी पुण्य प्रकृति रहजाती 
है जिसके उदयसे सुपुत्रकी आप्ति कही जासकती है। इस तरह हम देखते हैं कि सुपुत्रकी आराप्ति 
आर उसमें अनुरक्ति दोनों मिन्न भिन्न चीज़ें है, सुपुत्रकी भाप्ति हाजानेसे ही सु खोद्धति होती हो 
यह वात नहीं हैं जब वककि उसमें अनुरक्ति नहो और चू'कि अनुरक्ति रतिकर्मका फल है अतः 
शारीरिक और मानसिक सुखानुभव सातावेदनोयका साक्षात्त्‌ फछ नहीं है. किन्तु परंपराजन्य फल 
है साक्षात्‌ फलतो उसका सुख दुखकी सामिग्री आप्र होने तक ही हे । 

रति कर्मके नोकमंकी तरह सातावेदनीयका नोकम भी शा्रमें इष्ट अन्न पानादि 
गिनाया है” । आदि! शब्दसे चहाँ यह कहनेकी आवश्यकता नहीं हे कि सुपुत्र, सुमित्रादि जितने 
भी इृष्ट पदार्थ हूँ वें सभी अन्तमृ त हं,इसी तरह जहाँ सुपुत्र को रतिका नोकर्म बतलाया हे वहाँ 
सुपुत्र को उपलक्षणही समझना चाहिए अतः सुपुत्रकी तरह उसमें इष्ट अन्न पानांद सभी परहण 
होजाते हैं इस तरह सातावेदनीय और रतिकर्मके नोकमोमें कोई अन्तर नहीं माद्म पड़ता इससे 
भी यही अतीत होंता है कि वेदनीयके फलमें रतिकों सहायक मान कर ही इष्ट अन्न पानादि नोकम 


ही 


चतछाए गये हैं । 








१-“वेल्वक्ी मुपुत्तो हस्सरदीणंच णोकम्म” मो०क० । २ सादेदरणोकर्म्म इद्धणिद्विएण पाणा- 


दि० गोर्क० एड । 


३१६ मोक्षमार्ग-अकाश' 


: . यहाँयह प्रश्न हों सकता है. कि जब सातावेदनीय सुखकी सामिग्री जुटाता है तब 
छाभान्तरायका क्षयोपशम क्या काम करता है १, इसका उत्तर यह है कि अन्तराय कम आत्माकी 
उस शक्तिका धात करता हैं जो दान देने, छाम लेने, भोग करने, उपभोग करने तथा सह्‌ सकनेमें 
सहायक होती" है.। सातावेद्नीयके.उद्यसे आती हुई सुख सामिग्रीको भ्राप्त करनेमें आत्मा तबतक'. 
असमर्थ रहती है जब तक लाभान्तरायका उदय रहता हे, इसी प्रकार भोगान्तरायका उदय होनेपर : 
प्राप्त हुई सुख सामिग्रीका आत्मा भोग नहीं क़र पाती 4 मतरूव यह हे कि पदार्थका संयोग होना, 
संयुक्त पदार्थमें सुख दुख मानना, सुख मानने पर भी उस पदार्थके भोगोप॑भोगकी आत्मामें क्षमता 
होना यह तीनों वातें भिन्न २ हैं. और तीनोंहीके लिए भिन्न २ कम कारण हैं पदार्थके संयोगमें 
वेदनीय कर्म कारण है, उसमें सुख दुखकी कल्पना रति अरतिके उदयसे होती हे उस पदार्थके 
छाम और भोगकी क्षमता लाभान्तराय ओर भोगान्तरायके -क्षयोपशमसे होती हे । इस तरह 
छाभान्तरायके क्षुयोपशमका कार्य दूसरा है और सातावेद्नीयका दूसरा । 


प्रश्न-छेकिन .सवोर्थसिद्धिमें पूज्यपादस्वामीने क्षायिकलाभका अर्थ बतछाया है. 
“लासान्तरायस्याशेषस्थ निरासात्‌ परित्यक्तकवलाहारक्रियाणां केबिलिनां यतः शरीरबलाधानहेतवो.उन्य 
सनुजासाधारणाः परमशुभाः सूक््मा अनन्ता प्रतिसमयं पुदूगलाः सम्बंधमुपयान्ति स : क्षायिकोलाभः 
अथोत्‌ सम्पूर्ण छाभान्तरायके क्षयसे कबलाहारक्रियासे रहित केवलियोंके शारीरिक घलको स्थिर 
रखनेवाले अन्य मनुष्योंके लिए असाधारण है ऐसे अत्यंतशुभ, सूच्म अनन्त पुदूगल 
अतिसमय सेवंधको प्राप्त होते हें। इसका सीधा मतलरूब है कि छाभान्तरायके क्षयसे शुभ 


पुदूगलोंका संयोग होता है. जबकि आपका कहना यह हे कि वाह्म पदार्थोका संयोग वेद्‌- 
नीयसे होता हैं । | 


उत्तर-संयोग तो वेदनीयसे ही होता है परन्तु छाभांतरायका क्षय हुए विना केवढी उन 
परमाणुओंको शरीरसात्‌ नहीं कर सकते अतः वेद्नीयक्री उपेक्षाकर लाभान्तरायके क्षयकों ही 
अन्थकारने अधानता देदी है । कार्य सिद्धिमें जिसकी अन्तिम सहायता बहुमूल्य रहती है प्रायः उस 
कार्यका श्रेय उसीको दिया जाता है । छाभ होनेपरभी छामको आत्मसात्‌ करनेकी क्षमता भी होनां 
चाहिए। दूसरे अगर अनंत पुद्गछोंके संयोगको हम लाभान्तरायके क्षयका कार्य मानलें तो फिर 
हम लाभान्तराय कर्मंको घातिया कर्मोंकी श्रेणीमें नहीं रख सकते | क्योंकि घातियाका मतलब 
है जो जीवके अज्ुजीबी गुणोंको घाते और अनन्त पुदुगलॉका संयोग जीवका कोई  अन्लुजीवी 
शुण नहीं हे. जिससे कि ल्ासान्तराय कर्म उसका घातकरे या छाभान्तरायका क्षय उसका संयोग 
जुड़ावे । वास्तवसें क्षायिक छामादिके अनंतपुद्रकोंके संयोगादिजो फछ बतलाए हैं वे शरीरनाम- - 
करके उद्यके कारण कह दिए हैं. अन्यथा वे सब फछ सिद्धोंमें सी पाए जाते। स्वयं पूज्यपाद 





मय नीलम कर कि अर अल का # कक 472: आल हक: 
गा यदुदयाद्रातुकामोपि न॒प्रयच्छति, लब्धुकामो5पि न लमते, भेक्तुमिच्छन्नपि न भुडक्ते, उपभोक्तु 
च्छन्नवि नोपमुच्क्ते, तत्सतहितुकामोपि न तत्सहते | गौ० क॒० बड़ी टीका पू०.३० 


परिशिष्ट--१ ३१७ 


स्वामीने सिद्धोंमिं इनका अप्रसंग” वतछाया है ओर लिखा है कि अनन्तवीर्य तथा अव्यावाध सुख रूप 
से ही वहाँ क्षायिक दानादिकी पबृत्ति होती हे जिस प्रकार अनन्त चीर्यकी अवृर्ति केवलज्ञान रूपसे 
होती हं। क्षाय्रिक दानादिके अनन्त प्राणियोंके अनुप्रह आदि जो फल हैं वे भी वास्तविक नहीं 
है क्योंकि जो मूक केवली हें वे किसीको डपदेशादि ही नहीं देते अतः उनसे कोई दान संभव नहीं 
है | इसलिए चेदनीयका फल झुख दुःखकी सामिग्री जुटाना ही समझना चाहिए अतः पंडितप्रबर 
टोडरमरूजीने यह ठीकद्दी लिखा हे कि “वेदनीयसे तो शरीरमें या शरीरके वाहर नाना प्रकारके 
सुल टुश्खाक कारण पर द्रव्यॉका संयोग जुड़ता हे” 
प्रू०२५० प5५ २१६ 

एक समयमें जतने पृट्गछु१रमाणु......... . बेंसा बटवारा होता हे । 

यह जीच प्रति समय एक समय्रप्रवद्धका वंध करता है । समयप्रवद्धसे मतढूब हें 
सिद्ध राशिका अनन्तवाँ भाग ओर असव्य राशिका अनन्त गुणा परमाणुओंका समूह । संक्षेपमें 
यों समझना चाहिए कि इस जीवके प्रतिसमय अनन्त कर्मपरमाणुओंका बंध होता हे परन्तु 
ये अनन्त कर्मपरमाणु यों ही आत्मासे संबंध नहीं कर वेठते भ्रत्युत इनका आठ मृल प्रक्ृतिरूप 
विभाजन होता है | उन अनन्त कर्मपरसाशुओंमें कुछ परमाणु ज्ञानावरण रुप होते हैं, कुछ 
दर्शनावरणरूप कुछ मोहनीयरूप आइईि इस तरह उन अनन्त कर्म परमाणुओंका ओठों कर्मोमे 
विभाग हो जाता है । विभागका क्रम इस अकार हे--- 

आयुका हिस्सा सबसे थोड़ा हू, उससे अधिक नाम गोत्रका हे यद्यपि परस्परमें दोनोंका 
समान है, उससे अधिक ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तरायका हे किन्तु परस्परमें तीनोंका 
समान है, इनसे अधिक मोहनोयका है ओर सोहनीयसे अधिक वेदनीयका है* । 

समय्रप्रवद्धममाण रूप कर्मपरमाझुओंमें आवलीके असंख्यातवें. भागका भाग 
देकर उसमें एक भागको अछ्ग कर वहुभागके आठ सम्रान भांग कीजिए | यह प्रत्येक भाग 
आठों कर्मोंक्रो द दीजिए | अब उसे बचे हुए एक भागमें फिर आवडीके असंख्यातंबें भाग 
का भाग दीजिए एक भागकोी अलग रखकर वहु भाग वेदनोयको दे देना चाहिए उस एक भागमें 
फिर आवलीके असंख्यातवें भागका भाग दीजिए जो वहुमाग आवे वह सोहनीयको द देना 
चाहिए और एक भागकोी फिर आवलीके असंख्यातवें भागका भाग देना चाहिए उसमेंसे बहु- 


न 





१-्षाय्रिकमावक्तममयदा नादि3 सिद्वेष्वपवितासज्ञधः । नैय दापः, झरीरनामतीर्थकरनामकर्मो- 
इयाद्रपेश्नलात्तत्य तदभावे तदप्रसद्भः। कर्थतहिं तेपां सिद्वेपु वृत्तिःः परमानन्तवीयाव्यावाधमुखरूपणुतर 
तेपा तब्र इत्तिः। केव्रलशानुरूपगानन्तवीदद्वत्तिवत्‌ 
२--आपउगभागों थोचरों णामागोदे समो तदों जअहिया । 
घादितियेबिय तत्तो मोहे तत्तो तदो तदिए ॥ १९२ ॥ यो० क० 
बहुसागे समभागो अद्ए्ह होदि एक्‍्क्ागाम्दि। 
उत्तकमो तत्थवि चहुमागो बहुग़त्स देयो दु ॥ १९५ ॥ नो० क० 


३१८ मोक्षमाग-प्रकाश 
भागको तीन समान हिंस्सोंमें वांटकर ज्ञानावरण दशेनावरण अन्तरायको दे देना चाहिए। बचे 
हुए एक भागको फिर आबलीके असंख्यातवें भागका भाग देना चाहिए । वहु भागको नाम और 
सोत्रमें समान वांट देना चाहिए और जो बचा हुआ एक भाग है वह आयुको दे देना चाहिए 
उदाह्रणके लिए यों समझिए-- 

एक समयमें बंधनेवाले कर्म पुद्ूगछाँकी संख्या ३०७२० हे ओर आवलीके असंख्यातवदें 
भागकी संख्या ४ है । इस चारका भाग ३०७२० में दीजिए लब्ध आया ७६८० । यह एक भाग 
हैं इसकी ३०७२० में से घटानेपर वहुभाग आया २३०४० इस बहुभागके आठ समान भाग 
करनेपर शत्येक भागका परिमाण २८८० आया यह ज्ञानावरण आदि अत्येकका भाग कहलछाया। 
अब उस ७६८० में फिर ४ का भाग दीजिए लब्ध आया १९२० । यह एक भाग है, इसको ७६८० 
में से घटाइए तो वहुमाग आया ५७६०। यह वेदनीयकोी दे दीजिए। इस तरह वेद्नीयका 
२८८०--५७६०-८६४० द्रव्य हुआ । 

अब बचे हुए एक भागमें अर्थात्‌ १९२० में ४ का भाग दीजिए तो रूब्ध आया ४८० 
यह एक भाग है. इस ४८० को १९२० में से घटाइए तो वहुभाग आया १४४० । यह द्रव्य मोह- 
नीयको दीजिए इस तरह मोहनीयका २८८०--१४४०-४३२० द्रग्य हुआ | 

अब ४८० में फिर ४ का भाग दीजिए रूब्ध आया १२० यह एक भाग है। इसको 
४८० में से घटाइए तो बहुमाग आया ३६० । इस ३६० के समान तीन भाग कर ज्ञानावरण दशेना- 
बरण ओर अन्‍्तरायको दे दीजिए तो प्रत्येकको अछग अलग १५० मिला । इस तरह ज्ञानावरणका 
२८८०+-१२०--३००० द्रव्य हुआ दुशेनावरणका २८८०+१२०-३००० द्रव्य हुआ ओर अन्तरायका 
२८८०+१६२०-२३००० द्रव्य हुआ | 


अब १२० जो एक भाग वचा हे उसमें फिर ४ का भाग दीजिए तो लछष्घ आया ३० | 
यह एक भाग है । इसको १२० में से घटाइए तो बहु भाग आया ९० । इस ९० के समान भाग 
कर अथोत्‌ ४५,४६ ऋ्रमसे नाम ओर गोत्रको दे दीजिए। इस तरह नामका २८८०--४०-२९२० 
द्रव्य हुआ तथा गोत्रका भी २८८०--४५-२९२५ द्रव्य हुआ | अब एक भाग जो ३० बचा है वह 
आयुको दे दीजिए इस तरह आयुका द्रव्य २८८०+३०-२९१० हुआ | यों सभी कर्मोके बटवारेको 
निम्नलिखित अक्कमें रख लीजिए । 


वेदली मोहनी ज्ञाना० दशेना० अन्तरा० नाम गोत्र. आयु 
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यह एक समयमें वंधे हुए पुद्गल द्रव्यके आठों कर्मोमें बटवारेकी प्रक्रिया है.। समझाने 
लिए यहाँ केवल एक सीमित संख्याका निर्देश कर दिया गया है अन्यथा एक एक समयमें वंधने- 
वा छुद्गल द्रव्य अनन्त है ३०७२० ही नहीं है। इन मूल प्रकृतियोंकी तरह उत्तर प्रकृतियोंमें 


परिशिष्ट--१ ३2१९ 


- भी वटवारा होता है। अर्थोत्॒ प्रत्येक मूल अकृतिका द्रव्य उसकी अपनी उत्तर प्रकृतियोंमें 
चढा जाता है । कहनेका सतछव यह है कि आयुके विना सातों कर्मोका निरन्तर बंध होता 
रहता हे अतः समय समयमें वंधनेवाछा पुदुंगल द्रव्य सातों मृलप्रकृतियों और उनकी 
उत्तर अक्ृतियोंमें चटता रहता हे । जब आयुका बंध होता है उस समय वह द्रव्य 
आयु सहित आठों मूल्मकृतियोंमें वट जाता है। उत्तर श्रकृतियोंके वटवारेमें इतनी विशे- 
पता है कि आयु वेदनीय और गोन्रकी उत्तर अकृतियोंमें से एक समयमें एक ही श्रकृतिका 
वध दोता है अतः उनका बंध मूलप्रकृतियोंकी तरह ही सममना चाहिए । 

मूल अकृृतियोंमें जो कम अधिक द्रव्यका विभाग होता हे उसका भी एक कारण है और 
चह यह है कि जिस कर्मकी जेसी स्थिति हे उसके अनुसार ही उसको द्रब्यका भाग मिलता है। 
यदि किसी कर्मको स्थिति अधिक दे तो उसको अधिक द्रव्य मिलता है और कम है तो कम 
मिलता है । जिन कर्मोकी वरावर स्थिति है उन्हें वरावर द्रव्य मिलता हे परन्तु वेदनीय कर्म इसमें 

- आअपवाद हे । ज्ञानावरण, दशनावरण आर अन्वरायके वरावर ही वेदनीय की भी स्थिति है लेकिन 

द्रव्य इसे मिलता हे सातों म्कृतियोंसे अधिक । इसका कारण यह हे कि वेदनीय कर्म सुख दुःखका 

का कारण हे अतः इसकी निर्जेरा सवसे अधिक होती है इसलिए बटवारेका द्रव्य भी इसे सबसे 
अधिक मिलता है । 


प्रृ० २६ पँ० ९ 


जितनी स्थिति वंधती है * ** ** ** &% % ०३ ०४०४४ उदय आया ही करता है | 

बंधा हुआ कम जवतक उदय या उदीरणा रुपमें नहीं आता तब तकका समय आवाधा- 
काल कहलाता है.। प्रत्येक कमंका अपना आवाधाकाल होता है इसके लिए यह नियम वत्तलाया 
है कि एक कोड़ाकोड़ी* सागरकी स्थितिवाले कर्मंका आवाधाकाल सौ वर्ष होता है। जेसे ज्ञानावरण 
की उत्क्ष्ट स्थिति तीस कोड़ाकोड़ी सागरकी हे तो उसका आवाघाकाल तीन हजार ३००० वर्षका 
कहलायगा । अथौत्‌ जिसके ज्ञानावरणका वनन्‍्ध तीस कोड़ाकोंड़ी सागरंका हुआ है उसके ज्ञाना- 
वरणका उदय वँधनेके समयसे ३००० वर्ष बाद आयेगा। किन्तु आयु कर्मके विपयमें यह 
वात नहीं है उसके लिए बतछाया हे कि आयु कर्मका उत्कृष्ट आवाधाकाल करोड़ पूर्ष बर्षका 
त्रिभाग है। और जघन्य आवाधा अन्तमुंहर्त हे किन्ही आचार्यके मतसे आवलीके असंख्यातवें 
भाग अमाण है | हि 
पृ० २८ पं० २ 
प्रतिसमय एक समयप्रवद्धमात्र . - -- -- --सदा सत्ता रहती ई। 

आयुको छोड़कर सात कर्मोका वंध प्रतिसमय होता रहता हे । यह कर्म अनंत पुद्गल 
परमाणुओंका एक पिण्ड होता हे । अतः सातों कमोंके परमाशु अतिसमय संसारी आत्मासे 





१--एक करोड़को एक करोड़से गुणा करनेपर जो गुणनफल जावे चह् कोड़ाकोड़ी कहलाता है। 


३२० सोक्षमसार्ग-अकाश 


रह कह. 


संबंध करते रहते है। एक.सनयमें कितने परमाणु आत्मासें संबंध करते हे इसकी कोई.निश्चित 
संख्या उस समयप्रवद्ध मात्र कहा है जिसका अथ होंता हू सिंद्धांके अनंतवे भाव 
और अमव्योंसे अनंत गुणे। अतः समय मअवद्धका प्रमाणभी अनंतदी समझना आहिए। 
पतिसमय जब अनंत परमाणु आते हे तव जाते भी अनंतद्दी हैँ । अथोत्‌ 
ओर समय प्रवद्धमात्र ही 

मु होती है। फिरमी इसका अर्थ यह नहीं हे कि वहाँ आय व्यय वरावर 
रखता है। समयप्रवद्ध ऊँसा कि ऊपर कहा हैं. एक सामान्य प्रमाण है । पहले समयमें जो समय- 
प्रदद्धममाण अनंत परमाणुओंका बंध हुआ हे यदि दूसरे समयमें उससे पंचास अधिक ओर 





प्रति समय सनयप्रवद्ध मात्र पर्माणुओंका वध होता 


9 /१[* 


प्रमाण आजाते है ठों वे रच समयप्रवद्ध मात्र ही कहलाएँगे । इसी प्रकार अगर तीसर समयमें 


दुसरे समचसे सा परनाझु कम आते दे तो वे भी समयप्रवद्ध मात्रही कहलाएँंगे। सतलव यह 


) 
४] 


है क्नि अनंतर्मे छुछ ओर अधिक संख्या आकर मिछ्जाय तो भी वह अनंतद हू ओर निकल जाय 
तो भो अनंतद्दी हैं | इसलिए वंध आर निज राका प्रमाण अतिलमय समयम्रवद्ध सात्र होने परसी 
सचामें जो शेव बचता हूँ उसका प्रमाण इनस कहीं अधिक हे ओर वह कुछ कम डेढ़ गुणहानिसे 


७ 


ओर समय प्रवद्धसे उसका गुणा कसे होता हे यहाँ इसके समसत- 


| 
/॥१ 
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अपने आवाधाकालकी विताकर कर्म्मका जब उदय होने छूगता है तव उसके सभी 

परमाणु एक साथ उदयमें नहीं आजाते क्योंकि कर्मकी जितनी स्थिति हू तवतक उसका रहना 
( डद्वीएणाके बिना ) अनिवार्य है । अतः उसकी स्थितिके जितने समय हें. तववक प्रतिसमय अपने 
थोड़े २ परमाणुओंके साथ उदय आता रहता है। यह समय २ पर उदय आने वाले परमारु 
समुद्राय रूपमें निषक कहलाते हँं। स्थितिके जितने समय होते हूं. उतने ही उस कर्मके निषेक 
दहोत हूं । पहल निपकने जितने परमाणु खिरते हँ उससे कम दूसरे निपेकर्मे खिरते हैँ, उससे कम 


वीसरमस,; इससे कस चाथम। इस तरह स्थादक आंतन समयतक प्रत्यक्क निपकमे कमहा कम परसाएु 
खिरते जाते है। यह उचरोत्तर दृव्य ( परमाणुओं )की जो कमी या द्वीनता पाई जाती है इसका 


्छ 


नाम गणदानि है । थे शुणदान कम का स्थांते पूरी हान तक एक नहीं अनेक होती है। उसका 


कारण यद हे कि निपेकां तक एक समान क्रमको 


कुछ 
कुछ निपेकां तक चलता हैं. फिर 
तीसण क्रम उसके कुछ आशेके निपेकों ठक चछता है। फिर चोथा, फिर पाँचवां इस अकार 


अन्त तक चह सम्राप्ष हांदा हू तब प्रथम सुण 
हानि हाती हू | जब दूसरा समान क्रम समाप्त तव द्वितीय गुणहानि होती हे | जब 
दीसय समानक्रम समाप्त होता है तव छतोच गुणदानि होती है । इसी तरह चतुर्थ पंचम आदि 
गुणहानि समझना चाहिए । यो बहुठसी गुणहामि होती पर वे सव मिलकर “नाना गुण- 
हानि! कहलाती है । यहां दक समझलेनेके वाद अच देखना चह है क्िः--- 


परिशिष्ट--? 


इस रचनामें सबसे नीचेका खाना 
प्रथम गुणद्निका हेँ। उसके ५१२ से लेकर 
२८८ तक आठ निपषेक ढे । पहले समयमें ५१२ 
परमाणुओंका एक निपेक उदय होकर खिर जाता 
है। फिर दूसरे समयमे ४८० -परमाझुओंका 
दूसरा निपेक उदय आकर खिर जाता हे, फिर 
तीसरे समयमें 2४८ का तीसरा निपेक, चौथे 
सनयमें ४१६ का चोथा निपेक, पाचर्वें समयमें 
का पांचवा निपेक, छठे समयमें ३५२ का 
छठा निपेक, सातवें समयमें ३०० का सातवां 
पेक, आठवें समयमें २८८ का आठवां निपेक 
दोकर खिर जाता हे | अत्यक तिपेकर्मे 
चत्तीस २ परमाणु कम द्वोते गए हैं यह प्रथम 
गुण हानमिके चयका प्रमाण हैं वह बांई तरफ 
तरफ लिखा है । इस तरह खिरते २ प्रथम गुण- 
हानिके ३२०० परमाणु आठ समयमें खिर जाते 
हं अतः सबका जोड़ ३२०० की संख्या दाई 
तरफ लिख दी हू। इसके वाद दितीय गुण- 
द्वानिके निपेक खिरना प्रारंभ होता है। चू-कि 
स"द प्रथम गुण हानिके प्रथम निपेकसे ठीक 
आघे हैं. अठः यह द्वितीय गुण ह्वानिका प्रथम 
नियेक हे जो नोवें समयमें खिरनेवाल परमाणुओं 
की संख्या है। दसब॑ समयमें द्वितीय गुण- 
हानिके द्वितीय निपेकके २४० परमाणु खिरते 
हैं। ९१ वें समयमें द्वितीय गुणहानिके ठतीय 
निपषेकर्के २०४ परमाणु खिरते हँ।इस तरह 
समय तक द्वितीय शुणहानिरमें १६० 
परमाणु खिर जाते ह और प्रत्येक निपकर्मे सोलद 
> परमाणु कम खिरते हूं अतः दाई ओर 
आर वाई ओर १६ रक्‍खे हुए हें। इन 
समयोें अथम ओर द्वितीय दोनों गुणहानियों 
में खिरनवाले परमाणुओंकी संख्याका जोड़ 
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३२५०+१६८०--४८०० हे होता है । इस तरह ४८ समयेंमें 
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ऋलनोड़ कुल जोढ़ 


गुणहा 


छह्दों गुणद्यानियोंके ६३०० परमाणु 


३२४ मोक्षमाग-प्रकाश 


उठयमें आकर समाप्त हो छेते हैं। ऊपर जो दो गुणद्वानियोंका क्रम समझाया दे ही कं 
अन्य चार गुणद्वानियोंका भी उक्त अंकसंडर्टिसे समझ लेना चाहिए। एक २ निपेकर्मे जो 
परमाणुओंकी संख्या बताई है वह कम अधिक होते हुए भी अत्येक समरयप्रवद्ध प्रमाण है। और 
इन सबका जोड़ ६३०० परमाणु जो कभी एक समयसें बंधे थे ओर ४८ समयोमें जिनकी निजरा 
हुई है वे मी समयप्रवद्ध प्रमाण ही हैं । इस तरह बंध और निर्जराका प्रमाण सामान्यतया बरावर 
होनेपर भी दोनोंमें वड़ा अंतर रहता हे । एक समयप्रवद्ध ४८ समयप्रवद्धोंमिं विभाजित होकर 
जो ४८ समयोंमें खिरा है उतनेमें ही नए ४८ समयप्रवद्धोंका ओर बंध हो गया है । क्योंकि प्रति- 
समय समयम्रवद्ध प्रमाण द्रव्यका बंध होता रहता हे अतः जिस समय एक समयप्रवद्ध खिरता है 
उस समय नया समयप्रवद्ध बंधता है और वादमें अपने आवाधाकालकी छोड़कर खिरने छगता 
है। इस अकार समयप्रवद्ध अ्रमाण वन्ध और निजेरश होनेपर भी करीब ( कुछ कम ) डेढ़ गुण 
हानि गुणित समयप्रवद्ध श्रमाण सदा कर्मपरमाणुओंकी सत्ता रहती है। अधिक स्पष्टताके लिए 
यो समझिए कि किसी जीवने वर्तेमान ससयमें समयप्रबद्ध, प्रमाण द्रव्यका वंध किया ओर उसमें ५० 
समयकी स्थिति पड़ी । इन पचास समयोंमें दो समय आधवाधाकालके मान लीजिए | चाकीके ४८ 
समयोंमें वह उदय आएगा। ये दो समय आवाधाकालके जब तक बीतेंगे तबतक उसके दूसरे समय 
अवड्का बंध हो जायगा, तीसरे समयमें पहले समय प्रवद्धका जब प्रथम निपषेक खिरेगा तब दूसरे 
समयप्रचद्धफे आवाधाकालका दूसरा समय समाप्त होगा और तीसरे सम्रयप्रवद्धका बंध होगा। 
चौथे समयमें पहले समय प्रवद्धका दूसरा निपेक खिरेगा (४६ की सत्ता रहेगी ) दुसरे समय 
प्रवद्धका पहला निपेक खिरेगा (४७ की सत्ता रहेगी) तीसरे समयप्रवद्धके आवाघाकारूका 
दूसरा समय समाप्त होगा ( ४८ की सत्ता रहेगी ), चोथे समय अवद्धकाबंध होगा । पांचवे समयमें 
पहले समय प्रवद्धका तीसरा निपेक खिरेगा (४५ की सत्ता रहेगी ), दूसरे समयप्रवद्धका दूसरा 
निपेक खिरेगा ( ४६ वी सत्ता रहेगी , तीसरे समयप्रवद्धकऋा पहला निपेक खिरेगा ( ४७ की सत्ता 
रहेगी ), 'चोथे समय अवद्धके आवाधाकालका दूसरा समय समाप्त होगा (४८ की सत्ता रहेगी ) 
तथा पाचवें समयप्रवद्धका वंध होगा । इसी प्रकार छठे सातवें आदि समयसे लेकर ५० थें समय 
तक समझना चाहिए। अन्तके पचासवें सम्रयमें पहले समय प्रवद्धका ४८ वां निपषेक खिरेगा, 
दूसरेका ४७वां निपेक खिरेगा (१ की सत्ता रहेगी ), तीसरेका ४६ वां निपेक खिरेगा ( २ की 
सत्ता रहेगी ); चोथेका ४५ वां निपेक खिरेगा (३ की सत्ता रहेगी ) पांचवेंका ४४ वां निपेक 
खिरेगा (४ की सचा रहेगी ) इसी अ्रकार छठटेके » की सत्ता रहेगी, सातवबेंकी ६ की ही सत्ता 
रहेगी ओर ४९वें की ४८ की ही सत्ता रहेगी तथा पचासवेंका नया वन्ध होगा। इन 
सबका जोड़ कुछ कम डेढ़ गुणहानिगुणित समयत्रवद्ध प्रस्ाण होगा । इस डेढ़ गुण हानि 
गुणित समय ग्रवद्ध प्रमाण परमाणुओंकी सत्ताको स्पष्ट सममनेके लिए हम यहाँ त्रिकोण यन्‍्त्रकी 
रचना देते हूं, पाठकों को उसे ध्यानसे देखना चाहिए । 
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निरषकोक्ा ददय कितने परमाणुओंकी लेकर किस द्वीनक्रमसे होता है, एक गुणदवानिमें 
कितने निषेक और उनके परमाणुओंकी संख्या होती है! पत्वेक्त गुणदानिक्ता दृत्य और मत्येक्त 
निपेकके परनाखुओंकी संख्या किस प्रकार निकलती हे अतः इन वातोंको सममननेके छिए निम्न 
सलाद दाता पर ध्यान रखना चाहिए:-- 


का 


द्ृत्य १ स्थिति २ श॒ुणदानि ३ नानाशुणहमति 
न्याभ्यल्तराशि ६ चय ७ | 


(0 क 
न्‍] | / 


दोगुणद्ानि ( निषेकद्दार ) ५ अन्चा- 

इनमेंस गुणहानि आर नाना गुणद्ानिको पहले वताया जाचुका है । चंध क्रिए हुए समय- 
अचद्धमात्र प्रमादुआह्ा सख्या द्रच्य 

सकी स्थितिक-आवाधारहित-जितन समय दे वह स्थिति है । 

एक गुणदानिक्रे म्माणक्ा दूना दो गुणहानि भा निपेकहार कऋहलछाता हे । 

नाना गुणदानि अमाण २५२ . .की संन्या रखकर परनपर गुणा करनस जो सुणनफल दो 
वह अन्योन्याम्यस्त राशि हे । 

समान द्वानि या समान इद्धिक्ा नाम चय हे | दृष्ठटांतके लिए यों समझिए-- 


एक ससयर्मं ६६३०० परमाणुनात्र समयप्रवद्धका वन्‍्धय किया, उसकी स्थितिक्े समय 
दैँ 2८, अत्वेक्त गुणद्यातिका प्रमाण है ८, और नाना गुणद्वानि दे ६, दोगुण हानिका अवाण 
अन्योन्याभ्यत्व यदि है ६४७॥ अथा- 





| हक्‍्य. स्थितिससमच शुणद्वानि ! नाना गुणदानि निषेकद्दार अन्योन्याभ्यत्त राशि 
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कि यह ६३६०५ दृठ्य छः नानागुणदानियेर्मे वटा छुआ है अतः 


| 


इंयेक गुणदानिका द्रव्य जानने लिए सबसे पहले अन्तिम ग्रुण दानिक्रा द्रव्य निकालना 
घुंहिए | इसके छिए संपूर्ण दरब्यमें एक कम अन्योन्याभ्यत्त राशिका साग देनेस अन्तिम सुणदा- 
जिन दब्य निकठता है। अर्थात्‌ एक कम अन्योन्याम्यत्त राशिका असाण ६३ हं। इसका - 
मो सम्पूण द्ृत्य ६३०० में दिया वों छत्ध पाए १००। चही अन्तिम गरुणद्निक्रा द्रन्य हे 
इसे दूना २ पांचवी चौथी तीसरी आदि गुणद्वानियोंक्रा अमाण है: 








५ म्‌ | ्ि ष्ठ [ दु- ट्ट 

शहीा० झुच्हा० खुध्हा०  खुल्दी०  गुख्हा० | गुब्दा० 
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आधी अन्‍न्योन्याभ्वत्व राशिका गुणा अन्तिन गुणहानिके दृब्यस करनपर ४&>४१००-४६२०८ 
थ्रः 


श्र्र मोक्षमार्ग-अकाश 


प्रथम गुण हानिके द्रव्यका प्रमाण निकलता दे । इससे आधा २ अन्य गुणहानियोंके द्रव्यका प्रमाण 
समझना चाहिए | 

एक कम शुणहानिआयासके आधेकी निपेकहारमें से घटाकर ओर गुणहानि 
( आयाम ) के प्रमाणसे गुणाकर प्रथक्‌ २ गुण हानिके द्रव्यपें, भाग देनेसे उस २ गुणहानिवे 
चयका प्रमाण निकलता हैं जैसे एक कम गुणद्वानिके प्रमःणंका आधा ईं को निपेक हार १६ मे 
से घटाने पर १२३ रहे,इसका गुणा गुणद्ञनिआयाम ८ से किया तो १०० लूष्घ पाए | इन १०० के 


*, 
* ६ ० ८.... 


भाग प्रथम गुणहानिके द्रव्यमें दीजिए $३-/+-३५ चयका प्रमाण आया। इसी प्रकार॑३56-77१६: 
४$88-४, ३३६४-२९ ३६४7१ हितीय, छतीयादि गुणहानिके चंयक्र' अमाण' समझन 
चाहिए | मतलब यह है कि अपनी २ गुणहानिमें प्रथम निपेकसे द्वितीय ढृतीयादि निपेकोर 
कितना २ हीन द्रव्य पाया जाता है उसका प्रमाण जाननेके छिए उक्त विधान करना चाहिए 
इसके अनुसार प्रथक गुणहानिके निपेकोमें उत्तरोत्तर ३९,१३२ परमाणु कम पाए जाते हैं, दूसरीरे 
१६, १६ परमाणु कम पाए जाते हैं और अंतकीमें एक २ परसाणु द्रव्य कम पाया जाता है । 





&: ९-० 
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च्रय ओर प्रत्येक गुणहानिके द्वव्यका प्रमाण निकाल लेनेके बाद पत्येक गुण हानिवे 

अत्येक निषेकक्रा प्रमाण सारूम करना चाहिए। और उसकी विधि यह हे कि प्रत्येक गुण ६।:चप 
चयकों निपेकहारसे गुणाकर देनेपर अत्येक गुणहानिके प्रथम निपेकका प्रमाण निकलता है. 
जेसे-प्रथम गुणहानिके चयका प्रमाण ३२ है इसका गुणा निपेकहार १६ से कर दीजिए ८ 
अथमगुणहानिके प्रथम निपेकका प्रमाण ५१२ आ जायगा। इसी प्रकार द्वितीय गुणहानिक्रे ७ 
१६ का गुणा निपेकहार १६ से करने पर पर हितीय गुणहानिके प्रथम निपेक का प्रमाण २५ 
आजयगा है । यह २५६ ठीक ५१२ का आधां है। इसी तरह तृतीय चतुर्थ आदि ५. ६। निया 
अथस निपेकों का अ्रसाण समझना चाहिए | यह प्रमाण पूर्व २ गुणहानिके प्रथम निपेकका “९७ 
आधा होता है । इन प्रथम निपेकॉमें से अपनी अपनी गुणहानिक्रे चयका प्रमाण घटाने 
अत्येक गुणहानिके द्वितीयादि निपेकॉका प्रमाण निकलता है। चय घटाते २ जब प्रथम नि 
का बिल्कुछ आधा रहजाय तव वह अपने बादकी गुणहानिका प्रथम निपषेक होजाता हैं। 
अथम गुणहानिके प्रथम निपेक का प्रमाण ५१९ था। उसमें वत्तीसश्चय घटाइए तो दूसरे ( पे 
४८० तीसरे में ४४८, चोथेमें 2१६, पांचवे में ३८४, छठेमें ३९२ सातवेमें ३९० आठवेमें २० 
अब इसमें से ३९ घटाइए तो २५६ होते हैं चू कि ये प्रथम निपेक ५१२ से विल्कुछ आधे है“ 
इसे छ्विंतीय गुणहानिका प्रथम निपेक कहना चाहिए | अब इसमें से द्वितीय गुण हानिके चर 
को क्रमशः घटाइए तो २४०, २९४, २०८, १९२, १७६, १६०, १४४ द्वितीय गुण हानिके नि 
का प्रमाण होता है । इस तरह आठ निपकों तक घटाते २ लवें निपेकर्में प्रथम निषेकसे आधा 
रहजाता है । अतः नर्वे निपेकसे पहले २ के निपेक श्रत्येक गुणदहानिके समय या निपेक कह. 

हे जिनकी संख्या ८ ऊपर कही जाचुकी है इसको स्पष्ट समझनेके लिए लिम्न प्रकार अंक 
करना चाहिए।- 


हि] 
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मोक्षमा्ग-परकाश 


जिओ अव्णम्या धयाशा लिकत्यता ड्े.॥ इससे आधा. अन्य गुणदवानियोंकि हलक 
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हां समुद्गात होन पर . . - . .. -- फेंछ जाते है । ६ 
अपने सूलशरीर को बिना छोड़ आत्मप्रदेश्ांक्रा शरीरसे वाहुर निकरछ जाना 
कहलाता है । ये आत्मग्रदेश सात अचत्वाओंमें शरीरसे चाहर निकलते हैं--- 

(१) जब यह जीव दीत्र वेदनाका ऋछसव करता हू तब आत्मप्रदेश घरीरस वाहर 
+नेकल जाते हूं इसे बेदना समुदधात ऋऊछते ६ । (२) जब दीत्र कपायका उदय हावा हू तव किया 
का वध आदि करनेके लिए आत्मप्रदेश जते हूँ इसे कपाय सम्रदधात ऋदत हैं । ( 5 ) 
विक्रिया करनेके छिये जो प्रवक् शरीर आदि वनालिए काते हैं उसे विक्रिया समुद्धात कहते ८। 





2 ) मरते जहां की पहले आयु वांवी हं उस स्थान को से करनेके लिए जो आत्मम्रदश 
शरीरसे वाहर निकल जाते हे उसे मारणान्तिक समुद्घात कहते हें । (०) किन्हीं अभिव कार्यों 
को देखकर जब ऊत्वंत्त क्राध उत्पन्न होता हैं उस समय संयमी भ्ुनिके वाँए कन्वेसे आत्मप्रदशा 


का एक पुतछा निकछता हे जिसे तेजसपुतल कहते हूँ । यह सिन्दूरके समान छाल द्ोता 6, वारह 


चोजन ठ्स्चा होता है, मूलमें चूच्यंगुल्के असंख्यातवें भाव और सिरेपर नो चोजनका इसका 


बिस्तार होता है, इस तरह इसकी आकृति बत्रके फूछके समान होती है । चह जिस बत्तुक्े अति 
झुनिका क्रोध होता है उसे उल्टी अदक्षिणा देकर जछा देता हे और बादमें पुनः उस मुनिको 


सी आकर भस्म कर देता है। इसे अशुभ तैंजस समुद्धात कहते दे। इसी मकर जब व्याधि हुर्सिक्ष 
आदि को देखकर संयमी सुनिके दयावश शुभ आहृदिक्रा उतना ही ढन्वा चोड़ा पुत्ा निकलता 
हे आर उस व्याधि दुर्भिक्षादिं को मिंठाकर पुनः उस शरीरसें शांतिसे अवेश कर जाता हं इस 
' जम तेजस समुद्ाद ऋहते हें ।(६) जब किसी ऋद्धि सम्पन्न मुनिके तत्व संब थी ह्ांका उसन् 
होती है उस समय शुद्ध स्फटिकके समान एक हाथ शमाण मत्वकके वीचसे एक पुतछा निकलता 
हद में केचली या श्रुवकेचछोके दशेन कर अपने आश्रय मुनि की शंकाका समाधान 
ऋर देता है और पुनः मुनिके शरीरमें ही समा जाता दे इसे आह्ारक समुद्घात घात कहते हूं। (७) 
चेदनीय कर्म की स्थिति अधिक ऑर आयु कर्म की स्थिति कप्त होने पर उन्हें वंगवर करनके 


.&.] 


वी भवगवानके आत्मप्रदंश शरारके चादर निकलते हे आर चार सनयाम 
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ऊमझाः दण्ड, कपाट, अवर और लोकपूर्ण होकर पुनः उतने समयमें उसी ऋमसे शरीरस्य हो 
जाते हैं इस केवली समुद्धात कहते हैं । 


इतर निगोदिमें भ्रमण करनेका'' 7“ *““अनन्तकाल हू । 
जैनागमर्मे पाँच अरकरका परिवर्तन वतलाया है । द्रज्यपरिवर्तन ? क्षेत्रपरिवर्तन २काल 
चरिवर्तन/2सव परिवतेन/9औओर भावपरिवतेन ! परिवर्तेतका अथ 6 भ्रमण करना। अनादिकारू 
पाँचों पसरिवर्तनोंकों पूरा करता रहवाह | जब यह जीव द्रव्यपरिवर्तत करता 
दरहसे पूर्ण करता है एकतो कर्मद्रत्यपरिवर्तेन रूपसे ओर दूसर द्वव्यपरि- 
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बर्तन रुपसे | नोकर्म द्रव्यपरिवर्तेनमें तीन शरीरोंमें से किसीभी शरीर संवन्धी छः पयोप्षिके 
ओम्य पुदललोंकी यह जीव एक समयमें स्निग्ध .रुक्ष दर गन्धादि द्वारा तीत्र. मंन्द सध्यमादि. 
भावों को लेकर अहण करता है. और टििंतीयादि समयमें उन्हें. निर्जीण करदेता हे । उसके बार्द 
अननन्‍्तवार अग्रहीत पुदुगछोंकों गगृहण करके, फिर अनन्तवार मिश्र, ( गृद्दीताग्रहीत ) पुदुगर्लो 
को ग्रहण करके और बीच २ में ग्रद्दीतोंकी' भी अनन्तवार भ्रहण करके छोड़ देता है इसी 
क्रमसे जब वे ही पुदूगल उसी जीवके वेसेही स्निग्ध रूक्ष, गन्धाधिक छारा तीद्र मन्दादिसावों . 
को छेकर नोकर्म भावको प्राप्त होते हैं. तव उंतने काल समुदायका, नाम नोकमें द्ृव्यपरिवतन 
कहलाता हे | | । "5 
कर्मद्रव्यपरिवर्तनमें भी यह जीच एक -समममें . आठ प्रकारके..कर्म 'परसाणुअकों ग्रहण 
करताहे और बादमें समय. अधिक आवली काछ, विताकर ट्वितीयादि, समयमें उनकी निजरा 
कर देता है । पुनः पूर्वोक्त क्रसे जब वे ही कम परमाणु उसी जीबके उसी प्रकारसे कर्मंमाव 
को प्राप्त होते हैं. उतना काछुसमुदाय कर्मद्रव्यपरिवर्तेत कहलाता है । इन दोनों परिवतनों 
( नोकमंद्रव्यपरिवर्तेन कर्संद्रव्यपरिवर्तत ) को मिलाकर एक पुगलपरावतेनकाल -कहते हैं 
इस प्रकार अधिक से अधिक ढाई. पुद्गूछपरावतेनकाल तक इतर निगोदमें भ्रमण करना होता 
है । ढाई पुदूगलपरावरतन काछतो अनन्त है. ही किन्तु एक नोकमंद्रव्यपरिवर्तेन काल या कर्मद्रव्य 
परिवर्तनकाल भी अनन्त काल होता हे उसका कारण यह है कि स्निग्ध रुक्ष .आदिक तरतमता 
को छेकर जो परमाणु जिस जीवने एक समयमें प्रहण किए हैं. निर्जीण करने के बाद वे ही पुनः 
उतनीही नपी तुली स्निग्ध रुक्षादिकी तरतमताक्ों लेकर उसी जीवके नोकम भावको आप्त हों 
इस प्रकारका' संयोग क्वचित्‌ कंदाचित्‌ ही होता: है .ओर जब होता है. तब, तक अनन्त काल 
व्यतीत हो जाता है । एक वारके' अहण क्विए हुए पुदूछोंको निर्जीण करनेके -बाद या. तो फिर 
नए पुदूगल आते है या नए और वे पुराने मिल कर दोनों आते है अथवा बीच २ में कभी वे 
केचछ पुराने आते भी हैँ तो उनमें पहले जेसी स्निग्ध रूक्षादिभावों की तीत्रता आदि नहीं होती । ' 
अतः कमी अनन्त काठ बीत जानेपर ही. ऐसा .अवसर आता है कि.वे ही पुदूगल वेसेही भावों 
को छेकर उसी प्रकार से उस्ती जीवके नो कर्म भावको प्राप्त होते हे .। ; 
प्र० छ४ प्‌ृ० २ हे 
ह इच्छा क्षयोपशमसे . . . . . . दुश्खका कारण कहा है । । 
सिद्धान्तमें इच्छा को छोभकी पर्योय माना हे और वह रागके उदयसे-होती है। अतः 
ग ही ढुःखका कारण है क्षायोपशमिक ज्ञान नहीं ; क्योंकि ज्ञान त्रिकाल में भी बन्धका कारण 
नहीं होता ।. परन्तु यहाँ जा ग्रन्थकारने -इंच्छा को 'क्षुयोपदमसे होना लिखा है. ओर क्षयोपशम 
को दुःख का कारण लिखां है 'डउसका एक ' मतछंब है और वह यह है कि. राग क्षायोपशमिंक ज्ञान 
के साथ ही अ्रकंट होतां हे | यद्यपि वह मोहनीयका कांये हे। किन्तु वह अपना कार्य 
ज्ञान के साहचये से ही करता है | अगर ज्ञानका संहयोग' न हो- तो मोह का कोई कार्य अकट 
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रूपमें माल््म नहीं हो सकता। इसलिए जितनी भी राग क्रियाएँ हैं थे देखने में ्ञायोपशमिक 
ज्ञानका द्वी एक रूप प्रतोत होती हैं। इसी के समर्थनसें पव्म्दाध्यायीकार लिखते हैं।-- 


क्षायोपशमिक ज्ञानं प्रत्यर्ण परिणामि यत्‌ । 
* तत्स्वरूपं न ज्ञानस्य किन्तु रागक्रियाउस्ति वे || ९०७॥ 
अथौत्‌ क्षायोपशमिक ज्ञान प्रत्येक पदार्थ को जानकर जो उस रूप परिणमन करता है. 
चह वास्तवमें ज्ञानका स्वरूप नहीं है' किन्तु रागक्रिया है | 
यह रागक्रिया किस अकार होती है इसके लिए ग्रन्थकार लिखते हेः-- 
प्रत्य् परिणामित्वमर्थानामेतदस्तियत्‌ । 
अथमर्थ परिज्ञानं सुब्द्रज्यद्विषययथा ॥| ९०८ ॥| 
चू'कि प्रत्येक पदार्थ अपना अपना परिणमन करता है उस परिणमन करते समय 


जिस जिस पदाथे को यह जानता है उसो उसीमें मोह राग और द्वेप करने छगता है। इसी प्रकरण 
को आगे ओर भी स्पष्ट किया है वे लिखते हेः-- 


अत्ति ज्ञानाविनाभूतो रागो वुद्धिपुरस्सरः । 
_अ्त्तेष्थे यतो न स्थाद्‌ रागसावः खपुष्पवत्‌ ॥ ६१० ॥ 


अथौत्‌ बुद्धि पुरस्सर राग ज्ञानके बिना नहीं होठा क्योंकि अज्ञात पदार्थमें राग पेदा 
नहीं होता । 

यहाँ बुद्धि पूर्वक रागकों ज्ञान का अविनाभाबी वतलाया है। इसतरह राग को ज्ञान 
मिश्रित होनेसे उसमें अभेद विवक्षा कर अन्थकारने यह कहा है कि क्षयोपशम ज्ञान ही दुःखका 
कारण हैं । 
प्रृ० १४० पं० ७ 

एक २ कांडकर्म अनंतवें भाग... ... ...शरीरको क्षीण करदे । 

स्थिति या अज्ञुभाग को कम करनेके लिए कांडक क्रिया करनी पड़ती हैं। स्थिति को 
कम करना स्थितिकांडक ओर अनुभागकी कम करना अनुभागकांडक कद्दछाता है । इसी को 
स्थितिखंड और अनुसागखंड सी कहते है | मतरूव यह है कि जब किसी कमकी बहुत 
स्थिति होती है तव उसके उदय आने योग्य निपेक भी वहुतसे होते हैं: उन बहुतसे निपेकॉमें से कुछ 

पेकों को नष्ट करनेके लिए उनके सभी परमाणुओ को बची हुई स्थितिके आवल्ोमात्र उपरितन 

निपेकों को छोड़कर वाको सभी निपेकोमें मिलदिना पड़ता है । इस तरह ऊपर के जितने निपेकों 
को नष्ट किय। जाता हे उतनी स्थिति कम होजाती हैं. इसोको स्थितिकांडक कहते हैँ | यही वात 
अनुभाग कांडकके विपयमें भी समझना चाहिएअथौत्‌ इसका भी बहुत अनुभाग वाले ऊपरके स्पद्धेकों 
के परमाणुओंको कम अनुभागवाले नीचेके रपड्ेकॉमें मिलाकर नष्ट कर देना पड़ता है तब एक 
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अनुभागक्रांडक होता दे। सिद्धान्तमें जो इसकी विशेष व्याख्या की उसका सारयह है कि है विवक्षित 
प्रकृतिके सद्धाकों में अनन्तका भाग दीजिए उसमेंसे चहुभागप्रमाण संपद्ध कों को नष्ट करनेके 
लिए उनके परमसाणुओंकों एक भागप्रमाण जो रपद्धंक हें. उनके छुछ उपरितन सद्ध कोंको 
छोड़कर अबश्षेप स्पड्ध कोमें मिला दीजिए, इसीका नाम अनुभाग कांडक हे । इष्टांतके लिए यो 
समझ्िए कि विवक्षित प्रकृतिके स्पंद्धक ५०० हैं और अनन्तका प्रमाण ५ ढें। इस ५ का भाग 
०००में देने पर छव्ध आया १०० । इन सौ को पांचसोमें से घटाइए तो बहुभागप्रमाण सद्ध - 
को की संख्या हुईं ४००। इन ४०० सपद्धेकोंकी नष्ट करनेके लिए इनके परमाणुओंको अब- 
शिष्ट बचे हुएजो १०० सपद्धक हैं. उनके उपरितन १० सद्ध कोंको छोड़कर वाकीके ९० सद्ध को 
में मिला दीजिए यह एक अनुभाग कांडक हुआ। एक २ अलुभागकांडकमें अनन्त्वें भाग 
अनुभाग रह जाता है । इसतरह /वहुतसे अनुभाग कांडकों द्वारा असाता चेदुनीयका अनुभाग 
इतना क्षीण हो जाता है. कि क्ष॒धादि परीपहों का केवढीके शरीर पर कोई असर नहीं होता जिससे 
उनकी शारीरिक स्थितिमें किसी प्रकारकी वाधा हो। यों अज्लुभागकाप्डकॉसे जहाँ असाता की 
अनुभागशक्ति क्षेण करदी जातो है वहीं असाताके परमाणुओं को साता रुपसी परणमन 
करा दिया जाता हे इसको गुणसक्रमण कहते हूँ । संक्रमणका अर्थ हे दूसरे रूप चदछ देना ओर 
गुणका मतलव हैं गुणाकार रूप अधिक २ द्रव्य। अर्थात्‌ श्रतिसमय अशुभ अकृतियों के असं- 
ख्यात गुणे परमाणुओंको सजातीय शुभ प्रकृति रूप बदल देना यह गुणसंक्रमण है । इसके द्वारा 
असाता सावास्बरूप परिणमन करने छगता है। मतलव यह हे कि साताकी तुलनामें असाता 
का उदय इतना सूक्षम और अव्यक्त होता है कि उसे साता रूपसे उदय होनेके सिवाय ओर 
कोई चारा नहीं है | इसीके समर्थनमें आचार्यप्रवर नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्ती कहते हैंः-- 

समयहिदिगोव॑धो सादस्सुदयप्पिगो जदो तस्स | 
तेण असादस्सुदयो सादसरुवेण परिणमदि ॥ २७४ ॥ 

हि अथोत्‌ सावाका एक समय स्थितिवाक्ा वन्ध भगवान जिनेन्द्र के होता है अतः बहू 
क्रवछ उदय स्वरूपही दे । इसलिए वहाँ असाता का उदय साता रूपसे ही परिणमन करता है ॥ 


“एदेन कारणेणदु सादस्सेव दु णिरंतरों उदयो 
तेणासादणिमित्ता परीसहा जिणवरे णत्थि || २७५ || 


दे यही कारण है कि उनके निरन्तर साता वेदनीयका ही उदय होता है । अतः असातावेदनीय- 
निर्मित्तक परीपह जिनेन्द्रभगवान के नहीं हैं। . 
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अगर सत्यभी धर्मको-* ** ** -* - - धमौत्मा नहीं हं' 


अन्‍्थकारका अमभिप्रायदे कि धर्काआचरण विवेक पूर्वक होना चाहिये। अविवेकके: 
उपर टिका हुआ कोई भी धार्मिक विधान धर्मका रूप नहीं ले सकता धार्मिक क्रिया जो लोग 
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परम्पराकी दुद्दाई देते हूं वे यह भूल जातेहे कि परंपराका घर्मसे कोई संवन्ध नहीं ढे । अन्यथा 
जनसाधारणमें प्रचलित परंपरागत प्रत्येक आचरण धर्म हो जायगा | फिर जिनके घरमें पर- 
म्परासे कुद्ेवी देवताओंकी जो सान्‍्यता चली आती है उसका निषेध नहीं किया जा सकेगा । 
वास्तवमें जिन रीत रिवाजोंका कोई आधार नहीं उन्हें रूढ़ियाँदी कहना चाहिए । वे सिर्फ कुछाचार 
यां कुलपरम्पराके आवरणमें अन्धश्रद्धाकों ठेकर पनपती हैं, उनसे जनसाधारण का 
कल्याण होता ही हू यह वात नहीं हं, प्रत्युत अकल्याण की ही अधिक संभावना रहती 
है । इसीलिए गअन्थकारने लिखा हे कि धर्म सत्यभी हो लेकिन उसके पालन करने 
का आधार यदि छुछपरम्परा ह॑ तो उसका पारकून करने वाला धर्मात्मा नहीं है। वह 
तो एक अकार का अज्ञान सिथ्यात्व हें। अज्ञान इसलिए कि यदि कुलछाचार से उसके यहाँ 
असत्य धर्मका आचरण चला आता होता तो वह उसे ही पाछन करने छगता। दूसरी वात 
यह हे कि जिस धार्मिक आचरण का आधार विवेक नहीं हे । वह चमत्कार अतिशय आदिके 
ढोंगसे चाहे जब वदला भी जा सकता है ऐसी हालतमें इसकी कोई गारन्टी नहीं कि 
बह सत्य धर्म पर टिका ही रहेगा । अतः बविवेकहीन .धर्माचरण शुन्य है उससे कोई 
लाभ नहीं | >< >< >< 
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जन धर्ममें जो स्तुतिवाद प्रचलित है उसमें प्रायः कतृत्वसावनाओंका अद्शेन रहता है। 
यो तो किसी भी धर्म में सतुतिवाद कठत्वभावनाओं से खाली नहीं हे परन्तु जेन धर्म में 
लिखने का मतलूव यह हे कि जेन धर्म कतुत्ववादके विरुद्ध रहा हे किन्तु उसकी स्तुवियों में 
कर्दृत्वचादका समर्थन पाया जाता हैं । उसका कारण क्या हे ? यह समझने के लिए हमें पहले 
ऐस द्वो प्रकार,के मनुष्यों की तरफ देखना चाहिए जो ऋरमशः तके प्रधान ओर भावनात्रधाने 
हुआ करते हैं । तकंगप्रधान मनुष्य हर एक चीज़को तके की कसौटी पर कसते है जब 
तक “क्यों” और “कैसे” का उन्हें उत्तर नहीं मिल जाता तव तक वे संतुष्ट नहीं होते । दूसरी ओर 
भावनाप्रधान मनुष्य शुष्क तककी तहमें न जाकर पदार्थके वाह्म रुपको द्वी देखते हे और उससे 
प्रभावित हो जानेके वाद उसकी प्रशंसाके पुल वॉधते हैं न वे प्रशंसाके ओचित्यको देखते है न उसकी 
कुछ सीमा ही रखना चाहते है । वे हट से यह वात करते हों सो नहीं हे किन्तु ऐसा करने से 
उनके हृदय को ठेस छगती है। अनुरागमें मनुष्य ऐसा वंधजाता है कि जब तक वह अपने 
प्रेमीसे उचित अनुचित नहीं कहलेता तव तक उसे चेन नहीं पड़ता | जहाँ अगाढ़ अछुयग होता 
है वहाँ तो एक वार सामाजिक शिष्टाचार की भी अवहेलना हो जाती है । लेकिन उसे घुरा 
नहीं माना जाता। परस्परमें किसीको तू कहना निःसन्देह अशिष्ट आचरण हे परन्तु भक्त- 
संसारमें भगवान को “तू” कह कर संवोधन करना शिष्ट ही माना जाता है। यह भक्त का 
प्रगाह अनुराग नहीं तो क्या हे। सभ्य समाजमें चोर छुटेरा शब्द भयंकर गालियाँ सानी 
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जाती है लेकिन हिन्दू समाजमें कृष्ण की स्वुतिके छिए ऐसे शब्दोंका प्रयोग कम नहीं हुआ हे#ष । 
महावीर अतिदय क्षेत्र पर जिन्होंने मना गरूज़रों को महाबीरके लिए गालियां गाते सुना है उन्हें 
यह अवश्य मानना चाहिए कि वे अनुरागी किन्तु अविवेकी छृदयके प्रमोद्वार है। इस तरदद 
हम देखते हैं कि अनुरागमें मनुष्य यह नहीं सोचता कि वह अपने प्रेमीसे क्या कहने जारहा ह। 
उस श्रमीमें वे गुण हैं या नही। उसे तो अपने हृदय की परितुष्टि चाहिए और बह तब होती दे 
जब प्रमीके शुर्णों को खूब वढा चढ़ा कर उचित अनुचित रूप से सभी तरह कह लेता है । 
बस गुणों को चढ़ा कर कहना इसी का नाम स्तुति है । स्वासी समन्तभद्रने लिखा है कि “गुण- 
स्तोक समुल्छ्य तलहुत्त कथास्त॒तिः” अथोत्‌ थोड़ेस गुणों अधिक बढ़ाकर कहना यह स्तुति है । 
भक्तका भगवानके श्रति जा अगाघ स्नेह है उसीके आधीन हो कर वह भगवानके गुणों को 
वढ़ा चढ्ा कर कहता है । वह स्वयं न भी कहना चाह लेकिन स्नेह उससे कहलवाता हे । 
पूजनके पहले स्थापना करने में जो आह्वानन स्थापन और सन्निधिकरण किया जाता है चह 
स्नेह की पुकार है । छच्मण की सत्युके उपरान्त सी महीनों तक रामचन्द्र उन्हें जगाने और 
उनसे बोलते की चेष्टा करते रहे | यह सव रामचन्द्र जी का रुद्मणके अति उत्कृष्ट अनुराग था। 
बुछन (आह्वानन ) और ठहराने ( स्थापन ) के बाद भी जब भक्तके स्नेही छदय को संतोष 
नहीं होता तो कहता है 'भगवन्‌ यहाँ मेर बिल्कुछ पास आजाइए ( भगवज्नत्र मस संन्रिहिता मव 
भव ) भगवान न आए न ठहर परन्तु छय का अलुराग देखिए वह समझरहा हैं कि मगवान 
आ भी गए, वेठ भी गए ओर अब धुन छगी है किसी अकार मेरे ऋृदयस छग जायें । यह तो भक्त 
आर भगवान की चातें हूं । पारस्परिक स्नेह भें भी हस इसी प्रकार की स्तुति कर जाया करते हैं । 
तथ्यसे वे कांसों दूर रहती हे । परन्तु स्नेह उसीमें फलता फूछता है । अपने नवीन परिचित मित्र 
से जब हम पूंछते हैं कि यह आपके साथ लड़का कोन है तो वह अत्यंत स्नहस अपने ही लड़के 
का कहता है कि “आपका है” सिद्धान्ततः भूठ होने पर भी अगर कोई इस ही वास्तविकता 
समझले तो बड़ा अनर्थ हो सकता है । लेकिन फिर भी स्नेह ओर शिष्टाचारके लिहाजस यह उत्तर 
समुचित ओर अर्थपूर्ण हं। इस तरह जहाँ हम स्तुति थोड़े गुणोंको वढ़ा कर कहते है वहाँ 
कभी 5 अजुचित श्रशंसा भी कर जाया करते हैं परन्तु वे सच अनुचित नहीं मानी जातीं। 
कचछ इतना ही विवेक रखने की आवश्यकता हे कि उन अश्यंसाओं को हम प्रशंसा तक ही रखें 
सिद्धान्त न समझलें । भगवान स्वर्ग मोक्षके दाता, दीनदयाछू, उधमजद्धारक संकंटोंके हरण करने 
बाले हैं, यह सब भक्तिवाद है। सिद्धान्तवाद नहीं है । जो इसे सिद्धान्त मान बैठते हैं वे मिथ्या- 
च्ष्टि हैं। स्वग सोक्ष का मिलना, उद्धार होना, संकटों का दूर होना आदि सव अपने ही शुभ 
परिणामों पर निर्भर है। भगवान पर नहीं। क्र त्ववाद की भावनाएँ जो संसार सें प्रसारित हुईं 
वह इसी भक्तिबादका परिणाम है। तकंके सहारे सिद्धान्त को समझने वाले बहुत कम होते हैं 
फिर सी अपना कल्याण करनेका तो सबको हक है | इसीको छक्ष्यमें रखते हुए भक्तिवाद का 
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प्रारंभ हुआ ओर उसके हिए स्तोत्र पूजा आदि रची जाने छगी। आरंभ में ये स्तुतियां विशुद्ध 
सेद्धान्तिक और दाशेनिक हुआ करता थीं। स्वामी समंतभद्रके देवागमस्तोत्र आदि इसी पकार 
की रचनाएं हैँ | यह कहनेकी आवश्यकता नहीं कि अनेक उचर कालीन जेनाचायों ने समन्तमभद्र 
स्वामी को आद्य स्तुतिकार कहा है। इन स्तुतियों का जन साधारण पाठ करते थे आर भाष न 
सममते हुए भी केवछ पाठमात्र के शुभोपयोगसे पुण्यवंध करलिया करते थे । धीरे २ इन स्तुतियों 
का अधिक अचार हुआ और उतमें भगवानके गुणोंका अतिशयोक्तियूर्ण वर्णन किया जाने 
लगा। दाशनिक्र गुत्थियों को बेंठे २ सुलझाने रहने की अपेक्षा छोयों ने भक्तिमाग को आत्म- 
कल्याणके लिए अधिक सीधा ओर सरलछ मार्ग समझा। यहाँ तक कि जो छोग अक्षरज्ञान 
शुत्य थे उन्हें भी इसी भक्तिमागेमे छयाया गया इनके लिए नाम्र कीवेन आदिकी प्रथा चालू 
की गई। विष्णुसहख नाम भगवश्ञामकीर्तन आदि इसीके फल हे | इस तरह अशिक्षित 
जनता का एक चहुत वढ़ा भाग इस भक्तिवाद की ओर झुका । फलछतः उसने सगवानके अतिशय 
चमत्कारों को लेकर खूब बढ़ा २ कर सतुतिकी। जन साधारण का इधर भ्ुकाव देख कर वादके 
विद्वानों ने भी इस अकार की रचनाएं की। जच स्तुतियोंपर विद्वानों की छाप छगने छगी तब 
स्तुतियां स्तुतियां न रह कर सिद्धान्त वन गई । कहृत्ववाद जेसे विषय दाशनिक चिन्तनके अह्ल 
घन गए । यहाँ तक कि कतृत्ववादको न॑ माननेवाठी जनताका वहिष्कार किया गया । उसे अनीश्वर- 
वादी कह कर नास्तिक की संज्ञा दी गई । क्ठ त्ववाद का यह छोटासा इतिहास है । इस तरह 
जहाँ कठतल्ववबादका सथ जगह श्रचार हुआ वहाँ जनों ने इसमें विवेक रक््खा। यद्यापि अपनी 
रुतियों में वे भी कर त्ववाद से अछते नहीं रह सके । लेकिन दार्शनिक विद्वानों ने इसका जोरों 
से खण्डन किया । परिणाम यह हुआ कि जेनों की रुतियोंभ तो कर्तावाद रहा लेकिन वह 
सिद्धान्तका रूप नहीं छेसका । अनः जहां हिन्दू धर्म में स्तुति और सिद्धान्त एक वन गए वहाँ जेनोंमें 
स्तुति ओर सिद्धांत अछग २ रहे । अतः अरहंतो को स्वर्ग मोक्षका दाता दीनदयाछ आदि जो कहा 
जाता है. उसे खुति ही समझना चाहिए उसमें वास्तविकता की कल्पना करना सिध्यात्व है । 
ग्न्थकारका यही अमभिप्राय हैं! आगे चलकर अन्थकारने इस विषय को ओर भी स्पष्ट किया हे 
उसे ध्यानसे समझने को आवश्यता है । नी पं रन 
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इयंभक्ति, .... .. -.... - - - --..  -ज्षानीके भी होती है । 

यह पहले छिखा जा चुका ढे कि श्रद्धामें चक्की स्थान नहीं होता, यद्यपि तरकमूलक 
भी श्रद्धा होती है परन्तु वहाँ श्रद्धाकी श्रधानता नहीं होती किन्तु तककी ही श्रधानता रहती हैं । 
जहाँ श्रद्धा अधान होती हे वहाँ तककका स्थान नगण्य रहता है। भक्तिका उपदेश ऐसे ही श्रद्धा- 
प्रथानी छोगोंके लिए है । विवेकका आधार तर्कणा शक्ति है बह जिनके नहीं होदी ऐसे छोगोंको 
भी आत्मकल्याणका अधिकार तो है ही। अतः जब वे आत्मकल्याणमें अइृत्त होना चाहते हैं 
तब उनके लिए भक्तिके अतिरिक्त और कोई चारा नहीं रहता। कल्पनाको कीजिए एक आदमी 
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दर्शन शास्रकी शुब्यियोंकी नहीं सुलझा सकता,लोक अछोकका आलोदुन नहीं कर सकता, ग़ुणस्थान 
मांगंणाओंछी चर्चाओंकी नहीं समझ सकता, लेकिन इन सवको समझनेव्राढोंकी तरह आत्मकल्याण 
अवश्य चाहता हे तव क्या उसे इन धीज्ञोंको वरवस समझाना ही एकमात्र कल्याणका उपाय 
होगा ? यदि नहीं तो वह कोन सी चीज़ है किससे चह आत्मकल्याण करे ? उत्तर स्पष्ट हे, उसके 
लिए एक भक्तिमार्ग ही कल्याणका साधन हो सकता है। अनुभव बतछाता हे कि किसी पर्व था 
समारोहके अवसरपर जब बिद्वानोंमें ज्ञानगोष्टी ओर तत्वचचोएँ होती हैँ तव साधारण छोग डठकर 
नृत्य और भजनोंमें जाकर वेठ जाते हैँ उन्हें वहाँ कोई बलात्‌ उठाकर नहीं के जाता परन्तु आत्म- 
कल्याणकी भेरणा ही उन्हें एसा करनेको वाध्य करती है। इसका अर्थ यह नहीं हैं. कि ज्ञानीको 
भक्ति करना ही नहीं चाहिए | और तो क्‍या स््रय॑ मुनियोके छः आवश्यककॉर्म चनुविशति स्तव 
आवश्यक रक्‍्खा है । आवश्यक वे हें जो प्रतिदिन अवश्य करना ही चाहिये | 

शंक्षा-मुनि जो स्तुति करते हैं वह भावात्मक होती हे ,जेसे देवागम आदि रतोत्र अतः 
उसे ज्ञानी ही समझ सकते हैं । इसलिए आवश्यकॉमें कही गईं चतुर्विशति स्ठुतिको भक्ति नहीं 


कहना चाहिए | 


श्र 
ःष् 


समाधान--देवागम स्तोन्र दाशेनिक स्तुति दोनेस भावात्मक ही कहीं जा सकती हे 
लेकिन मुनियोक्ों स्चधा भावात्मक स्तुति ही करनेका विधान नहीं हैं। पढावश्योंकॉर्म जो चतुर्विशति 
स्तच बताया है उसके £ भद किए हैं वे क्रमराः नास स्तव स्थापना स्तव, स्थापना ्तच, क्षेत्रत्तव 
कालत्तव अर भाव स्तव॒ हैं । भाव क्तवको छोड़कर शाप चार स्तव वंदी हो भक्तिके रूप हैं. जिन्हें 
श्रद्धा छाग भी किया करते हें ओर मुनि भी उनमेंसे कोई न कोई स्तुति करते ही रहते हैं.। उनको 
नित्य नेमित्तिक क्रियाओंमें, सिद्धभक्ति, लघुसक्ति चेत्वमक्ति आदि भक्तिवाँ की ही जाती हूँ 
अतः ज्ञानियोंकों भक्तिका निषेध नहीं हे । किन्तु वीत्र राग दवेपके दूर करनेके लिए या साक्षात्‌ 
कल्याणके साधन स्वाध्याय तत्वचितन आदिसिं जब चित्त ऊब जाता है तव वह -अशुभ रागकी 
ओर न चला जाय इसके लिए ज्ञानी पुरुष भी भक्तिको अपनाते हूँ लेकिन वे इस भक्तिमे 
विवेकको नहीं भुला देते अथवा अविवेकी नहीं बन जाते कि मुक्तिका यही कारण है। यही 
आशय ध्यानमें रखकर अंथकार ने लिखा हें कि यह भक्ति प्रायः अज्ञानियोंकी चीज हे 
क्वचित्‌ ज्ञानियोंके भी हो जाती है । न + रन 
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उदय काल ग्राप्त...... . . ... . - - - - - ---... -------अचयोपशम है । 


क्षयोपशमकी समझनेके पहले “निपेक” “स्पद्धंकश आदि संज्ञाओंका सतलूव तथा 
सर्चचाती आदिका विभाग समस्त लेना चाहिए । जिसको हम कर्म या पकृति कहते हैं वह वास्तवमें 
कोई एक अलंड द्रव्य नहीं हे किन्तु अनन्त परमाणुओंका पिण्ड है जो आत्माके सम्पूर्ण अदेशोमें 
दूधमें पानीकी तरह मिला हुआ है। प्वाहकी दृष्टिसे ये परसाणु किसी खास समयमें संचित 
नहीं हुए, किन्तु नदीका जछ जैसे आता जाता सदा काल ही बना रहता है वैसे ही ये परमाणु 


| 

अन्न 
हे 
है। 
4] 


है: 
बह 
ञ 


न्प्धा 


भी जात्मास संबंध करते आर छोड़ते हुए सदा काछ (मुक्त न दोने तक) चने रहते हैं। एकसमयमें 
कितने परसाझु आते हं कितने जाते हूँ इसका हिंसाव पहले चदछाचा जा चुका है। ये परमाणु 
जब जआात्मास संचंध करते हूँ ठतव अपनी २ प्रकृतियोंमं बट जाते हैं किसी एक खास प्रकृतिके न 
होकर आठों दी अक्ृतिके होते हूँ स्वॉकि हमारी चोगिक पवृत्तियोंका उदेश्य कुछमी हो सृक्ष्महूपस 
उसमें विभिन्न विचारधाराएंँ काम करती हू ओर विभिन्न द्वी कापाबांशोक्ना मिश्रण रहता है अतः 
कर्म परमाणु भी विभिन्न ही प्रकृतिके आते हूँ | इस तरह संबद्ध परमाणुओंका व्वारा हो आनेके 
वाद थोड़े ही काछ पत्चात्‌ (अपना २ आवाधाकाल छोड़कर ) वे फल देने ठागते हैं यही उनका 
होना कहलाता है । उदय दोते समय वे सव पंरमाणु एक साथ बव्याक्रे त्यों नहीं उछठ पड़ते 
धीर २ निश्चित संख्यानें उदय होते हूं ओर तव तक्र उदय होते रहते हेँ तब तक कि उनकी 
स्थिति ( मियाद ) समाप्त नहीं हो जाती । एक समयमें जितने कर्मपरमाणु छद्यमें आते हूँ उन 
सत्रके समुदाबकों एक “निषक” ऋहते हैं । 


न 


है | 
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बंध होनेके बाद अमुक कर्म अमुक समय तक वरावर उदय आता रहता है इसका भी 
एक कारण है!मन वचत कायकी पचृत्ति जब कपायोंक्ो लेकर होती है तव उनमें अपनी २ अक्ृषतिके 
अनुसार फछदान शक्ति भी द्वो जाती हे ओर अमुक समय तक उस ग्रकारके फछ देनेकी स्थिरताभी 
उनमें आज़ादी है | उनमें पहलेका अनुभाग बंध आर दृसरेक्ा स्थितित्रंध कहते हैँ । यह फल- 
दानकी शक्ति कमके अत्यक्त परमाणुमें हू। इस तरह एक परनमाणुमें इस शक्तिक्क बहुतसे 
अविभागी अंश (प्रतिच्छेद) होते हूं। इन गक्ति के अविभागी अंशोके धारक गत्येक परमाणुकी ब्रा 
कहते हेँ । ओर जच समान अविभागी अंशोछे घारक वहुतस वर्ग मिल जाते है तव उन्हें 
चंगंणा ऋदते हैं । यही वर्गणाओंका समृद स्पद्धक कंलावा ढे । इसमें भी जधन्य 
दर्ग ओर जबन्य वर्गगा आदि ओर भेद होते हू अथोत्‌ अल्य अछुराय शक्ति 
धारण करनेवाले परनाशु अधन्यवर्ग कऋदलात हैं और एस समान वर्गोके समूहको 
जधन्य वर्गणा कहते हें। जघन्य वर्गल एक अधिक अविभागी अंश वाले वर्योका 


; 
ज्ञादा 

४ 
शांक्त 


भणः 


बर्गोका 2 ००० ः बर्गणा 
समूह पहिताय चबरगेणा कहलाता ह दा अधिक अदावचारू बसद्माक समूह दतीय ह़ तीन 
बगस कप अंशवाले कप च्गोका समूह 
अधिक अंडवाले वर्गाका समूह चतुर्थ बर्गंणा इंस तरह जवन्ध वगस दून अशवारढ दग्ोंका समृह 
जब तक नहीं आजाता तब तक इन द्वितीय दृतीय चतुथ आदि वर्गणाओंका समूह जधन्य स्पद्धक 


कि. 


कहलाता हे | जब जबन्य वर्ग से दून अंशवाले वर्ग मिल जाते दे दव द्वितीय स्पद्धक होता हे और 

दूले अंदवारे वर्योकरा समुदाय ड द्वितीय चगणा कहलाता है । इस दरह एक २ अंश 
चढ़ते २ जब तक जघन्य वर्गसे तिगुने अंशवाले वर्ग नहीं आजाते तब तक यह हििंतीय तृतीय 
आदि वर्ग 
६ तब वे तृतीय सर्दकक्ी प्रथम वर्गणा कहलाते हैं। इस तरह चतुथ पंचम आदि सद्धंक द्धंक 
सखमतने चाहिए । इन सर््धक और निपेकोंमें कोई खास अन्दर नहीं हे । एक समयमें खिरने वाले 
सामान्यतया कर्म परमाणुओँके समुदाय को निषेक कहदेते है ओर इस प्रकारके समुदायोमें जब 
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अनुभाग शक्ति की तरतमताका खयाल करते है तब उन्हें; वर्गणा स्पद्धक आदि संज्ञाओंसे कहने 
छगते हैं । वात एक ही है फेवल दृष्टिका फर्क है। एक २ सद्धेकमें अनेक २ निपेक होते हे । इन 
निषेकोंके उदय को स्पर्द्धकोंके निपेकोंका उदय भी कहते है जेसा कि स्वयं अन्थकारने इसी स्थल 
पर कहा है । 

इस तरह निषेक और स्पद्धक आदि संज्ञाओंके समझनेके बाद सर्वधाती आदिका 
मठछब और इसका विभाग भी समझ लेना चाहिए । 

अनुभागशक्तिको लेकर जो कर्म परमाणु आत्मासे सम्बन्ध करते हैं, वे मूलमें दो तरह्‌ 
के होते हैं, घातिया और अघातिया । जो कर्म परमाणु अपनी अनुभाग शक्तिसे जीवके ज्ञानदशन 
आदि गुणोंका घात करते हैं. या उनके विकासको रोकते हैं. वे घातिया कहलाते हैं. और जिनकी 
अनुभाग शक्तिका असर सीधा जीवके गुणोंपर नहीं होता वे अधातिया कहलते हैं । ज्ञानावरण,द्शना- 
बरण, मोहनीय और अंतराय इनको घातिया कर्म इसीलिए कहा हे कि यह जीवके ज्ञान, दर्शन 
आदि गुणोंके विकासको रोकते हें । इन घातिया कर्मोके पंरमाणुपिण्ड सी दो तरहकी अनुभाग 
शक्ति छिए हुए होते हैं । कुछ तो ऐसे हूँ जो जीवके गुणोंका आंशिक घात करते हैं. ओर छुछ 
ऐसे हैं जो पूर्णतः घात करते हैं। आंशिक गुणोंका घात करनेवाले देशघाती और पूर्णतः घात 
करनेवाले सर्वेघाती कहलाते हैं । शास्त्रोंमें आंशिक ( थोड़ा ) घात करनेवाले परमाणु पिण्डॉकी 
संज्ञाएं ज्ञानी विभिन्न जातिके आधारसे अछग अछग रखदी हैं। जेसे अवधिज्ञानकों घात 
करनेवाला अवधिज्ञानावरण और मनः्पर्यय ज्ञानकों घात करनेवाला मनःपर्ययज्ञानावरण । 
चूँ कि उक्त दोनों अकारके ज्ञान ज्ञानके अंश या देश है अतः उनका घात करनेवाले दोनों 
कर्म भी अंशधाती या देशघाती हैं । 


शंका-ज्ञान की चार जातियों की तरह केवलज्ञान भी पांचवी जाति है या पांचवा अंश 
हे अतः उसका घात करने वाले द्रव्य को भी देशघाती कहना चाहिए जब कि शात्रों में उसे 
सर्वंघाती कह्दा हे । 

समाधान-बास्तव सें केवछज्ञान ज्ञान की जाति नहीं है किन्तु स्वयं ही एक पूर्ण अखंड 
ज्ञान हे। अगर ज्ञान की जाति होता तो पहले के चारों ज्ञानों के ज्ञेयसे इसका ज्ञेय ( जानने 
योग्य विषय ) भिन्न ही होता। जेसा कि अवधिज्ञान और मनःप्ैय ज्ञान के ज्ञेय परस्पर 
भिन्न हैं 

शंका-केवछज्ञानका ज्ञेय भिन्न तो है ही अगर भिन्न न होता तो धारों ज्ञानोंसे उसमें 
कोई विशेषता नहीं होती ।. 

समाधान$-विशेषता होने पर भी भिन्न जातीयता नहीं है । विशेषता इतनी ही है कि 
उक्त चचारों ज्ञानोंके ज्ञेयों को वह और भी अधिक पूर्ण स्पष्ट जानता है। लेकिन जानता उन 


ज्ञानोंके ज्ञेयोंकी ही है. उनसे भिन्न अन्य किसी ज्ञेयोंको नहीं जिस प्रकार अवधिज्ञान ओर 
सनः पययज्ञान परस्पर भिन्न ज्ञेयोंको जानते हैं: । 


परिशिप्ट-१ 


दूसरी वात यह हे कि केवलज्लानको यदि ज्ञानका एक अंश ही माना लायगा तो ज्ञानके अन्य 
चार अंश उसके न होनेसे केवलज्ञानी अंशज्ञानी ही कहलायगा पूर्णज्ञानी नहीं । और जब केवल- 
ज्ञानी पूर्णशानी नहीं तव पूर्ण ज्ञान किसको कद्दा जायगा | अतः हाथीके पेरमें जिस अकार सब 
पेर समा जाते हे उसी प्रकार केवलज्ञानमें सब ज्ञान आजाते है। इसलिए केवल ज्ञानको पूर्णज्ञान 
आओर वाकीके ज्ञानोंकों अपूर्णाज्ञान कहा है । इन्ही संज्ञाओंके आधार पर हमें देशघातो 
ओर सर्चेघातोका लक्षण बना लेना चाहिए आशथोंत्‌ जो पूर्ण गुणका घात करे वह सर्वघाती 
ओर जो आंशिक गुणका घात करे वह देश धाती है । 
शंका-यदि ऐसा है तो अप्रत्यार््यान ओर प्त्याख्यान कपायों को देशधाती कहना 
चाहिए चू कि वे आंशिक चारित्रका ही घात करती हैं अथोत्‌ पहली देशसंयम को घातती हे और 
दूसरी सकलसंयम को । तथा संज्यलन कपाय को स्ंघाती कहना चाहिए चू कि वह पूर्ण चारित्र 
यानी यथारव्यात चारित्रका घात करती हे | 
समाधान-मोंहनीयकी ग्रकृतियोंमें देशधातित्व ओर सर््रंघातित्व समझनेके लिए 
हमें पहले चारित्र गुणके विकास पर ध्यान देना चाहिए ओर फिर देखना चाहिए कि ज्ञांन गुणके 
विक्रास की तरह चारित्र गुणक्रे विकासमें कोई अन्तर हे या नहीं । यदि है तो देशधाती ओर 
सर्वंधाती की व्यवस्था उसमें किस प्रकार हो सकती है ? वास्तवमें चारित्रका जो उत्तरोत्तर विकास 
होता हे वह पूर्व पूषें विकासके ऊपर निर्भर है देशसंयम न हो तो सकछ संयम नही हो सकता 
किन्तु ज्ञानके उचर विकासका उसके पूर्व बिक[|स पर निर्भर रहनेका नियम नहीं है । अवधिज्ञान 
न भो हो तो मनःपर्यय ज्ञान हो सकता हे : ऐसी हालतमें अग्रन्याख्यानावरणके रहनेसे देश 
चारित्रका ही घात नहीं द्वोता कित्तु संपूर्ण चारित्रका ही विकासका रहता है इस इृप्टिसे उसे 
सर्वधाती ही कहना चाहिए। इसी प्रकार प्रत्याख्यानावरणके उदय होने पर भी देशचारित्रक 
वाद भी करीच २ सम्पर्ण ही चारित्रका विकास रुका रहता है. अतः वह भी सवंधाती ही है । 


“करीब २ सम्पण चारित्रका घात” हमने इसलिए लिखा हे कि देशचारित्र चारित्र गुणका इतना 
व्रिकसित अंश नहीं हे कि उसे चारित्र की कोटिमं गिना जा सके जिस प्रकार ग्राब्मरीका ज्ञात 


शिक्षा की कोटिमें नहीं आता उसी प्रकार देशचारित्र भी अस्तुत चारित्र की कोटिमें नहीं आता। 
अतः प्रत्याख्यानावरणका उदय भी सम्पूर्ण चारित्र को अवरुद्ध करता है इस लिए उसे सर्वघाती ही 
कहना चाहिए । 

शुंका-आइमरी का ज्ञान यदि शिक्षा की कोटि में नही आता तो आ्रइमरी पढ़नेचाल्लों को 


| 


३० 


हम 


शिक्षितोंमें भी नही गिनाया जाता। लेकिन देशचारित्र यदि चारित्र की कोटिमें नहीं आता तो उ्ते 
चारित्रके भेदोंमें क्‍यों गिनाया गया है ९ 

समाधान-बस्तुतः देशचारित्र चारित्र का कोई भेद नहीं हैं केबछ सकलचारित्र को 
समझने के लिए उसको देशचारित्र संज्ञा देदो ढे। यदि देशचारित्र भी कोई भेद होता तो उसे 
सामयिक, छेदोपस्थापना परिद्ारविशुद्धि सूक्ष्मसांपराय और चथाख्यात इन चारित्रके पांचभेदों 


३३६ मोक्षमार्ग-प्रकाश 


में अवश्य गिनाते। चूकि इन पांचके अतिरिक्त छठा कोई भेद नहीं हे इसलिए देशचारित्र 
चारित्र का कोई भेद नहीं हे। 

शंंका-शावक के १२अतों में सामायिक शिक्षात्रतको गिनाया दे और चूंकि बह 
देशचारित्र रूप है । इसलिए सामायिक चारित्र में ही देशचारित्र आगया आप उसे इन पाचोंके 
बाहर केसे मानते हैं १ 

सामाधान-समायिक शिक्षात्रत सामायिक चारित्रके अन्तभू त नहीं है। चूंकि सामायिक 

चारित्र का छठे से लेकर नोबें गुणस्थान तक ही अस्तित्व बतलछाया हे"जब कि सामायिक शिक्षात्रत 
पांचवे गुणस्थानमें दी दोता हे । दूसरी बात यह दे कि शीलोंका उपदेश एक अभ्यास दशा हः 
वास्तविक विरति तो छठे गुणस्थानमें होती ढे। मुनिराज पहले महात्रतोंका ही उपदेश देते हें. 
ओता जब उस बिरतिमें असमर्थ होता है. तब उसे अभ्यासददा ( श्रावक ब्रत ) बतछाते हे । 

शंका-यों तो सकलचारित्र को भी चारित्र के इन पांच भेदोंमें नही गिनाया हे फिर 
आप उसे ही क्यों चारित्र का भेद मानते हैं 

सम्राधान-सकल 'ारित्र को इन पांचों भेदोंमें अवश्य गिनाया है । परन्तु उसे सकल- 
चारित्र नाम से न कह कर सामायिक और छेदोपस्थाना नामसे कहा हे । समायिक का रक्षण 
है कि अभेद से सर्वे सावद्य का त्याग करना? । जिसका मतलब है हिंसा असत्यादिं पांच विकल्प 
न करके पापमात्र का त्याग करना। ओर छेदोपस्थापना का मतलरूब हे, अमुक सावद्य कर्म 
हिंसा है, अभुक सावद्य कर्म असत्य हे इस तरह विकल्पोंमें विभाजित कर के पापों को छोड़ना* । 
इसीलिए मूलाचारमें छिखा दे कि बाईस तीर्थकरोंने सामायिक संयम का उपदेश दिया तथा 
ऋषपम ओर महावीरने छेदोपस्थापना का उपदेश दिया" । इसका हेतु यह दिया हे कि 
ऋषपमनाथके समय में छोग अत्यंत भोले थे । अपनी सरलताके कारण वे उसमें 


दोप छगा लिया करते थे अतः उन्हें पुनः छेदोपस्थानाका उपदेश दिया जाता था। जिसका 
अर्थ होता था कि सावद्य ( पाप ) का छेदन कर५ अथौत्‌ उसे अभिम्नायाइसार अछूग २ संज्ञाओं 
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१ सामायिकछेदोपस्थापनाइद्धिसंयताः प्रमत्तादयो5निवृत्तिस्थानान्ताः | स० सि० प्रृ० १७। 
र्‌ शौलोपदेशस्याभ्यासद्शाविपयत्वात्‌ , सा० धघ० अ० ७ श्छो० ११] ३ सर्वस्य सावगद्रयोगस्य भेदेने 
मत्यास्यानसवल्म्त्य प्रदृत्तमवशृतकार वा सामाग्रिक अत्याख्यायते । रा० वा० प्रु० पृ० ३४० 


४-विकल्पनिद्ृत्ति वो | ७ ॥ अथवा सावद्कर्सहिंसादिभेदेन विकल्पनिवृत्तिः छेदोपस्थापना + 
रा वा? अ० ३ सू& १८। यत्र हिंसादिभेदेन त्याग: 'सावद्कर्मणः । जतछोपे विश्ुद्धिवा छेदोपस्थापनं 
हि तत्‌ | तत्वार्थसार, संवर तत्ववर्णनाधिक्रार श्लो० ४६। ५--बावीसा तित्थूयरा सामाइयसंजममुब' 
दिश्ंति | छेदुवठाबणियं पुण भयवं उसहो य वीरो ॥३६ ॥ आचक्खिदु विभजिदु किग्णोद” चावि सुदहृदरं 
होदि। एदेन कारणेण दु महत्वदा पंन्चपण्णत्ता ॥३७॥ भआादीए दुब्विसोधण णिहणे तह सुदुरणु पालेय । 
घुरिमा य पच्छिमा बिहु कप्याकप्प॑ण जाणंति ॥ मूलाचार षडावर्यकाधिकार । 


परिशिषप्ट--१ ह ३३७ 


भ॑ बॉँट कर उसका त्याग करना चाहिए । लेकिन बाईस दीर्थकरोंके समयमें छोग इतने सरल 
नहों रहे । एक सामायिकसे ही.काम चलता हुआ देखकर उन्हें. छेदोपस्थाना नामसे अतिरिक्त 
व्वारित्र का उपदेश नहीं करना पड़ा । इसके बाद महावीरके समयमें छोग अधिक वक्र होगए | 
वे जान बूम्कर सामायिक चारित्रमें दोष छगाने छंगे अतः उन्हें सावयको हिंसा कूठ आदि 
पांच जगह विभक्त कर छोड़ देनेके लिए पुनः छेदोपस्थापना चारित्रका उपदेश करना पड़ा। इस 
तरह सामायिक और छेद्रोपस्थापनाका उपदेश दिया। यों सामायिक और छेदरोपस्थापना 
चारिद्रमें ही सकल चारित्र अन्तमूंत दो जाता हैं। अतः इनकी घातक अग्रत्याल्यानावरण कपाय 
को सर्वधाती ही कहना चाहिए । चौथी संब्वछन कपाय पूर्ण चारित्र को नहीं घातती किन्तु 
चारित्र को पूर्ण होते २ रोक देती है. अतः उप्ते चारित्रके अंतिम विकासका द्वी अवरोधक कहना 
चाहिए । बाकी संपूर्ण चारित्रका घातक अनन्ताजुवंधी से लेकर प्रत्यास्यानावरण तक का द्रव्य है 
इसलिए उसके जितने विकल्प हे वे सव सब घाती हैं | अतः आत्माके गुण्णोंका पूर्ण घात करने 
बाह्य कम सर्वघाती दूँ ओर अपृर्ण ( थोड़े ) गुणोंके घातक देशघाती हूँ । 

देशघाति कर्ममें भी दो तरहके स्पद्धक होते हैं, एक सर्वधाती दूसरे देशघाती 
जसे अवधिक्षानावरण देशघाती श्रकृति है. इसमें कुछ भाग सर्वधाती सपद्धंकोंका है. कुछ 
देशघाती सर्दियों का । किसमें कितना स्वंधाती ओर देशघातीका अंश है. इसको 
समझानेके लिए अनुभाग शक्ति की तीव्रता सन्दताके उदाहरणोंको समझ छेना 'चाहिए। ऊपर 
जिन चार घातिया कर्मों की चाचोकी जा चुकी दे उनके परमाणु 'चार प्रकारकी अनुभाग शक्ति 
ढिए हुए हें. । कुछ तो ऐसे दूं जोपत्थरके समान कठोरतम अनुभाग शक्ति छिए हुए हें. कुछ हडडी 
जेंसी कठोरतर अनुभाग शक्तिको लिए हुए हैं । कुछ काठ जैसी काठोर अलुभाग शक्तिको लिए 
हुए हूँ । कुछ छता जेसी कोमल अनुभाग शक्ति लिए हैं। इनमें छताभागसे लेकर काष्टभागके 
अनन्तरवें भाग तक देशघाती सर्दक सममाना चाहिए तथा काष्टभागके अनन्तभागोंमें से एक भाग 
छोड़कर वाकीके चहुमागसे लेकर हड्डी ओर पत्थर भाग तकके संभी रपद्धेक सर्वधाती समझना 
चाहिए । अधातिया कर्ममें भो प्रशस्तं प्रकृतियोंका अचुभाग गुड, खांड शकर और अम्नतसमान 
है अथीत्‌ जिस अ्रकार इनमें उत्तरोत्तर मिठास हैं. इसीअकर उनके स्ंक भी अधिक २ खुखके 
कारण है। तथा अम्रशत्त प्रहृतियोंका नीम, कांनीर, विप, हलाहलके समान उत्तरोत्तर ठुःखरूप 
अनुभाग शक्तिवाले सपद्धेक हे । इस तरद एक ही देशघाति द्रव्यमें स्वघाती ओर देशघाती दोनों 
जातिके सपर्द्धक होते हैं । जब इनमें से सवेधाती सपद्ध कोंका उदय रहता है. तब जिस गुणके वे 
घातक हैं वह बिल्कुल भी प्रकट नहीं होता । जैसे अवधिज्ञानावरणके सर्वेघाती स्पद्धंकोॉंका उदय 
दोगा तो अवधिज्ञान गुण बिल्कुल प्रकट नहीं होगा। हाँ इनका उदयन हो और फिर देशघाती 
सद्ंकॉका उदय भी रहे तो अवधिज्ञान गुण अकट द्वो जायगा | ' इस तरह थोड़ा सा भी गुण अ्रकट 
होनेके लिए उसके घातक सर्वधाती सद्ध कॉका अभाव होना आवश्यक है। वह अभाव दो 
तरहसे ही हो सकता है या तो उनका क्षय हो या उपशम हो । अतः जब आत्मामें थोड़ा सा भी 
ज्ञान, दर्शन, सम्यकत्व या 'चारित्र आदि कोई गुण मकट होने लगता है तव उसके घातक कर्मके 
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रपद्ध कोंकी तीन हालतें होती हैं । कुछका क्षय होता है, कुछका उम्शम होता है वाकीका उदय बना 
रहता है। जिनका क्षय और उपशम होता है वे सर्वधाती स्द्ध क होते हैँ ओर जिनका उदय 
बना रहता है वे देशघाती स्पद्ध क द्वोते हैँ । क्षय भी ऐसां नहीं कि वे उदयमें आकर ( फल देकर ) 
झड़ जाते हों । क्‍योंकि प्रतिसमय समयप्रबद्धममाण परमाणुओंकी निजेरा होती रहती है यदि वे सब 
सर्वघाती रूपमें उदयमें आकर ही निर्जीण हो तो कभी वह गुण ही प्रकट न हो । किन्तु गुण 
प्रकट होनेके लिए निर्जाण होना आवश्यक हे अतः वे सर्वंघाती रूपमें विना उदयमें आये ही 
निर्जीण होजाते है । इसीको शास्त्रोंमे उद्याभावी क्षय कहा दै। जिनका उपशम होता है उनके , 
उपशमका इतना ही मतलरूव है कि वे जब तक उदय कालको भ्राप्त नहीं होते तब तक सत्तामें ही 
बेठे रहते हैं । इसीका नाम सत्तारूप उपशम है। चुपचाप जब उद्यमें आलनेको होते हैं. तब उद्या- 
भावी क्षय होजाता है। इस तरह सभी स्वेधाती स्पद्ध कोके उदयमें न आनेसे ( क्षय ओर 
डपशन होने के कारण ) आत्मामें सम्पूर्ण गुण प्रकट होजाना 'चादिए था किन्तु देश घाती स्पद्ध को 
का उदय सदा बना रहता है अतः आत्मामें अपूर्ण ही गुण प्रकट होकर रहजाता हैं. इसी अपू्ण 
गुणका नाम क्षायोपशमिक गुण है। और वह अपने घातक कर्मके क्षयोपशमसे पेदा होता है अतः 
क्षयोपशमका निम्न छक्षण करना चाहिए --सर्वघाती स्पद्ध कोंके निपेकों का उदयाभावी 


क्षय और जो उदय को प्राप्त होंगे उनका सत्तारूप उपशम साथ ही देशधाती स्पद्ध को 
काउदय ऐसी कर्म की हालत को क्षयोपशम कहते हैं | जेसे मिथ्यात्व कम का क्षयोपशम 
होगा तो उसमें मिथ्यात्व मिश्रमोहनीय के सर्वघाती रुद्धकों का उदयाभावी क्षय तथा उन्हीं का 
ओर उनकी सहायक अनतानुबंधी चतुष्टयका सद्वस्थारूप उपशम होगा | तथा देशघाती सम्यक्त्व 
अक्ृतिका उदय होगा । इस प्रकार जितने भी क्षायोपशमिक गुण हैं उन सबमें घटा लेना चाहिए 
शंका-क्षयोपशमके लक्षणमें जब क्षय उपशम ओर उदय तीनों बातें कही हैं तब इसका 
नाम क्षयोपशमोदय रखना चाहिए न कि क्षयोपपशसम ९ 
समाधान-क्षयोपशम का जो फल है उस पर उदयका कोई प्रभाव नहीं है। उदय तो 
उस फल के अतिरिक्त फछ को रोकता है। अवधिज्ञानावरणके क्षयोपशमसे जो अवधिज्ञान 
होता है वह तो होता ही है। उससे अतिरिक्त अवधिज्ञान का नहीं होना देशघातिके उद्यका 
फल है। अतः क्षयोपशमके कार्येमें उदयका हाथ न होनेसे उसका नाम क्षयोपशम ही है । 
शंका-क्ायोपशमिक सम्यकत्वमें जो चछ मलिन अगाढ़ दोष पेदा होते हैं वे देश 
घाती सम्यक्त्व प्रकृत्ति के उदयसे ही होते हैं। फिर आप केसे कहते हैं कि क्षयोपशमके फल 
पर उद्यका कोई असर नहीं होता ९ 
“ समाधान-अगर चल मलिन ओर अगाढ़ दोष मिट जाय तो वह क्षायिक या ओऔपश- 
'मिक सम्यक्‍त्व हो जाय और चू'कि ये दोनों सम्यक्त्व क्षायोपशमिक सम्यक्त्वसे अतिरिक्त फल 
हैं अतः देशघाती सम्यक्त्व प्रकृति का उदय अतिरिक्त फल का ही घातक कहलाया । क्ष॒योपशम 
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पर उसका कोई असर नहीं हे। इसीलिए जहाँ क्षयोपशमके साथ उदयका भी कार्य बताना 
होता हूं । वहाँ उसे क्षयोफ्शम न कहकर वेदक सम्यकत्व कहते हे । यदि उदयकी अपेक्षा नहीं होती 
तो उसे क्षायोपशमिक सम्यकत्व कहते हैं । 

शंका-यदि क्षायोपशमिक ग़ुणमें सर्वघाती पद्धकों का सर्वधाती रूपमें विल्कुछ 
उदय नहीं ( उदयाभावी क्षय तथा सत्तारूप उपशम होनेसे ) होता ओर देश घातीका उस पर 
कोई असर नहीं द्ोता तो सभीका क्षयोपशम समान होना चाहिए। फिर बुद्धिमान भूले आदि 
भेद क्‍यों होते है ९ 

समाधान/-देशघाती स्पद्धक भी तीत्र ओर मन्दर अनुभाग शक्ति को ढिए हुए होते हैं 
जिसके मन्द शक्ति वाले देशघाति रपद्धेंकोंका उदय है. उनकी अपेक्षा जिनके तीत्र शक्ति रखने 
वाले स्पद्धंकॉँका उदय है उनका ज्ञान कम होता है* ज्ञानकी कमीवेशीमें यही कारण है । इसका१ 
अर्थ यह नहीं हे कि सूक्ष्म निगोदिया लव्ध्यपर्यौप्रक जीवके ज्ञानमें संज्ञी पंचेन्द्रिय प्योध्तक जीवके 
ज्ञानमें जो अन्तर है वह देशघातीकृत ही हैं । क्‍योंकि जहाँ मतिज्ञानावरणके सर्वघातीर्पद्धकों 
का उदयाभात्री क्षय ओर और सत्तारूप उपशमकी वात कही जाती है वहाँ घह मतिज्ञान 


मतिक्षानके 


सामान्यका कथन है। बेसे मतिहि भेद हैँ ओर ३३६ ही उसके आवरण हैं। एक २ भेद 
के नामसे उन आवरणोंके नाम हैं जेसे नोइन्द्रियावरण, चम्लुज्ञानावरण आदि | जितने आवरण हैं 
सभीमें देशवाती ऑर सर्वधाती स्पद्धंक होते हूँ । सूक्ष्म नियोदिया रव्ध्यप्योप्तक जीवके 
सर्च जधन्य सशनन्द्रियावरणके सर्वधाती स्पद्धकॉंका उदयाभावी क्षय तथा सत्ता रूप उपशम 
दोनेस सब्र जधन्य स्पशेन सतिज्ञान सदाकाल रहता है । इसके अतिरिक्त रसनेन्द्रियावरण प्ाणेन्द्रि- 
यावरण आदि आवरणोंके सर्वघाती स्पद्धकॉँका उसके उदय रहता है । इन ३३६ भेदॉमं भी ओर 
बहुतसे सूक्ष्म भेद है उन सभीमें देशघाती ओर सर्वेधातीका विभाग होता है । जेसे घदज्ञानावरण 
पटज्ञानावरण । इस तरह एक ही आवरणके क्षयोपशममें जो तरतमता होती हे वह देश घाती 
कृत हैं ओर विभिन्न आवरणोंके क्षत्रोपशममें जो तरतमता होती है वह सर्वधातीकृत है। इस 
तरह क्षयोपशममें क्षय, उपशम ओर उद्यकी व्यवस्था सममना चाहिए । 
प्रृू० २४०, प॑० ६ 

त्रिकाल्वर्ती संपूर्ण करण...... ... ...अघः ग्रवत्तकरण सममना चाहिए | . 

वात यद है कि सम्यक्‍त्व आप्तिके लिए शासत्रकारोंने कुछ पूर्व साधनों का उल्लेख किया 
है। सम्यवत्वके लिए जब तक योग्य भूमि तय्यार नहीं हो जाती सब तक सम्यकत्व नहीं होता । 
अतः भव्य, संज्ञी, पर्याप्तक, पंचेन्द्रिय जीव जब सम्यक्त्व प्राप्त करने को होता है तव उसमें छुछ 
अन्तरज्ञ परिवर्तन होंते हें वे अन्तरज्ञ परिवर्तन और कुछ नहीं है कितु उस श्रकार की विवेक 
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बुद्धि और कपायों की मन्दता है। आचार्यो ने इन्ही को क्षयोपंशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और 
करण रूप से उल्लेख किया है। सतेरूब यह हे कि जब ज्ञानावरणादि कर्मोके क्षयोपशमसे विशिष्ट 
हेयोप्तादेय समझनेकी बुद्धि होती है" परिणाम निर्मल होने छगते है गुरू आदिका सहुपदेश झुनने 
को मिलजाता है $ साथ ही कर्मों की उम्रठम स्थिति भी कम हो जाती है४ तब इसी जीव को 
सम्यक्त्वकी और बढ़ने के लिए कुछ मार्ग मिल जाता है, फिर भी अधिकांश जीव इस ओर 
बढ़ नहीं पाते और पुनः पहले जैसे ही हो जाते है। जो आगे बढ़ते हैं वे उक्त चारों लब्धियों 
के साहाय्यसे अपने परिणाों को और भी अधिक विशुद्धि की ओर ले जाते हैँ। यह्द परिणासों 
की अधिक विशुद्धि ही करण लव्धि है। और जिसको इसका छाभ होता है. उसको अनिवायंतः 
सम्यग्दशन होता है। करण का अर्थ है परिणाम और रूब्धि का अथ है छाम। सम्यकत्व प्राप्त 
के योग्य परिणामों का मिलना करण रब्धि है । विशुद्धताके अंशों के लिहाज से इन परिणामों को 
तीन जातियों में बाँट दिया गया है वे हैँ क्मसे अधःकरण"*अपूर्वंकरण* ओर अनिद्वत्ति 
करण” । अधः्कारण का राव्दार्थ तो है “नीचे परिणाम” परन्तु इतने से ही 
उसका. वास्तविक अर्थ स्पष्ट नहीं होता । अतः उसमें इतना और अधिक समझना 
चाहिए कि जहां ऊपर के परिणाम नीचे के परिणामोंके समान भी होते हें उसका नाम 
अधः्करण हे । यहाँ ऊपरके परिणामों से मतलब है. उपरितन समयवर्ती जीवॉके परिणाम 
ओर नीचेके परिणामों से मतलब है. अधःस्तन समयवर्ती जीवोॉंके परिणाम। किन्तु अभी 
यह जिज्ञासा बनी ही रहती है. कि उपरितन समयवर्ती और अधस्तन समयवर्ती विशेषणों 
से क्‍या असिप्राय हे ? जनाचार्यों ने जहाँ अणु और शक्ति के अंशोका अविभाागी प्रतिच्छेद 
आदि कहकर सूक्ष्म विभाजन किया है वहाँ समय का भी सूक्ष्म विश्लेषण किया है। घड़ी घंटा 
पल मूहूते आदि सम्यवाची शब्दों को जहाँ हम रात दिन कहते सुनते हैं. चहीं समयका एक 
सब से छोटा अषिसागी अंश भो होता हे उसे सिद्धान्तमें एक समय नाम से स्वीकार किया गया 
है । व्यवहार में “परूक” “सेंकेड” आदि जो शब्द कहे जाते हैं चस्तुतः उनमें असंख्यात समय 
होते हैं। अतः जो एक सेकेन्ड का भी असंख्यातवां भाग है. उस एक समय की सूक्ष्मता का 
अन्दाज़ा लगाया जा सकता है । ऐसे असंख्यात समयों तक ( अंतमुहते ) अधकरण जातिके 
परिणाम होते रहते है। अतः जिन जीवॉको अधः१ करण परिणाम प्रारंभ किए २-०७ समय बीत 
गए है दे जीव उपरितन समय वर्ती कहलाते हैँ और उनसे नीचे के अथीत्‌ ४ की अपेक्षा जिन्हें 
केचछ तीन ही समय बीते हैं. अथवा दो अथवा पद्दला ही बीता हैं वे अधशस्तन समयदवर्ती 
कहलाते हैं । इसी प्रकार चार की अपेक्षा जिन्हें पांच समय बीत गए है थे. उपरिंतन समयबर्ती 
और पांच की अपेक्षा जिन्हें ४ ही समय चीते हैं ने अधसर्तन समयवर्तो ( नीचे समय वाले ) 
कहलाते हैं। इन अधः करण परिणामों में यद्यपि उत्तरोत्तर विशुद्धता बढ़ती जाती है फिर सी 
वह इतनी दोब्न नहीं होती जिसे चादके जीव न पा सकें। उदाहरणके लिए किसी जीवके अधः 
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' क्षयोपश्म लब्धि, २ विशुद्धि लब्धि, ३ देशना लब्धि, ४ प्रायोग्य लब्धि 


करण के पहले सम्रय में जो परिणाम थे दूसरे समयमें वे उस के छुछ अधिक चिशुद्धि होंगे 
तीसरे समय में उस से अधिक और चौथे समयमें उससे भी अधिक दोगें। जब यह चौथे 
समय में था उसी समय दूसरा जीव अबः करणके पहले समयमें आया और पहले ही समय में 
उसके परिणाम इतन विशुद्ध दोगए जितने इस पूर्व जीव के चोथे समय में थे । इस तरद्द जहाँ 
पिछले जीव अपने से पहले के जीवोंके परिणामों की समानता कर सकें वें परिणाम अधःकरण 
जाति के परिणाम कहलाते हँ। इसका अर्थ यद् नहीं दे कि प्रत्वेक वादका जीव अपने से 
पहले के जीवोंकि परिणामों की समानता कर रेता है। चहुत से जीव एस भी रहते हे जो समानता 

नद्दी कर पाते । 

इस समानता असमानता का का कारण यह है कि अधः करण करने वाले समस्त 
जीवोंके परिणामों की संख्या निश्चित हे शात्ष कारोंने उसे असंख्यात छझोकमात्र कद्दा है जिसका 
मतलब है कि छोकके जितने प्रदेश” हँ उससे असंख्याव गुणे जीवोंके परिणाम है । यह 
असंख्यात छोकमात्र परिणाम अधः करण के समयों में समान बृद्धिकों छेकर बटे हुए हैं. अथीत्‌ 
छऋुछ जाति के परिणाम पहले समयमें होते हे उससे अधिक छुछ बेसे ही कुछ भिन्नजातिके 
परिणाम दूसरे समय में होते दूँ तथा उतने ही अधिक कुछ पहले, दूसरे समय जेस कुछ भिन्न 
जातिके परिणाम तीसर समय में होते हैं । इसी प्रकार चौथे पांचवें आदि समयों म॑ समझना 
चाहिए । थो एक समय में जिस जातिके परिणाम पाए जाते दूँ ब्नलमें स कुछ दूसर दठीसरे आदि 
सम्रयोमें भी पाए जाते हूँ अठः वें समान हो जाते है और जो नहीं पाए जाते वे असमान 
चने रहते हूं । 

इसी को इृप्ठांत द्वारा यों समझना चाहिए | 

अवः्करणके परिणाम ( अनेक जीचॉकी अपेक्षा ) ६४० हं। यह संख्या असंख्यात 
छोकमात्रकी जगह समझना चाहिए। तथा अवः्करणके समयोंक्री संख्या अन्तमुहतकी जगह १६ 
समझना चाहिए | इन ६2० परिणामोंकों समान ब्रृद्धि (चार २ की वृद्धि) के आधारपर १६ समयों 
में बांद दीजिए जिससे यह माछ्म हो जाय कि अत्येक्त समयय कितने २ परिणाम हैं | अतः पहले 
समयके परिणाम जँसा कि गणितविधानके अनुसार आगे वतछाएंगे १० होते हूं । इनमें चार २ की 
बरृद्धि करनेस अत्यक्त समयके परिणाम निकछ आते हं। अथोत्‌ पहलेमें १०,दूसरेमें १४,तीसरमे १८ 
चौथेमें २९, पांचवेम २६, छठेमें <०,सातवेमें ३४, आठवेमे ३८, नावेंमे ४२,दसवेमें 2६,ग्यारहवेंमें 
«०,वारदवेमें <2,तेरहरवर्म ५८,चोदढदवेंम ६२,परद्रहवेंम ६६, सोलद॑बेंस ७० । इन सब परिणामोंक 
कुछ लोड ६४० छोता दे इस तरह हम देखते हू कि पहले सम्रयमें जीबोंकी संख्या चाह जितनी 
हो किन्तु उनके परिणाम अधिकसे अधिक १० जातिके ही होगें अधिक नहीं | हाँ एक जीवके 
एक ही परिणाम ( एक समयमें ) होगा ओर वह दसमें से किसी भी जातिका हो सकता हे । चही 





१ एक पुदुगलका श्रविमागी अंद्य ( परमाणु ) आाकाश्के लितने स्थान को रोके उतने का 
नाग एक प्रदेश हैं। लोकाकाशम्मे ऐसे असंख्यात प्रदेश होते हैँ । 
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क्रम दूसरे तीसरे समयोंमें समझना चाहिए । अथौत्‌ उन समयोंके जीवबॉकी संख्या कितनो ही 
अधिक क्यों न हो किन्तु उनके परिणाम उतनी जातिके होंगे जितने उन समयोमें अछग २ पाए 
जाते हैं| यह पहले कह्दा जा चुका है. कि दूसरे समयके जीवोंके परिणाम कुछ तो पूरे समयवत्‌ 
होते हैं कुछ भिन्नत्रकारके नए होते हैं | अतः दूसरे समयके १४ परिणामोंमें से २ से लेकर १० तक 
नौ परिणाम तो पहले समय जेसे होते हैं बाकीके ११ से लेकर १४५ तक पांच परिणाम नए होते 
हैं। तीसरे समयके जो १८ परिणाम हैं उनमें ४ से लेकर १५ तक बारह परिणाम तो पहले दूसरे 

समय जैसे होते हैं । बाकीके १६ लेकर २१ तक छः परिणाम नए होते हैं । चोथे समयमें जो २२ 
परिणाम होते हैं उनमें ७ से लेकर २१ तक पन्द्रह परिणाम तो पहले दूसरे तीसरे. समय जेसे होते 
हैं बाकीके २९ से लेकर २८ तक सात परिणाम नए होते हैं । इसी तरह पांचवे छठे आदि समयोमें 

भी सममना चाहिए। विशेष इतना ही है कि अपने समयसे लेकर नीचेके चार समय तकके 
परिणामोंमें सदशता पाई जाती है. अधिकमें नहीं । इनकी सद्ृशता और विसच्शता सममनेके. 
लिए इन्हे 'चार खण्डॉमें बांट लेना चाहिए | दृष्टांवके लिए मान चितन्न नं० १ को देखिए--इसमें 
ऊपरकी तरफ १६ खाने हैं. ये अधःकरणके १६ समयोंको बताते हैँ। प्रत्येक समयके बरावर 
चार २ खाने ओर हैं ये अत्येक समयके परिणामोंका जोड़ बतलाते हैं अथीत्‌ पहले समयके आगे 
चार खानोंमें ऋमसे १,२,३,४ अंक रक्‍्खे हुए हैं इन सबका जोड़ २० होता होता है। यह १० पहले 
समयके परिणाम हैं जो पहले खानेमें रक्खे हैं.। उसी प्रंकार दूसरे समयके आगे २,३,४,५ परिणाम 
हैं इन सबका जोड़ १४ द्ोता है अतः यह दूसरे समयके परिणाम दूसरे खानेमें रकक्‍्खे हुए हैं.। इसी 
प्रकार ऊपरके खानोंका जोड़ भी उनके समयके खानोंमें रक्खा हुआ है । यह वराबरके खाने यह्‌ 
समभनेके लिए बनाए गए हैं. कि कितने परिणामोंका समुदाय बरावर है कितने परिणामोंका 
भिन्न है अतः इन खण्डोंको देखनेसे पता चलेगा कि पहले समयके पहले खण्डके 
नम्बर १ तकके परिणाम्त ऊपर द्वितीयादि किसी भी समयमें नहीं पाए जाते। दूसरे खण्डके २ से 
३ तकके दो परिणाम अथम और द्वितीय समयमें पाए जाते हैं। तृतीय खण्डके ४ से ६ तकके 
परिणाम अथम, द्वितीय, ठतीय खण्डॉमें पाए जाते हैँ । चतुर्थ खण्डके ७ से १० तकके चार 
परिणाम प्रथम, द्वितीय, तृतीय और चतुर्थ खण्डमें पाए जाते हैं इसी तरह अन्य समयोंमें भी 
लगा लेना चाहिए । ' पहले समयके पहले खण्डके परिणामोंकी तरह १६ वें समयके चौथे खण्डके 
१७२ से १९० तक १४ परिणाम नीचेके किसी भी समयमें नहीं पाए जाते । कुछ ६४० परिणामोंमें 

नए ( अपुनरुक्त ) परिणाम १९० हे जिन खण्डोंमें “नए” शब्द छिखा है उन सबके परिणामोंका 
जोड़ १९० होता है। “नए?” का मतलब यह्द हे कि जो उससे पहले कभी किसी जीवके न हुए. 
हो। बाकीके ५० परिणाम॒ पुराने ( पुनरुक्त ) है अथीत्‌ उससे पहले भी पाए जाते हैं । इन नए. 
ओर पुराने परिणामोंका जोड़ जो समस्त अधःकरणके परिणाम हैं.। ६४० होता है । 


इन अघःकरणके सर्वे परिणामोंका नाम शाम्नमें सर्वंधन या पद्धून बतलाया है। 
पहले समयके परिणामोंको म्रुख या आदि कहते हैं । अंत समयके परिणामोंकोी अंतधन्‌ या भूमि 


७ 


परिशिष्ट-- 
खण्डरूप [ अनुकृष्टि | रचना 
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कहते हैं । समयोंके अमाणको पद या गच्छ कहते हैं । समान बृद्धिको चय कहते हैं | प्रथम समयके 
परिणामों भी संख्यातुसार प्रत्येक समयके परिणामोंको अछगकर वाकीके क्रमशः बढ़ते हुए प्रमाणके 
जोड़का नाम चय धन या उत्तर धन है| जेसे ऊपरके सानचित्रमें-- 


समस्त परिणाम ६४०... ... .....- - -सर्वंधन या परधन 
१ समयके परिणाम १०... . .... . सुख या आदि 
अन्त समयके ७०... . ... . ...-अन्तधन था भूसि 
समयका असाण ९१६...... ... ...---पद्‌ या गच्छ 
समान वृद्धि 9७. . .. .. .. - प्चय 


इसमें चयका प्रमाण छानेके लिए सर्वधन ६४० को पदके बर्ग १६०८१६-२५६ से 
भाग दीजिए लब्ध आया ६ इसको संख्यातकाक्क &£ भाग देनेपर ४ यह चयका अमाण 
निकलता है । 

चयधन-एक कम पदके आधेका गुणा चयसे कीजिए जो गुणनफलछ आवे उसको १६ से 


गुणा कीजिए तो 2८० चयधनका प्रमाण निऋ्रलता हे । 


आदिस्थान-इस चयथन को सर्वधनमें से घटाइए जो छत्ध आवे उसको पदका 


६७४०-४८० 


हृह६ १० आदिस्थान या प्रथम समय संबंधी परिणामों का प्रमाण 


भाग देने पर 
निकलता है । 
अंतस्थान या भूमिधन-एक कम पद्‌ को चयसे गुण कीजिए जो ऊष्ध आवे उसमें 
प्रथम समय संबंधी परिणाम जाड़ दीजिए १४ ७८४५५१०-७० भूमिधन या अन्द समयके परिमाणों 
का असाण निकलता है । 
समय का ग्रमाण-अन्त धन में से आदिस्थान का प्रमाण घटा दीजिए उसमे चय का 
भाग दीजिए तथा एक मिलाइए जि १८१६ समयों का प्रमाण निकलता है । 


सर्वधन-आदि स्थान और अन्त स्थान को जोड़ने पर आधा कीजिए ओर उसमें पद्‌ 
3०+१० 





का गुणा कीजिए » १६ ८ ६४० सर्वंधन का प्रमाण आता है। 

चुय--सर्वधन को पद का भाग दीजिए उसमें से मुखका प्रसाण घटा दीजिए । उसको 
फिर एक कम पदके आधे अ्रमाण का भाग दीजिए ४६-१० + ४९८४ चयका प्रमाण 
निकलता है | 


इस तरह अधः करण में उसके समय परिणाम आदि की संख्या जानने के लिए 





१ यहाँ संख्यातका प्रमाण ४ मान लिया गया हैं । 


४.८5 


उपयुक्त क्रम गणित आदिका व्यवहार सम्रकना चाहिए। थे अवःकरण ज्ञानि के परिणाम 
उचरोत्तर अनंतगुण विशुद्ध दाते है । इसीका नाम अवः्करण परिंणाम हे ! | 


रु 


श्र हट ०-८ ८ 
4८ २2८ पं5८ २६ 
ठथा जिसमे पहले पिछले समयेक्ति .. .. . . . . अपूर्व करण समझना चाद्िए 


इन अथःकरणरूप परिणामों को करते २ जब ओर भी विशुद्धतर परिणाम होने 


का मद बी 


शी 


छत हे आर इनमें विशुद्धताका अंश यहाँ तक बंदर जाता हू कि वे पिंछले परिणामों की अपेक्षा 
विल्कुछ नवीन दाने छाते हू तब उन्हें अपूर्चक्रण कह्या जाता है। अपूर्चका अर्थ हे जो पहले 
कमी न हुए हां। अबः करणमें जिस प्रकार ऊपर ओर नीचेके समयरक्ति परिणाम्र सदश और 


सच्य होते थ उस प्रकार अपृर्वकरण में ऊपर और नीचेके परिणाम विस्च््श ही दोतें हें । 
ही सम्यक्ते परिणामों म॑ सद्दशता भी हाती है । यह अथधः ऋरण अपूर्बकऋरण दो भेद 

की तरतननता को ध्यानमें रखते हुए क्रिए गए है। यद्यपि चिशुद्धता की तरतमता तो एक 
ज्ञातिक्क परिंणामों्म भी होती ह परन्तु उस तरतमताकी अथः करण और अधूर्वकरण नामसे 
दा सीमाएँ बांध दी हे | अथीत पहली जाति ( अबः करण ) के परिणात्ार्म विशुद्धता इतनी दी 
मात्रा दोती हे कि उस नीचेके समय वालेभी पा लेते हूँ । उसके बाद दूसरी जाति (अपूर्वकरण) 
में विशुद्धताके अंग इतने बढ़ जाते हेँ कि नीचके समयक्ते जीव जब तक उस ऊपरकें 
समय तक न पहुँच जाब तब तक उस बिद्चुद्धता को नहीं था सकते । यह विशुद्धता 
प्रत्यक्ष समयक्ते परिणामोस अनंतगुणी द्वाती हे । अथीत्‌ अथः करणके अन्तिम 
समयर्म जा उत्कृट् परिणाम हाते हूं उससे अनंत गुणें विशुद्ध अपूर्वकरणके पहने समरयमें 


न नये 
डे 


4१ 0) जा) «हे 
| 


जबन्य परिणाम होते हं। अपूर्त करणके पहले समयमें ज्ञो उत्कट परिणाम हात है उसस 
अनंत गुणे विशुद्ध दूसरे समयके जघन्य परिणाम दवोत हैं। इश्लान्तक लिए यो समझिए कि 
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अप करणके समस्त परिणाम १५८२० हूँ | ओर उसके समयोंका प्रमाण १८ हू । समान वृद्धि रूप 
* आयका प्रमाण 2२ हे | इसमें-- 
चयधन ढानेके लिए एक कम पदके आवेका चब तथा पदसे गुणा करने पर “४८ 

४४० चयधन आता है । 

इसी चयथन का सर्वधनमें से बढाने और पदका भाग दनस ६५ 
ग्रथम द्वितीयादि समयके परिणामों की संख्या निकलता हें । 

इसमें एक २ चय मिलानेस प्रथम द्वितीयादि समयकें परिणामों की संख्या 
निकलती हे । ॥॒ 

श्रम सम्यके परिणामों एक क्रम मदस गुणित चयका प्रमाण जोड़ने पर १२४५१-2८८- 
2०६ अंत समयके परिणामों की संख्या निकलती है | है 


५ 
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सर्वेधनमें पदका भाग देने और उसमें सुखका श्रमाण घटाने तथा एक कमर पदके 


आधेका भाग देने पर जब ४८७० ३-१ सय॒का प्रमाण निकलता ढे । 


मुख और भूमिको जोड़कर आधा करने तथा पदका गुणा करनेपर ४८४९४, ९००१०२० 


सर्वधनका अमाण होता है। इन सबको निम्न लिखित मानचिनत्नके आधार पर समभकनेमें 
सुविधा द्ोगी । 


समयाचुसार परिणार्मोंकी 
































परिणामोॉकी जातिका 
संख्या संख्या व्यौरा 
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इस चित्रमें पहले समयके जो ४८ परिणाम है उसका आशय यह है कि अपूर्वेकरणके 

पहले समयमें ४८ जाति ( वरहके ) के परिणाम दो सकते हें | इस जातिको अगर हम डिग्री मान 
लें तो यों कह सकते हैं. कि पहले समय में एक डिग्री दो डिग्री से लेकर ४८ डिग्री तक के परिणाम 
हो सकते हैँ किसीके पहलछी डिग्रीका परिणाम होगा, किसीके ४८ दीं डिग्रीका परिणाम्र होगा। 
किन्तु ४९ वीं डिग्रीके परिणाम अपूर्वकरणके दूसरे समयमें हीं होगें और इस तरह दूसरे समय 
में १०८ डिग्री तकके परिणाम हो सकते हैं. । यह ४५९ डिग्रीके परिणाम दूसरे समयके सबसे जघन्य 
परिणाम हैं ओर ४८ डिग्रीके परिणाम पहले समयके उत्कष्ट परिणाम हैं। अतः इन उत्क्ष्ट परिणामों 
से ४९ डिप्रीके जघन्य परिणाम अनन्तगुणी विशुद्धता लिए हुए है।इस त्तरदद ९ ढिप्री से लेकर 
१०२० वीं डिप्री तकके परिणाम उत्तरोत्तर अनंतगुणी विशुद्धताको लिए हुए है । और पहली डिग्री 
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के परिणाम अधःकरणके अन्तिम समयके ९१२ नस्बरक्े उत्डष्ट परिणामोंस्ते अनंतगुणी विशुद्धता 
लिए हुए है । इस प्रकार यह बढ़ती हुई परिंणामोक्री विशुद्धताका क्रम समझना चाहिए | इन एक 
डिग्रीते लेकर १०२० दीं डिग्री तकके परिणामोमें कोई किंसीसे नहीं मिलते | अतः उत्तरोत्तर अपूर्व 
होने से इनका नाम अपूर्नकरण ( परिणाम ) हैं। इस करणके कुछ १०२० परिणाम अधःकरणके 
६४० परिणामोंसे इस लिए अधिक रक्खे गए हैं कि वे अधःकरण के परिणामोंपते असंख्यात गुणे 
अधिक दे | ओर समयोंकी संख्या इसलिए कम रक्खी गई दे कि अपूर्बकरणका समय अघःकरण 
से असंख्यातवे भाग है । इस तरह अपूर्वकरणके त्रिषय में समझना चाहिए । 
३ है ह रे 
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जिसमें समान समयवर्ती... .. .अनिवृत्तिकरण समझना चाहिए । 

अपूर्वकरण होते २ परिणामोंमें विशुद्धता इतनी बढ़ जाती है. कि एक समयमें चाहे 
जितने जीव हों सबके परिणाम एक से ही होने छगते हैं । अधःकरण व अपुर्वेकरण की तरह यहां 
एक ही समयके परिणामॉमें तरतमता नहीं होती । अपूर्वकरणके अंकचिन्नमें हम देख आए हैं कि 
उसके पहले समयके परिणाम १ डिग्रीसे लेकर ४८ डिश्री तकके होते थे | लेकिन अनिद्वत्तिकरणमें 
४ ली या ४८ वीं डिम्ीके ही परिणाम होगें। इसका मतलब यह हुआ कि अपूर्वकरणादिके एक ही 
समयमें परिणामोंकी डिमरियोंका जो उतार चढ़ाव मिलता था उससे विशुद्धताकी द्वीवता साबित 
होती थी, किन्तु जहां एक समयके परिणामों में किसी अकारका उतार चढ़ाव नहीं है वहां विशु- 
द्वताकी अधिकता प्रतीत होती हे । दृष्टान्तके छिए निम्न अंकसंदृष्टि पर ध्यानदीजिए--..._ 


समय संख्या. परिणामोंकी जाति 


॥। १०२४वीं डिग्रीका 
; ३ १०२३वीं डिग्रीका 
र्‌ः १०२२वीं डिग्रीका 
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चू'कि अनिवृत्तिकरणमें एक समयमे एकद्दी परिणाम होता है अतः जितने समय 
हैं उतनी दी परिणामों की संख्या है । पहले समयमें जो परिणाम है वह १०२९ वीं 
डिप्रीका परिणाम है, दूसरे समयमें १०२० वीं डिप्रीका परिणाम है, तीसरे समयमें १०२३ वीं 
डिग्रीका परिणाम है. और चौथे समममें १०२४ वीं डिप्रीका परिणाम है। इस तरह जितने समय 
ह उतने ही परिणाम हैं। अतः अनिवृत्तिकरणके चार समयोमें चार ही परिणाम हैं । अनिदृत्ति 
* करणके चांर ही समयोकी कल्पना इसलिए की गई है कि उसका समय आपूर्वकरणके असंख्यातर्वे 
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भाग मात्र हैं। पहले समयमें १०२१ डिप्रीका परिणाम इसलिए रक्खा गया हे कि अपूर्च करणमें 

' अन्दिम समयका उत्कृष्ट परिणास १०९० वीं डिप्रीका था । इस तरह हम देखते हैं. कि अनिवृत्ति- 
करणके एक समयमें सद्ृश परिणास होते हुए भी भिन्न २ समयोंमें विसद्रश ही परिणाम होते हैं 
और उत्तरोच्तर अनंतगुणी विशुद्धताको लिए हुए हैँ । निद्कत्तिका अर्थ हे भेद | जहाँ भेद न ह्मे 
ऐसे परिणामोंको अनिव्नत्तिकरण कहते हैं । अथोत्‌ रूप. आकार, बच आदिसे जीबोंमें जिस 
प्रकार भिन्नता पाई जाती दे बेसी भिन्नता अनिश्वत्ति--रणके समकालीन समयोंके परिणामोमे नहीं 
पाई जाती | इसीको अनिरवृत्तिकरण समझना चाहिए | 
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उसमें चार आवश्यक... ...... .. ---अपूवकरण होता हे बहां होता है । 

सम्यक्त्व आप्तिके पहले जो तीन करण होते हैं वे व्यर्थ नहीं होते किन्तु उनका फल होता 
है । और वह फल मोटे रूपसे यह हे कि उससे सम्यक्‍्त्व प्राप्तिके योग्य भूमि अत्यन्त प्रशस्त और 
निर्मेछ हो जाती है । अत: जब जीवके अधःकरण जातिके परिणाम होते हैं. तव साथही उन परिणामों 
का यह फल होता हैं. कि उस जीवके पअतिंसमय अनंतगुणी विशुद्धता बढ़ती जाती है, और जब 
अनंतगुणी विशुद्धता बढ़ती है तव नवीन बंध भी कमरिथितिको केकर होता है । क्योंकि यह नियम 
है कि उत्कृष्ट स्थितिबंध होते हुए सम्यकत्व नहीं होता । यह नवीन स्थितिवंध किस प्रकार कम 
होता है इसके लिए बतछाया है कि अधःश्करणके प्रारंभिक कालसे लेकर अन्तमुहूर्ततक पहलेके 
स्थितिबंधसे पल्यके असंख्यातवेंभाग कम स्थितिवंध होता है | इससे भी पल्यके असंख्यातवें भाग 
कम अगले अन्तमुंहतें तक स्थितिबंध होता है.। इसीका नाम स्थितिवंधापसरण हे । ऐसे स्थितिबंधाप 
सरण अधःकरणके अंतिम समय तक होते रहते हैं । और वे संख्यात हजार होते हैं । यों स्थिति 
घटते २ जो पहले अन्तःकोटि प्रमाण स्थिति थी वह उससे संख्यातगुणी कम रह जाती है । इसी 
अकार अशुभ प्रकृतियोंका अनुभागवंध पहलेसे अनंतवे भाग कम होने लगता हे और शुभ 
अक्षृतियोंका अनुभागवंध पहलेसे अनंतगुणा अधिक होने रूगता है। इस अशुभ और शुभ 
प्रकृतियोंके अनुभागवंधकी हीनाधिकतासे तथा स्थितिबंधका कऋरमशः अपसरण होते रहनेसे 
परिणामोमें विशुद्धताके अंश और भी अधिक बढ़ जाते हैं। फिर एक दम नवीन ही नवीन 
परिणाम द्ोने छगते हैं ऐसे नबीन जो पहले कभी किसी जीवके नहीं हुए थे । यह काल अपू्व 
करण काल कहलाता है । चू'कि अधःकरणकी अपेक्षा इसमें अनन्त गुणे विशुद्ध परिणाम होते हैं. 
अतः इन परिणामोंका फल भी अधःकरणके फलसे अत्यधिक होता है | पहले जहां केवल स्थिति- 
वंघका अपसरण दी होता था और अशुभ प्रकृतियोंका अजुभागवंध हीन तथा शुभ प्रृतियोंका अधिक 
होता था वहां अब स्थितिका घात (स्थितिकांडक) और अच्ुभागका घात (अल भागकांडक) भी होने 
लगताहै जोर इनके लिए आवश्यक गुणश्रेणी निजेरा भी होने रुगती है। स्थितिघातसे मतलब पूर्वमें 
चंधी हुई स्थितिको कम कर देना है । यह स्थितिधात या तो मूलतः होता है क्योंकि इसमें ऊपरके 
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निषेक्ोक्का अभाव कर दिया जाता ह या फिर उपरके निपेकॉके कुछ परमाणओंकी लेकर 
होता हैं । पहल बि 
कहलाती है । 
स्थितिकाण्डकत्रियात का क्रम इस अकार #इ--जिस कर्मकी स्थिति बहुत हे उसके 

निपेक भी बहुत दोते हैँ । क्योंकि एक एक समयमें एक एक नियेक उद्यमें आता है । इस नियेकों 
नें से ऊपरके छुछ निेक लेकर उनके परमाणुओं को नीचेके नि्ेकर्म मिछा देना पढ़ता ई। 
नोचेके मिपेकामं भी आवछीमात्र ऊपरके निषेक छोड़ देने पड़ते हँ। और जे। निपषेक मिलाएं 
तर एक साथ नहीं मिछा दिए जाते, किन्तु कुछ पहले समय, कुछ दूसरे समयमें 
इस नरहद अन्तमुहत काछ पर्यन मिाते रहना पड़ता हू । अन्तिम समयमें 
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दुभ्च पा कल । 
अवाशप्र सभी प्रमाण नीचेके निपर्कोर्मे मिल्ठ। दिए जाते हे | इस तरह जितने निपेकोका अमाव 
होता हे उतने ही समयप्रमाण स्थिति कम हो जाती है। इसीका सलाम स्थितिकांडक है। यहां 


ही 

पद 
कर] 
शा 
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वे अमंख्यातगुणं ऋमसे मिलार जाते 
चआाह्रण निनम प्रकार ६१ 
ऋल्पना कीजिए कि विवक्षित करमकी स्थिति ५८ समय है ओर उसमें नियेक भी ४८ हैं ! 
उन निपेकोके कुछ परमाणु २८००० हैं। इनमें आठ निपेकॉोका नाश करना है । इसके छिए इन 
जाठ नियेक्रीं के २००० पपमाणओंकों वाक्रीक 2८ नियेकमि से ऊपरके दो निषेक छोड़कर शेप ३८ 
निषेकोम मिन्धा देना होगा । उन निेकोर्मे कुछ परमाझु पहल मनयमें कुछ दूसरे समयमें, इस 
तरह चार समय तक मिलाये जारेंगे। चौथे समयमें अवशिष्ट सत्र परमाणु लब उन ३८ निपेकॉमे 
मिलादिए जांयगे तब उन आठ निपेकोंका अभाव हो जायगा। उन आठ निषेकोके अभाव हो 
लानेस 2८ समयवक्री स्थिति केचछ 2० समयकी रह जायगी। 
दसरे अयकृष्ि विधानमें लिपेकोका नहीं किन्तु विवक्षित करके सभी निपेकोर्के 
परमाणुओंम से छुछ परमाणुओंकी लेकर उदयावढी, गुणश्रेणि और उपरितनर्थितिम मिला देना 
पड़ता है। इसका क्रम यों समझिए कि पक्के कर्मके जितने परमाणु हे उतना उनमें अपकर्पण 
भागद्ारका भाग दीजिए । जो छ्थ आवे बह अपकृष्ट द्रव्य हू। उस अपछष्ट द्रव्यम 
पुनः पल्यक अमंख्यादवें भागका भाग दीजिए । चहुभाग द्रव्यकों अन्तके आवली- 
मात्र निषेक छोडकर उपस्तिन स्थिति मिला दीजलिए। मिछाते समय गत्येक निपेकर्में नानागुणा- 
कार रुप ईन २ दृव्य समान ढास करते हुए मिलाना चाहिए । बहुमावकों गुणश्रीण आयामके 
समय संदंधी निपेकॉर्मे श्रतिनिषेक अर्सख्यात गुण ऋमसे मिछा दीजिए, और एकभागको उदयावदी 
(एक समयसे लेकर आवली मात्रकाल जदयावढो कहलाता दे / के समय संबंधी निपेकॉ्मे पति 
निर्षेक एक २ चय ( समान हास ) घटते हुए ऋमस मिलाइए | इसीका नाम अपकृष्टि विधान हू। 
उदाहरणके लिए यों समझिएः--किसी कर्मकी स्थिति 2८ समय है और प्रतिसमय उदय अनिवाले 
उसके निपेक भी ४८ है इन सबके परमाणुओंकी संख्या २०८०० हैं। उसमे अपकर्षण मात 
दर ५ का भाग दीजिए ल्टय आया ४००० यह अपकृष्ट द्रव्य है। इस अपकृष्ट द्रव्य असख्या- 


३५० मंक्षमार्ग-प्रकाश 


तमें भागका प्रमाण 2 का भाग दीजिए, लब्ध आया १२५० यह एक भाग है इसको अपक्ृष्ट द्रव्यमें 
से घटाने पर वहुभागको आवली मात्र अन्तके निपेक छोड़कर उपरितन स्थितिमें मिल 
दीजिए | यहाँ ८ समय स्थितिमें 2 समय तो उद्यावढीके हें. और ५ से लेकर १२ तक 
आठ समय गुणश्रेणि आयामके है तथा १३ से ४८ तक ३६ समय उपरितन स्थिति 
के हैं। इस उपरितन स्थितिमें अन्तके आवलीमात्र अथोत्‌ ? निपेक छोड़कर १३ से ४४ 
तक ३५ निपेकॉमें नानागुण हानिकी रचना पूर्वक चय (समान हास ) घटते कऋमसे 
उन ३७५० परमाणुओंको मिछझा दीजिए | तथा बचे हुए १२९७० इस एक भागमें असंख्यात 
लोकका प्रमाण ५ का भाग दीजिए । छव्घ आया २५०, इस एक भागकों अलग रख 
बहुभाग १००० को असंख्यातगुणे ऋमसे गुणश्रेणिके आठ निपेकॉमें मिला दीजिए। ओर बचे 
हुए एक भागको अथौत्‌ २४० परसाणुओंको उदयावछीके प्रारंभिक चार समयोंमें चय घटते हुए 
क्रमसे मिलां दीजिए । इस तरह अपकृष्टविधानसे निपेकोंक़े ५००० परमाणुओँक़ा विनाश किया | 
अब बचे हुए चहुभाग प्रमाण जो २०००० परमाणु हे उनमें फिर वही क्रम कीजिए । इस तरह सबब 
निषेकॉके सभी परमाशुओं विनाश हो जाता है । इसीका नाम अपकृष्टिविधान हे । इन कांडक- 
विधान और अपकृष्ट विधान दोनों क्रियाओंसे स्थितिका घात होता हैः । 


स्थितिघातकी तरह अलन्लुभागधात भी ( अनुभागकांडक ) समझना चाहिए। फ़रक इतना 
है कि जहाँ पहले निपेकोंका ओर उनके परमाणुओंका विनाश किया जाता वहाँ अब उन परमाणुओं 
की अनुभाग शक्तिका विनाश किया जाता है 


शंका---जब परसाणुओंका नाश हो जाता हे तो उनकी अनुभाग शक्ति तो अपने 
आप नष्ट हुई समझना चाहिए क्योंकि जब जड़ ही नहीं तवर शाखाएँ कहाँसे आएँगी । 


समाधान---१स्माणुओंको नष्ट करनेका मतरूव इतना ही हे कि अधिक स्थितिवाले 


परमाणु दीन स्थितिवाले परमाणुओंमें मिल्रा दिए जाते हैं वहाँ अगर उनकी अनुभाग शक्तिका 
विनाश न हो तो हीन स्थितिवाले परमाणुओंमें मिछकर सी उनकी अलुभाग शक्ति जेसी की तेसी 
रह सकती है अतः वे कम स्थितिमें रहकर भी अपना बेसा ही भयंकर प्रभाव दिखा सकते हैं 
जेसा कि अधिक स्थितिमें रहकर दिखा सकते थे । ऐसी हालतमे जो जीवके अपूर्व विशुद्ध परिणाम 
( करण ) हुए हैं उनका कुछ फल हुआ नहीं कह छायगा। इसलिये निपेकोंक्रे परमाणुओंका विनाश 
करने पर भी उनको-अनुभाग ( फल देनेकी ) शक्तिका भी विनाश करना पड़ता है। उसका 
क्रम इस अकार है कि विवक्षित आसाता आदि अग्रशरत ग्रकृतिके स्पद्धंकोंमें अनंच का 
भाग दीजिए। जो छब्ध आबे उस एक भागको ( ऊपरके कुछ स्पर्धक छोड़कर ) ऊपरके 
संकॉर्में मिछाइए। अबअवशेप एकभागसें फिर अनंतका भाग दोजिए रूप्य एक भाग' 
में वहुभागको उसी क्रमसे मिछा दीजिएे। इसी प्रकार आगे भी क्रम करते जाइए। इस 
तरह अन्तमुहूर्त तक करते २ संख्यात हजार अनुभागकांडक होते हें । इन काण्डक़ों 


कि 
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लक बच 

द्वार अधिक अम्ुुभाग शक्तियां ऊपरके स्पद्धेकों को हीव अनुभाग शक्तिवाले नीचेके 
स्र्िकोंमें मिला देनेसे अग्रशस्त प्रकृतियों की अबुसाग शक्ति विल्कुछ क्षीण कर दी 
जाती दै। इसका उदाहरण इस अकार हे--किसी विवक्षित अग्रद्स्त अकृतिके स्पद्धकों की 
संख्या ५०० हे उसमें क्नंतका प्रमाण ४ का भाग दीजिए। लव्घ आए १५० | इन १०० में ऊपरके 
१० स्य््धक छोड़ दीजिए, वाकीके ९० स्पद्धंकों में बहुभाग प्रमाण उन ४०० स्धकों को अन्तमुंहर्त 
तक समय २ प्रति मिलछाते रहिए । जब यह ४०५ सद्धक समाप्त हो लें तव फिर १०० में ५ (अनंत) 
का भाग दीक्षिेए और उसी ऋरमसे वहुमाय को एक भागमें मिछा दीजिए । इस तरह संख्यात 
हज़ार वार तक यह क्रम करते २ सभी सद्ध॒आंका अनुभाग अन्द समवमे पहले जो अजुभाव था 
उसके अनंत वे साग रह जाता दे ) इसीका नाम अजुभागकांडक घात है । 


गुगश्रेणिमं अति समय असंख्यावगुणे ६ कर्मपरमाणुओं को नीचेके निपेकों में 
देकर निर्जरा योग्य कर दिया जाता है । दृष्टॉंदके लिए स्थितिवात करते समय जिन ऊपरके ८ 
निपेकों का अभाव किया था उनके परमाणुओं को 2 समय तक नीचेके लियेकोके परमाणुओंमें 
प्रति समय असंख्यात ग़ुणे ऋमसे सिलाया था, यही गुणश्रेणी थो। अथबा अपकर्षण विवालमें 
अपकृष्ट दृब्यमें ले १००० परम!णु लेकर उदयावढीसे ऊपर गुणश्रेशिके आठ समय सवया[ 
निपेक्ोंके परमाणुओं में जो अर्ंज्याद गुणे ऋमसे मिलाएं थ उसका नाम गुणश्रेणी है । 
अथवा अनुमागकांडकवातम बहुमाग स्द्धकों को एकमाग खद्धुकांम अतिससय असंख्यात 
गुणे ऋ्रमसे जो अन्वर्म॑हूर्त तक्क मिछाया था उसका नाम गुण श्रेणि ह। सतलूव यह हे के जन 
स्थितिकांडकघात और अलुभाग कांडक घात करना होता गुणश्रेणि स्वयं ही करना 
होतो है । इसमें इतना और सममना चाहिए कि ग़ुणश्रेणि रचना उद्यम आने वाली ओर न 
आने बाली दोनों प्रकृतियों में होती ढै। उदय में जो प्रकृतियां नहीं आती उनका द्रव्य उद्यावर्दीमि 
देकर गुणश्रेणि आयाम और उपरितन स्थितिमें ही दे देना पड़वा है। इस तरह अपुतकरणऊ 
क्र स्वरूप स्थिति खंडन, अनुभाग खण्डन. आर गुणश्रेणि चह तींन वात आवश्यक 
ह्वाती हवा 


इसमें गुणसंक्रमण' न दृत्तका जो उल्हेश किया हद उसका मतछव चह हूं कि दशन 
मोहनीयकी उपशमलामें किसी भी अशुभ शछृरतिक तजातीय पर छुभ प्रकृति रूप असंख्यातगुण 
क्रससे परिणसानेद्ती आवश्यकता नहीं होती। हां द्वितीयोपशन सम्पक्लमें अनताइवयाका 
विसंयो जन करते समय जो तीन करण होते दैँ वहां अपूर्चकरण करते सनच अन्य तीन आवश्यकों 
के समय अनंतानुवंधी प्रकृतियाँका शुण संक्रनण भा दाता 6) अबबा इशेनमोहकी क्षुपण करते 


समय मिथ्यात्वय और मिश्र मोहनीयका ग़ुणसंक्रमण करता है। उपशम ओर क्षत्क श्रेणीम भा 
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? विनका हध नहीं दे ऐसी अप्रशल प्रकृतियों बंध होने वाली स्वजातीय 'अशस्त अद्टियों 
में परिशसन करनाना शुण संक्रमण हे ? 


मोक्षमार्ग-प्रकाश 


हे 
हे 


ल्‍पधा 
८ 


चारित्र मोहनीयकी प्रकृतियोंका भी गुण संक्रमण होता* है । एस तरह भ्रन्थकारने जहाँ अन्यन्र 
ऊ बे €ः स्थ ० 
अपूर्वकरणमें गुण संक्रमणका होना लिखा है. वे ये ही उपयुक्त स्थान हैं । 


रद ० 


प्रृ० ६४१, पं० २४ 

अनिवृत्तिकरण काछके बाद . . . . . . .. - - - -१थमोपशम सम्यक्त्वकी प्राप्ति होती है। 

अपवंकरणके वाद यह जीव जब अनिवृत्तिकरण करन लगता है तब उसके फल 
स्वरूप भी वे ही वीतें होती हँ जो अपूबकरणमें होती थी। लेकिन यहाँ के स्थितिकांडक पहले 
के स्थितिकांडकों स विशेष प्रकारके होते हैं। इन विशिष्ट प्रकारके स्थितिकांडक आदि को 
करता हुआ यह जीव बहुभाग समय विता देता ह। इस तरह जब अनिवृत्तिकरणका संख्यातर्दां 
भाग काल अवशिष्ट रह जाता है तव यह दर्शन मोहका उपशमन करने के लिए अंतरकरण 
विधान करता हैं। इस समय भी स्थितिका्ंकादि कार्य होते हैँ और वे अनिवृत्तिकरणके 
बहुभागके अन्त समयमें होने चाले स्थितिकांडकादि से विशिष्ट होते हैं। यहाँ अन्तरकरण' 
बिधान का मतलव है दृ्शनमोहकी स्थितिसें अंतर कर देना ओर वह अन्तर मिथ्यात्वके बीचके 
कुछ निपेकों को ऊपर नीचे निश्चेषण कर देनेस होता है । मतलब यह हैं कि जब यह जीव 
अन्तरकरण करने लगता है तब सिथ्यात्वके आरंभिक अन्त्ुंहर्तमात्र निपेकों को छोड़कर बीच 
के अतर्मुहरतमात्र निषेकों को लेकर उनमें स कुछको तो नीचेके निषेकामें फेक देता हे, कुछ को 
ऊपर के निपेकों में फेंक देता है । और इसतरह भिथ्यात्वको अन्तमुंह॒त तक उदय न आने योग्य 
करता है । इस विधानसे मिथ्यात्वका जो प्रवाह चल रहा था वह अन्त्मुहर्ततक के लिए रुक 
जाता है तब अन्तर्मुह त तक कोई निषेक उदय नद्दी आता अतः मिथ्यत्वका पूर्ण उपशमन होनेसे 
उपशम सम्यग्दशन प्रकट होता है। इसीको प्रथमोपशमसम्यक्त्व कहते हैं । दृष्टान्तके लिए यों 
समझिए कि १० आदमी पंक्तिवद्ध होकर एक २ मिनटके अन्तरस किसी दरवाज़के बाहर निकल 
रहे हैं। निकलते समय चोथे और पांचवे नंवरके दा आदमियोंकों वहाँसे निकाल करे एककों तीन 
आदमिआँकी पहली लाइनके वराबर खड़ाकर दिया और दूसरेको पांचआदर्मियोंकी दूसरी छाइनके 
वरावबर खड़ा दिया । और इन छहो (दूसरी छाइनके) आदमियोंसे यह कह दिया कि पहली लाइनके 
आदमियोंके निकलते ही तुम मत निकलना बल्कि चौथे और पांचवे नंवरके आदमियोंके समयको 
टालकर निकलना । इतने हीमें पहलछी छाइनके चारों आदमी अपने तीन मिनटमें दरवाजेसे बाहर 
दोगए अब चौथे पांचवे आदमिओँकी जगह खाली पड़ी रहनेसे दो! मिनट तक कोई नहीं आया। 


जज 
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१ यथा--प्रड्डिसमयमसंख गुण दव्य॑ संकमदिजपतसत्थाणं। 
चंधुज्किय पयर्डाणं वंधंततजादिपयडीसु ॥ ७५ || 
एवंविद संकमर्ण पहुमकसायाण मिच्छमिस्सायों । 
संजोलणखवणाए, इद्गेसिं उभयसेदिम्मि ॥ ७६ || लब्चिसार 
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इ 
यह दो मिनट वक जो शांति रही यही प्रथमोपदम्त सम्यकत्वका सम्रव समझना चाहिए। पहली 
और दूसरी छाइनकी मिथ्यात्वकी श्रथम स्थिति और ह्वितीय स्थिति अथवा सींचेकें ओर ऊपरके 
निपेक समझना चाहिए । ओर दर्सो आदरमियांकी पंक्तिवद्ध छाइनकों मिथ्यात्वका श्रशाह समझना 
चाहिए । बीचके दो आदमी अन्तरकरण दृव्य समझना चाहिए। दूसरी छाइनके आदमियांक्रो 
पहली लाइनके तुरन्त वाद न आनेकी आज्ञा उपशमकरण समझना चाहिए । यह कथन अनादि 
मिथ्या दृष्टि की अपक्षा है। सादि मिथ्याद्ृष्टि दर्शनमोहकी तीनो प्रकृतियोंका अंतरकरण 
करता है । “अन्तभ्करण” शब्दका उल्हेल जो अन्थम हुआ है उप्ते अन्तरक्रण दी सम- 
झना चाहिए । इस तरह यह ग्रथमापशम सम्यक्त्व शक्षायिक्र सम्यक्त्वकी तरह ही निर्मल 
होता है। अपने इन निर्मल भावोंसे यह जीव मिथ्यात्रके तीन डुकड कर देता है। छुछ 
मिथ्यात्व रूप,कुछ सम्वक्त्त॒ रूप और कुछ मिश्ररूप । अन्वमुहृर्त वाद पुनः इनमेंसे किसी एकका 
उदय अवश्य होता है । ओर उदयानुसार पहले, दूसरे, तीसरे या चौथे गुणत्थान पहुँचता है 
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जिसके अपने परका-*“' ** “ सम्यक्त्य वतलछाया है । 

प्रन्थकारने सम्यग्दशंनका छक्षण तत्वार्थका श्रद्धान वतलाया था। और उसकी व्याख्या 
की थी कि अपने स्वरूप सहित जीव-अजीबादि तत्वोंका श्रद्धान करना सम्बद्शेन है । इसपर 
शंकाकारने यह शंका की थी कि अन्थान्वरोंम तो आत्माके निश्चयक्रा नाम सम्यग्दर्शन बतलाया 
है और यहां तक कहा हे कि नो तत्वोंकी परंपरा छोड कर केवछ हमारे एक आत्मा ही द्वोवे । एसी 
हांल्ममें सात तत्वोंके श्रद्धानी बात घटित नहीं हाती। इसके उत्तरमं ग्रन्थकारने कहा था 
कि आत्माका श्रद्धान सोक्षके श्रद्धानसे यदि रहित होता है तो उस आत्माक्े श्रद्धानक्ा मतरूव ही 
क्या है ? चह बेकार हैं। और यदि सोक्षक्रे श्रद्धान सहित होता हू वो मोक्षका श्रद्धान उसके विप- 
रीत आश्रव वन्‍्वकी जाने बिना कैसे होगा ? क्योंकि जब बन्‍्ध और उसके कारण श्रद्धानकी समझ छेगा 
तब उनसे मुक्ति पानेका भी पयत्न करेगा | इसलिए आत्माका श्रद्धान अन्य अवशेष तत्वोंके श्रद्धान 
होनेपर निर्भर है। कोई स्त्री पुत्र चाहर्ती है तो उसमें पतिका चाहना पहले गर्भित हैं। इसी तरह 
कोईआत्मश्रद्धान चाहता है वा आश्रव वंध,संवर,निर्जरा और मोक्षका श्रद्धात पहले गर्मित है । इसी 
बातको पुष्ठ करते हुए अन्‍्वकारने लिखा हे कि जिधकों अपने परका श्रद्धान द्वोवा है उसके सातों 
तल्मोंका श्रद्धान अवश्य ही होता हे | क्योंकि आत्माके श्रद्धानके छिए जब तक वह जड़; अचतन 
था अजीवको न समम्र छेगा तव तक आत्माका श्रद्धान द्वो नहीं सकता । में आत्मा हूँ! यह निश्चय 
अनात्म ( अजीब ) पदार्थों के ऊपर निर्भर है । जेस अकाशका ज्ञान अन्धकार पर ओर सब्मन 
का ज्ञान दुर्जन पर निर्भर है । जो सबननकों पहचानता है उससे दुर्जनको पहचाननेकी आशा 
अवश्य की जादी है । उसी प्रकार जो आत्माकों पहचानवा ही उससे अज्ीवकों पहचाननेकी आशा 
अवश्य की जानी चाहिए। किसीकों पहचाननेक्रा मतलब द्दे । उसकी असलियतकी समम्त छेना 
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जो आत्माकी पहचानता है। वह उसके असली रवरूपको अवश्य जानता है। आत्माका असली 
स्वरूप मुक्त अचस्था है। अतः उसको मोक्षका भी ज्ञान होना चाहिए ओर मोक्षका ज्ञान बन्धके 
ज्ञानके ब्रिना नहीं होता क्योंकि वन्धन और मोक्ष ये सापेक्ष शब्द हैं| अतः जब तक बन्धनका ज्ञान 
न हो तब तक मोक्षका ज्ञान केसे हो सकता है ९ ओर बन्ध आश्रवके बिना नहीं होता | अतः बन्ध 
का ज्ञान करनेके किए आश्रवके ज्ञान की भी आवश्यकता है | इसलिए एक आत्माका श्रद्धान करते 
रुमय शेप सातों तत्वोंका ही श्रद्धान करना पड़ता है | अतः जहाँ सम्यग्द्शेनके लिए केवर अपने 
परके श्रद्धान की वात कही गई हैं वहाँ सातों तत्वोंके श्रद्धान को अन्तभूत समझना चाहिए। इस 
तरह आत्मश्रद्धान ओर सप्ततत्वोंके श्रद्धानमें कोई अन्तर नहीं है । अतः ग्न्थकारका यह कहना 
ठीक है कि अपने परका श्रद्धान और सप्तत्वों के श्रद्धान का अविनाभाव संबंध है | 


प्ख्ख्य्य्त्व्स्ब्य2 
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अष्टाचारी समझ मुनियोंकी दान न देनेकी कथा 


प्रभापुर नगरके राजा श्रीनंदन ओर रानी धरणीके सुरमन्यु श्रीमन्‍्यु निचय, सर्वाुंद्र 
जयबान, विनयछालस और जयमित्र ये सात पुत्र हुए। एक दिन प्रोतिकंर केवलीके दर्शनोंको जाते 
हुए देवोंको देखकर पिता पुत्र संसारसे विरतक्त होगए। श्रीनंदन तो केवलज्ञान उपाजितकर सोक्ष 
चले गए । और ये सातों पुत्र चारण आदि ऋद्धियां प्राप्तकर सप्तपिंके नामसे विहार करने लगे | 
विहार करते हुए एक बार ये मथुरा पहुँचे। और 'चोमासा वितानेके खयालसे वहीं ठहर 
गए। उन दिनों मधुरामें वड़ो सयंकर बीमारों फेली हुईं थी। मनुष्य नगर छोड़कर 
भाग गए थे । मुनिगण आकाश सागेसे पोदनापुर विजययुर आदि शहरोंमें आहार कर आते ओर 
पुनः मथुरामें अपने निम्धत स्थान पर आकर ठहर जाते थे । धीरे २ उनके चरणोंके असादस 
वहांकी वीमारी दूर हो गई | एक वार सप्तपिं साधु आहार करने अयोध्या आए | जब वे चयो करते 
हुए अहंदइत्त सेठके दरवाजे पर पहुँचे तो सेठ उन्हें देखकर आश्चर्य करने छगा | उसने सोचा कि 
जिनागममें चोमासोमें मुनियोंक्रे विहार करनेकी कहीं आज्ञा नहीं है। और ये मुनि विहार करते 
हुए अभी किसी दूसरे नगरसे आ रहे हूँ। क्योंकि नगरके आसपास मठों, गुफाओं, वनों, नदीके 
किनारों और चेत्यालयोंमें ठहरे हुए मुनियोको तो मैं जानता हूँ ! उनमेंसे ये कोई दिखाई नही देते । 
ऐसा माछूम पड़ता है ये कोई आचारदहीन जिनागमसे परान्पुख अविवेकी और साधुचयौसे 
अपरिचित मुनि है । इनको आदारदेनेसे क्या छाभ ? ऐसा सोचकर अहंद्वास तो मुनियोंकी उपेक्षा 
कर बहाँसे चछा गया। किन्तु उसकी पुत्रवधूने उन्हे बढ़ी श्रद्धा और ग्रेमसे पढ़गाहा | तवधाभक्ति 
पूर्वक आहार दिया। आहार कर मुनिराज प्रथ्बीसे ऊपर चार अंगुल अंतरिक्षमें गमन करते हुए 
लिनमन्द्र पहुँचे। वहाँ युति साधुने अभ्युत्थान आदि कर विनयपू्बेक उनकी पूजा स्ठ॒ति की । वे सातों 
ऋषि भगवान जिनेन्द्रकी वन्दना कर आकाशमार्गसे अपने स्थान चले गए। दुति साघुने थे सब 
समाचार सहंद्वास सेठसे कह्दे | अहंद्ास यह जानकर कि वे सातों मुनिराज चारण ऋद्धिधारी थे 
ओर चारऋणधारी मुनियोंकी चोमासॉमें विहार करनेका कोई निषेध नहीं हे अपने आपको कोसता 
हुआ बड़ा पश्चात्ताप करने लगा । जब अष्टाहिका आईं तो अहंद्यास सेठने मधुरा पहुँच कर सुनियों 


कही पूजा स्तुतिकी और आहार देकर चित्तको शांत किया। 
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यृ० २०७ प० ८ 
कुत्त के देव होनेकी कथा 

एक वार कुछ त्राह्मण मिलकर कहीं पर यज्ञ कर रहे थे कि एक कुत्तेने आकर उनकी हवन 
सामिग्री कूठी कर दी । आह्मणोंन क्रुद्ध हो उस कुच्तेकी इतना सारा कि वह कण्ठगत प्राण होगया। 
संयोगसे राजा सत्यंधरके पुत्र जीवंधरकुसार उधर आ निकले । उन्होंने कुत्तको मरते 
हुए देखकर उसे नमस्कार मन्त्र सुनाया। सन्त्रके अभावसे कुत्ता मरकर यक्ष जातिका इन्द्र हुआ । 
अवधिज्ञानसे अपने उपकारीका स्मरण कर वह छुमार जीवंधरके पास आया ओर नाना 
प्रकारस उनकी स्तुति प्रशंसा कर उन्हें इच्छित रूप बनानेकी ओर गानेकी विद्या देकर अपने 
स्थान चला गया । 


है ५ 


घुृ० २०९, पं० १९५, 
शिवभूति केवलीकी कथा 

कोई शित्रभूति नामका निकट भव्य संसारसे विरक्त होकर गुरुसे दीक्षा ले तपत्थरण करने 
लगा | शिवभूति छुछ पढ़ा लिखा नहीं था और न इतनी बुद्धि हो थी कि पढ़ना लिखना सीख 
जाता । गु रुमुखसे उसने यह सुन रक्खा था कि आत्मा ओर शरीर इस प्रकार भिन्न हैं जिस प्रकार 
तुप और मास भिन्न होते है। अपने इसी भावज्ञानके आधार पर वह साधु हुआ था ओर आठ 
प्रवचन साताओं ' का ज्ञान होनेसे साधु चयौका पालन करता था। गुरुके इस दृष्टांतको कि आत्मा 
ओर शरीर तुप मासकी तरह भिन्न हैं वह सदा याद रखता था । परन्तु बुद्धिमान्यसे वह एक दिन 
इसे भी भूछ गया ओर बहुत प्रयत्न करने पर भी वह उसे याद नहीं आया | एक दिन वह एकाकी 
कहीं विहार कर रहा था कि उसने किसी ख्लीको दाल धोते हुए देखा । जब उसने पूंछकि तुम यह 
क्या कर रही हो ? तो जीने कहा 'मैं दाल घोकर उसके तुप (छिलके) अलूगकर रही हूँ, चस मठ उसे 
तुपमास भिन्न उदाहरण याद आगया। वह जाकर पर्यज्शासनसे ध्यान करने छगा और केवल इतने ही 
दृन्य और भावश्रुतके अभावसे अन्तन्मुहूत्तेमं धातिया कर्मोंको नष्ट कर अरहंत केवछी बन गया। 
अनक दृशॉम विहार कर भव्य जीवॉकी उपदेश दिया तथा आयुके अन्तमें शोष चार घातिया कर्मों 
को भी नष्टकर मोक्ष चला गया। 


2५ £ ५ 
छू० २१९ पूं८ ७ 
दृष्यलिज्ञी भव्यसेन की कथा 
विजयाद्ध पव॑त की दक्षिणश्रेणी के मेघकूटपुर नगर में राजा चन्द्रप्नम अपनी सुमति 


“पाँच समिति तीन म॒प्ति । 














पट्ट रानीके साथ राज्य करता था । एक दिनिराजा अपने चन्द्रशेखर पुत्रको राज्य देकर कुछ विद्याएं 
साथ ले मुनि वन्दना करने दक्षिण मथुरा गया और और मुनिगुप्त आचाये के पास श्रावकके त्रत 
प्रहणकर छ्ुल्लक वन गया | वहाँसे जब वह मुनियोंकी वन्दना करने उत्तर मथुराकी चला तो उसने 
गुरुसे पूछा कि श्रभो किसीको कुछ कहना हो तो मुझे बता दीजिए मैं कह दू'गा। आचायने कहा कि 
सुन्नत मुनिको नमो5रतु कहना ओर बरुण महाराजकी पत्नी रेवतोको धर्मबृद्धि कहना | झ्लुल्लकने 
फिर पूछा कि और किसीको तो कुछ नहीं कहना है ? आचायेने मना कर दिया। श्लुल्लकने फिर 
पूछा आचार्यने फिर वह्दीउत्तर दिया। झ्लुल्छकने मनमें सोचाकि वहाँ भव्य सेन नामके आचार्यभी रहते 
है लेकिन गुरूने उनका नाम भी नहीं लिया, इसका क्या कारण है ! चलो वहीं चलकर देखूगा कि 
क्या बात है ९ इस तरह कद्दकर क्षुल्लक उत्तर मथुरा पहुंचा और सुत्रत मुनिको आचार्य का नमोस्तु 
* कह भव्यसेन मुनिकी बसतिकामें गया । भव्यसेनने छुल्छकसे वातचीत भी नहींकी | जब्र भव्यसेन 
कमण्डलु लेकर बाहर जाने लगा तो क्लुल्लकभी उसके साथहों लिया और विद्या के प्रभावसे सारे 
मार्गमें घासही घास पेदा करदी । भव्यसेन मुनि घासको देखते हुएभी उपेक्षासे उसपर पेर रखकर 
चला गया। इसके वाद भव्यसेन जब शौचसे निव्ृत्त हुआ तो झ्लुल्छकने विद्यासे कमण्डछुका पानी 
सुखा दिया और भव्यसेनसे कहाकि 'भगवन्‌ ! कमण्डल॒में पानी नहीं है और न कोई प्रासुक ईट 
ही दिखाई देती है अतः मिट्टी लेकर इस तालावमें ही आप॑ शौच करलें। भव्यसेनने इसको अना 
'्वार समझकर भी आगम की उपेक्षाकर शुद्धि करली | क्षुल्लकने समझल्ििया कि ये मुनि द्रव्यल्ज्री 
हैं. । अतः उनका नाम भव्यसेनकी जगह अभव्यसेन रखकर वह अपने स्थान चला गया। 
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प्रृ० २२१ पं० ३ 
यमपाल चांडाल की कथा 


पोदनापुर नगरके राजा महावढूने अपने राज्यमें यह घोषणा करदी थी कि कोई भी मजु- 
ध्य अष्टान्हिका पर्षोर्में मेरे यद्ाां जीव बध न करे | इस घोषणाके विपरीत एक दिन स्वयं राजहुमार 
ने जो मांसभक्षणका आदी था एकान्तमें एक सेढ़ेको मारा और उसे पकाकर खागया । राजाने जब 
अपराधीकी खोजकी तो रयं अपने पुत्रको ही अपराधी पाया । राजसिंद्यासन से ठुरत उसके लिए 
प्राणदण्डकी आज्ञा हुईं। और उक्त आज्ञाको पूरा करनेके लिए यमपाल चाण्डालको बुलाया गया। 
संयोगसे उस दिन चतुर्दंशीका दिन था और यमपालके उस दिन हिंसा न करनेकी प्रतिज्ञा थी । उसने 
राजाज्ञाके उत्तरमें अपनी स्री द्वारा यह कहकूवा दिया कि यमपाल आज कहीं बाहर गया है । किन्तु 
जब सिपाहियोंने यह कह्मकि “आज यदि यमपाल घरपर होता माछामाल हो जाता ? ख्री के मुहमें 
पानी भर आया | उसने तुरन्त इशारेसे बतादिया कि यमपाल घरमें छिपा हुआ है। इशारा पातेह्दी 
सिपाही उसे पकड़कर छेगए और राजकुमारको फांसी देनेके लिए कद्दा। यमपालने कहा कि आज चतु- 
दैशीके दिन मैं जीव हिंसा नहीं करूंगा । सिपाहियोंने यह;शरतान्त राजासे कहा | राजाने यमपालको 


३५८ मोक्षमार्ग-प्रकाश 

बुलाकर पूंछातो यमपालने कद्दा महाराज ! एकबार मुझ सर्पने काट खाया था। छोग मुझे मरा 
हुआ समझकर स्मशानमें पटक आए । वहां किन्हीं सर्वोषध ऋद्धिधारी मुनिके शरीरकी हवाके स्पशे 
से मैं पुनः जीविति हो उठ।। यह देख मैंने उनके पास चतुर्दशीके दिन जीव हिंसा न करनेका नियम 
लिया। उस ब्रतके कारणही मैं आज राजकुमारको फांसी नहीं दू'गा | राजा पर चाण्डालकी इस बात. 
का कोई असर नहीं हुआ । उसने क्रोधमें आकर दोनोंको समुद्रमें फेंक देनेके लिए कहा । आज्ञानु- 
सार दोनों समुद्रमें फेंक दिए गए । राजकुमारको मगर मच्छ खागए लेकिन चाण्डालके लिये देबोंने 
वहां थिंहासन बना दिया । राजाने यह देखकर चाण्डाल का खूब आदर सत्कार किया। 
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प्रृू० २४९ पं० ३० 
किष्णुकुमार मुनिकी कथा 


उज्मे नमें किसी समय राजा श्रीवरमों राज्य करता था। उसके चार मन्‍्त्री थे | बलि बृह- 
स्पति, प्रल्हाद और नमुतचि । एक बार आचाय अकंपन अपने संघके ७०० मुनियोंके साथ विहार 
करते हुए उज्जोन आए । भ्रजाकी देखा देखी उक्त चारों मन्‍्त्री और राजा भी मुनियोंके दशेन करने. 
गए । पंरन्तु आचार्यने अपने दिव्यज्ञानस राज्याधिकारियोंको मिथ्यादृष्टि जानकर समस्त संघको 
उनसे वार्ताक्ाप करनेकी सनाही करदी । मन्त्रियोने पहुंचकर मुनियोंको नमस्कार कियो। किन्तु 
जब उन्होंने नमस्कार के बदले किसीको आशीवौद देते तक भी न देखा तो 
उन्होंने मुनियोंकी हंसीकी और कहा ये सब बेल हैं कुछ नहीं जानते । नगरको 
छोटते समय उन्हें आहार छेकर आते हुए श्रुतसागर भुनि दीख पड़े | वहां उन मुनिसे धारों' 
ब्राह्मणों का विबाद हो गया । और वे पराजित होगए । झुनि अपने संघमें पहुँचे ओर मार्गका सब 
वृत्तान्त आचार्यसे निवेदन किया। आचार्यने उन्हें प्रायश्ित्तत्वरूप जहां विवाद हुआ था रात भर 
वहीं कायोत्सग करनेके लिए कहा | मुनिने वेसाही किया । वे चारों मन्त्री पराजयके अपमानसे ठुखी 
होकर रातमें संघकों मारने चले। किन्तु मार्गमें उन्हीं मुनिको खड़ा देखकर पहले उन्हींको मारना 
चाहा । मुनिके वधके लिए जैसे ही उन्होंने तलवार उठाई कि नगर देवताने उन्हें उसी प्रकार कील- 
दिया। प्रातः छोगोंने उन्हें उस प्रकार खड़ा देखकर बड़ा घिकारा, और राजाने उन्हें गणेपर घढ़ा- 
कर नगरसे निकाल दिया । इधर हस्तिनागपुरका राजा महापद्म अपने बड़े पुत्र पद्मको राज्य देकर ' 
छोटे पुत्र विष्णुकुमार सहित मुनि होगया। वे चारों मन्त्री बहांसे निकलकर हस्तिनागपुरमें उसी 
राजा पदूसके मन्त्री होगए । उन्होंने राजा पदूमके अजेय शत्नु राजा सिंहबलको किसी प्रकार पकड़ 
कर पदूमके सामने छादिया | पद्म इस पर प्रसन्‍न हो गया ओर उनसे वर मांगनेके लिए कहा । 
सन्त्रियोंने कहा समय आने दीजिए हम अपना वर माग लेंगे। . 

संयोगसे वेही आंचाय अकम्पन अपने संघके ७०० मुनियोंके साथ विहार करते हुए हरित- 
नागपुर पहुंचे। उन्हें देखकर मन्त्रियोने अपने पहले अपमान का बद्छा लेना चाहा। राजाको 


मुनिभक्त जानकर उन्होंने इस समय अपना वर मांयना डचित समझा ओर उसे पूरा करनेके लिए 
राजासे साद दिनके लिए राज्यकी याचनाकी। राजाने उसे स्वीकार कर छिया। राज्य पाकर उन मन्त्रि 
योने कायोत्सर्गसे खड़े हुए उन मुनियोकों चारों ओरसे घेर कर एक चज्न सण्डप चनवाया और वह 
यज्ष करने छगे। यज्ञमें पशुओंकी चर्वी और चर्म आदिके जलनेसे जो घूँला उठा उससे मुनियों 
के गले रुंघ गए । यहाँ तककि अपने कण्ठगठ आण देखकर मुनियोनि सन्‍्यास घारण कर लिया । इधर 
मिथछा नगरीमें आधी रातको आचार्य श्रुत्सागर ले श्रवण नश्षत्रको कम्पायमान देखा। अवधि- 
ज्ञानसे भुनियोपर उपसर्ग जानकर उनके मुंहसे 'हाः निकर पढ़ा । पास बेठे हुए एक पुष्पधर नामके 
खुल्लकने अचारयसे इसका कारण पूछा । आचार्यने उपसर्गऋा सब चृत्तान्त कह दिया और उसके 
निवारणका उपाय बताया कि धरणिभूषण पव॑तपर विष्णुकुमार मुनिको विक्रिया ऋद्धि उतन्न 
हुई है । वे उपसर्ग दूर कर सकते हैं । शुल्क विष्णुकुमार मुनिके पास गया और ७४०० मुनियोंके 
अपसर्गकी चात कह कर उन्हें विक्रिया ऋद्धि उतनन्न होनेकी चात कह्ठी | परीक्षाक्ने लिए विष्णुकुसार 
ने ज्यों ही अपना हाथ पसारा कि वह पर्वेतादिकसे बिना रुके हुए वहुत दूर चछा गया | इस तरह 
ऋद्धिकी परीक्षाकर अपना चावलका रूप बनाकर उन सन्त्रियोंके पास जो इस समय राजा थे पहुँचे 
चहां जाकर खूब चेदध्यलिको और दक्षिणामं तीन पेंड प्रथ्दी मांगी. राजाने स्वीकार कर लिया । 
मुनिने अपना एक पेर सुमेरु पर रक्खा, दूसरा सानुपोत्तर पर्वत पर,तीसरा देव गन्धवोंमें क्षोभ पंदा 
कर राजा वलिकी पीठपर रख दिया । इस तरह सारी प्र॒थध्ची अपने अधिकारमें कर मुनियोका 
उपसर्ग दूर किया। वे मन्त्री लज्जित होकर मुनि संघके पेरोंपर गिर गए और तवसे सम्बग्दृष्टि 
आवक हो गए | 


की 


बजकर्ण सिहोदरकी कथा 


दशाइपुर नगरका राजा चञ्ञकर्ण वढ़ा धर्मोत्मा और साधुचरित पुरुष था। डसक 
चह अतिज्ञा थी कि मैं देव, शात्र, गुरुको छोड़कर अन्य किसीको नमस्कार नहीं करूँगा। अपनी 
अतिक्षाके निवौहके लिए उसने अंगरूठीमें एक छोटा सा अरहंतका अतिविम्व लढ़वा लिया था। 
वह जब किसीको नमस्कार करता तब उसी अगूठीके श्रविविस्वको घोक देता लेकिन मास 
ऐसा पढ़ता कि सामने वाले आदमीको नमस्कार कर रहा हे। चह अपने स्वामी राजा 
सिंहोदरके साथ भी यही व्यवहार करता था। उसका यह भेद किसीने राजा सिंहोदरस 
कह दिया। सिंहोद्रने क्रोधमें आकर उसे पकड़ छानेके लिए सेनासेजी लेकिन वह अपने 
दुर्गमें जाकर छिपकर वेंठगया । सिंहोदार तब स्वर्य युद्ध साधनोंसे सब्नित होकर दशणुर 
नगर आया और एक दूत द्वारा वज्ञकर्णसे कहलवाया कि वह शीघ्र मुझे आकर चमस्कार 
करे अस्यथा उसे उसकी दीठताका फल भोगना होगा। वज कर्णने ऐसा करनेसे इनका 
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कर दिया। इसपर सिहोदरने उसका सारा नगर उजाड़ दिया। संयोगसे उधर राम लक्ष्मण 
सीता घूमते हुए आ"“निकले और एक 'आदमीसे नगरके उजाड़का कारण जानकर वहीं ठहर गए | 
दूसरे दिन आतः कालही छक्ष्मण रवाना छानेके लिए नगरमें गए सौर सीधे वञ्ञकर्ण के यहाँ पहुंचे । 
वजकर्णने छक््मणको आदर पूर्वक बढ़ेद्दी सुस्वादु व्यंजन दिए। लक्ष्मण उन्हें लेकर रामके पास आए । 
जब सब खाचुके तब रामचन्द्रजीने छक्ष्मणसे वज़कर्णकी सहायता करनेके लिए कहा। रद्मण 
बिना कुछ हथियार लिए सिंहोदरके कटकमें पहुँचे और वज़कर्णकों छोड़ देनेसें लिये कह | जब 
सिंहोदाने इन्कार किया तब दोनों ओरसे युद्ध हुआ । युद्धमें छच्मणने सिंहोदारकों पकड़ लिया और 
वज़कणसे क्षमायाचना कराकर उस का राज्य छोटा दिया | 


(>> 9 


ग्रंथगत पारिभाषिक शब्दकोप 
प्श्श््ध्स्स्स्ः 3 


ञ 


अकामनिजेरा--इच्छा न होते हुए मी समता पूर्वक . 


ऊर्मोंझा फल मोगना ! 

अगुरुलघु--गोत्र कमंके अभाव से होने वाला सिद्धों- 
की एक सुण । 

अधातिया--आत्मगुणंदा ध्रात न करने वाला कर्म | 

अचछुदशनत--चक्षुका छोडकर अन्य इन्द्रियों से होने 
बाला दान | 

, अछेरा--आश्चर्य जनक घटनाएं । 

अशुन्नती--स्थृूत त्रव पालन करने वाद्य । 

अधःकरण--नजहां ऊरर ओर नीचे: समयवर्ती जीवों 
के परिणाम समान हों | 

अन्यलिड्री--जैनेतर । 

अनायदन--अयोग्य स्थान | 

अनिवृत्तिक्रण--जरं एक समयवर्ती कीयों के परि- 
गा्मोक्ती विशुद्धता में कोई भेद नेद्दों। नौवोँ 
गुणरथान । 

अनुप्रच्ा--अनित्यादि बारह भावनाएँ । 

अनुभाग--ऋर्मोझ्री फलदान शक्ति । 

अनुयोग--अधिकार । 

अनत चतुष्टय--अनं॑त ज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतमुख, 
अनंतद्रीय।. , 

अनंतबीय--अन॑ंत शक्ति । 

अपकर्षण--कर्मोझ स्थिति अनुभाग का घद जाना । 

अपयोप्रक--आहारादि छः पर्यात्तियों में से जिस जीव 
की एक भी पर्याप्ति पूर्ण न हुई हो । 

अपूर्वकरण--नहां भिन्न समयवर्ती जावोंके परिणाम 
अपूर्व हो अपूर्व हों । आठवां गुण स्थान । 


क्र 
श्र्द्ध 


अप्रासुक--जीव जंतु रहित । 

अज्रह्म--मैं शुन, ज्री प्रसल् | 

अभव्य--कभ्ी न झुक न होने वाला जीव 

अमूर्तिक--रूप, रस, गन्ध स्पर्श से रहित पदार्थ । 

अथौपत्ति--एक वाक्य से अन्य आर्थ का वोध होना । 
जैठे मोटा देवदत्त दिन में नहीं खाता | इस वाक्य 
से देव दत्त के रात में खाने का बोध होता है । 

अवगाहनत्व--आयु कर्म के अभाव से प्रैंदा दोने 
वाला सिद्धों का एक शुग। परक्षर में बिना ई 
मिल अवगाहन करने की शक्ति ! 

अवधिज्ञान--इन्द्रिय मन की सह्ययता के बिना मूर्तिक 
प्रदार्यों को जान लेने वात्म ज्ञान । 

अव्यावाधत्व--वेदनीय कर्म के अभाव से होने वाला 
सिद्धों का एक गुण | सत्र ध्रकार की वाघाओं से 
रहित होना । 

अविरति--अ्तहीनता । चहुर्थ गुणत्यान | 

असंज्ञी--मनरद्दित जीव | 

अहमिन्द्र--सोलह स्वर्यों से ऊपर के देव। बिनमें 
इन्द्र आदि का मेद नहीं होता । 


आ 


आगमद्रव्यनिशक्लेप--आगम का ज्ञाता किन्तु आगम 
के उपयोग से रहित आत्मा ! 
आवाधाकाल--छमों का उदय या 
पहले का समय । 
व 5 2 ७ एसंयोगा ० 
आतंध्यान--इष्टवियोग, अनिष्ठसंयोगादि से चिन्तित. 


उदीरणा होने से 


रहना । 
' आवली--समय का एक परिमाण ! 
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बताइ जांय | न्यायका एक दोष | 
इतरनिगोदू--त्रत राशि से निकल कर पुनः निगोद | कषाय--आत्मा के क्रोध, मान, माया, लेभादि 


टु | अंतरकरण--आगे उदय आने वाले कर्म के कुछ 
मे | 
हब निषेकों को त्रीच से उठाकर आगे पीछे करना । 
इतरेतराश्रय दोष--दो चीजें जहां एक दूसरे के आश्रित । है 
| 


में जाना । !. परिणास । 

उ करण--परिणाम । गणित सूत्र । इन्द्रिय । 
उत्कपैण--कर्मोंकों श्थिति जनुमाग का बढुना। कर्म--योग और कपायके निमित्तसे आत्मासे संबंध करने 
उदय--फर्मोका फल देना! । वाला एक प्रकार का पुदुगल द्वव्य । 
उदीरणा--समयके पहले ही कर्मो का फल देना।._* ऊपीत लेश्या--परनिंदा, आक्मप्रशंसा, छिद्रान्वेषकता, 
उद्देलना- एक कर्मप्रकृतिका सजातीय कर्मप्रकृति रूप |. विवेकद्दोनता आदि रूप परिणाम विशेष । 

परिणमन करा कर नाश करना | कुटीचर--हिन्दू सन्‍्यासी का एक भेद । 
उपाधि--कर्म कुछिड्टी--मिथ्यावेशधारो, अजेन साधु 


उपसान--प्रमाणका एक भेद | एक की समानता से | केवली--सर्वज्ञ | 
दूसरेका शान करना | । केबलदशेन--त्रिकाछ और चिलोक को थुगपत्‌ देखना। . 
डउपयोग--जानने देखने रूप'चेतन। का परिणाम विशेष। केवलज्ञान--त्रिकाल और त्रिलोक को युगपत. जानने- 
उपशमकरण--करण विधान से कर्मों का उदय न |. ला ज्ञान । 
होने देना । । कृतक्ृत्य सम्यग्दष्टि--मिथ्यात्व और मिश्रमोहनीय 
( 3) पोसह--उपवास ।.. को नष्ट कर अन्तमुहूर्त में क्षायिक सम्य्दष्टि होने 


ए्‌ चाला जीव । 
। कष्णलेश्या--निर्दय, दुष्ट और अत्याचारी परिणाम 
एकेन्द्रिय--हशंन इन्द्रिय वाले जीव । | विशेष । 
एकाशन--एक बार दिने में सोजन करना । | 
णकान्त पक्ष--वस्तु को सर्वथा एकरूप सानना । गृ 


एपणा समिति--निर्दोष विधि से आहार लेना । 


+ 


गणघर---ती थंकरों के स्ाक्ञात्‌ शिष्य जो उनके उपदेशों 
औ को निब्रद्ध करते हैं । 


॥ 
। 
३ । शु' भरे निर्जेरा इरन्‍कमसमक | ६5५... 
ओऔदारिक बरीर--मतुष्य और तियेद्ञों का स्यूल | शी निर्मरा--असंख्यातशुणी २ नि्॑रा 
॥ 
| 
| 


शरीर ! | शुणस्थान--मोह और योग क्रेपिमितत से होनेवाले 
ओपाधिक भाव--कर्मजन्य साथ | आत्मा के परिणाम विशेष । 
अं | हि | गुप्ति--मन, वचन, काय का पूर्ण निम्नह करना । 
ग्रेवेयक: 
४ हे & । --सोलह स्वर्गों से ऊपर अहमिन्‍्द्रों के रहने का 
अतमुहत,--आवलीसे ऊपर और मुहूर्त ( ४८ मिनिट ) |. स्थान विशेष । 
|| 


ु से नीचे का समय | . ग्रृहतमिथ्यात्व--दूसरे के उपदेश आदि से अहण 
अंग--गौतम गणधरक्षत जैनों का मूल साहित्य । ।.. क्रिया गया मिथ्यात्व | - 


बम 


अंथगत पारिसापिक शब्द कोष 


इ्धद 

घ्‌ ' दृशकरण--बंघ, उत्कर्षण, संक्रमण, अपकर्षण, उ्दी- 
घातियाकर्म--आलगणों का चात करने याछे कर्म । रणा, सत्न, उदय, उपश्म, निधत्ति निका्च॑ना 
च्ख ५ ह 


के ।. कर्मोंमे होने वालीं ये दस क्रियाएंँ। 

हि ेल्‍ । दिव्यध्वनि--तीर्थकर सर्वज्ञ की थाणी। 
चल्ुदशन--चह्तुशञनसे पहले होने वाला दर्शन । ' द्वितीयोपशम--अनंतानुव॒ंधोके विसंयोजन पूर्वक होने 
चोइन्द्रिय--वार ( सर्शन रसना, श्राण चल्लु) वाला उपशमसम्पक्त्व । उपशमश्रोणी चढनेके 


इच्धियों वाला जी न में हो 
द्र्या वाला जीत सन्मुख अवस्था मं होने वाला सम्पक्त्व 


चेंत्य--प्रतिमा, मूर्ति । ' देशघाती--आत्मगरुणोंक. आशिक घात करने 
छ वाला कर्म । 
3) दृशचारित्र--बारह अतरूप आवकोंका चरित्र । 
न दो इन्द्रिय-- स्पर्शन और रसना इन्द्रिय वाले जीव । 
दृत्यकर्े--कर्म श्रक्तिको प्राप्त पुद्ल पिंड, ज्ञाना- 
जन्मकल्याणक--ती र्थकरोंके जन्‍म समय देवों द्वारा वरणादि कर्म । 
मनाया जानेंवाला उत्सव ' द्रब्यप्राण--प्रांच इन्द्रिय, तीन बल, भादु ओर श्वासो- 
ज्योतिष्क--सूज्च, चन्द्र भादि ज्योतिष्क जातिके देव। छूवास | 
जिनवाणो--तीर्थकरोंका उपदेश । द्रव्यलिज्ञी--मुनिवेशां दिन्‍्तु सम्यक्त्रहीन जैन मुनि। 
जुगुप्सा--उचानिमात्र । द्ृव्यदछ्टि--तामान्यको ग्रहण करनेवाली दृष्टि | द्रव्या- 
द थिंकानय, 


दृव्यमन--हृद्यमे॑ क्सलछके जाकार एकन््रकारर्की 


तादात्म्य---गुण गुशीका सभेद ५ 5.५ ५४2 2५ 
शा इए के शारीरिक रचना जो सोचने विचारनेमें सहायक 


तीनइन्द्रिय--तीन (स्पर्शन, रखना, प्राण ) 


/७॥ 
तो 
््प 


नो आओ होता है । 
 । द्रव्येन्दिय--स्पर्शन, रसना आदि बाह्य इन्द्रियाँ । 
तीरथंकर--धर्मके अ्रवर्तक आत्माविशेष | | मी 
तुपमासभिन्न--धान्‍न्य और उसके छिलके की तरह 
जात्मा और शरौर को अलग २ समझना । आन आंशिक ज्ञान । हि 
त्रस--एकेद्ियको छोड़ कर शेप सब संसारी जीव । नामनिज्षेप-शुण न होने पर भी पदार्थथो उस नाम 
द से कहना । जैसे, जन्माधक्रा नाम सुलोचन रख लेना 


नारकी--नरकके दुख भोगने वाला जीव 
देशन--जानसे पहले होने वाला उपयोग | उपयोग से तलित्यनिगोद--वह जीव जिसने कमी भ्र8 प्रयोय नई 


उपयोगान्तर होने में आत्मा की अवस्था विशेष, | /. पाई है। 
॥ज ०. बक 
दशपूर्वधारी--उलादपूर्वले लेकर विद्यानुवाद पूर्त तक निर्जरा--वंचे हुए कर्मोक्ा आत्मासे अलग होना। 
दस पूर्तों के ज्ञाता निम्नेथ--रिग्रइ रहित, दिगम्बर भाव | 


दर्योनमोह-: न हि. क प्रो 
शेनमोह--सम्यर्दर्शनको घात करने वाला मोहनीय | निषेक --एक समय में उदय आने.वाले कर्मगरमाणु 
कर्म | ;॒ का समूह । 


॥। 


नील लेश्या--अधिक निद्रा, परवश्धकता तीत्र विपया- 
सक्ति आदि परिणाम | 

नीहार---मलमृत्रादि । 

नोकमे--कर्मादयमें संद्यायक द्रव्य । 

नंदीश्वर-मध्यलोकका जाठवां द्वीप | वह द्वीप जहां 
देव अश्न्हिका पर्रत्तिव मनाते हैं । 


प्‌ 


पडिकमण--अतिक्रमण, "मेरे पाप मिथ्या हों! इस 
प्रकारका भाव। 

परमहंस--हिन्दुओंके नम्म साधु, नागा सम्प्रदायके 
साधु । 

पर्यँ्तक--आहर, शरीरादि छहों पर्यौप्तियोंका पूर्णता 
को प्राप्त जीव । 

पयोय--द्रव्यकी अवस्था विशेष । 

पर्यीयदृष्टि -विशेष को हरा करने वाली दृष्टि | विशेषा- 
पेक्षा कथन । 

पल्य---उपमा प्रमाणका एक भेद, ? 

पांच इन्द्रिय-स्पर्शनादि पांच इन्द्रिय वाले जीव | 

परीपह--कश्ट आ पड़ने पर उसको शान्त भाव से सहना 

पारणामिक भाव--कर्मके. निमित्त विना स्वमावतः 
होने वाल जीवके भाव | 

पिगला--नाडी विशेष | 

पुद्ुछल--रूम, रसादि शुण बोला भांतिक पदार्थ । 

पुद्ठलपरावेतन--कर्म, नोकर्म परमाणुओंका ग्रहण 
करनेकी अपेक्षा संसार परिशभ्रमणका सूचक काल- 
विद्येप 

अक्ृतिबंध--ज्ञानावरणादि कर्मोक्ा बंध । 

प्रतिच्छेद--शक्तिके अ्रविभागी मंशा । 

अधसोपशम--मोहनीय की सप्त अरहृतियों के उपशम 
से होने वाला सम्यक्त । 


अददय--अणु के बरातर स्थान । 
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। प्रदेशवंध--सूक्षम अनंतानंत कम परमाणुओोंका 


आत्मासे संबंध होना । 
प्रतिमाधारी--दर्शन, जत आदि प्रतिमाओंका धारण 
करनेवाला श्रावक । 
प्रमादपरिणाति--क्रपाय या इन्द्रियासक्ति रूप आचरण । 
प्रदास्तराग--झुमराग, 
| पंचमकाल--कलिकाल । जेनोंकी मान्यतानुसार भगवान 
| » महावीरके निर्वाण के ३ वर्ष ८॥ महीने वादसे 
। प्रारंभ होने वाला २१००० वर्ष का काल । 
। 


षृ 


बहूदक--हिन्दू सन्‍्यासीका एक भेद 


भ 


॥ भवनवासी--देवोंकी एक जाति | 


' भव्य -मुक्त होनेकी योग्यता रखने वाले जीव |. * 


भावकम--शआत्माके राग देघादि भाव । 
' भावनिक्षप--वर्तमान पयोयसंयुक्त पदार्थ । जैसे राज्य 
करते हुए. को ही राजा कहना | 


भावलिड्ली--सच्चा मुनि, सम्यकत्व सहित जैन मुनि। 


भेदविज्ञान--शरौर और आत्माका पृथक अनुभवन | 


| 
| 
| 
| 
१ 
। सतिक्षञान--इन्द्रिय ओर मनकी सहायतासे होने 
|] 
| 
|; 
। 


मे 
वाला ज्ञान | 
मनःपयेय--दूसरेके मनकी वातको जानने वाला 
प्रत्यक्ष ज्ञान । 


| सहात्रत--हिंसादि पांच पार्पोक्रा पूर्ण त्याग । 
सार्गणा---जीवोंकी खोजनेके धर्म विशेष । 

। मिथ्यात्व--अतत्वश्रद्धान । 

। मिथ्याज्ञान--मिथ्या दर्शनके साथ होने वाला ज्ञान | 

| मिथ्याचारित्र--मिथ्यात्वके साथ होने वाला चारित्र 


रा 


ं्‌ 


अंधगठ पारिमाषिक दाब्द कोप 


ड्द्शु 
'सिश्रगुण्ान-- जद्टां भि ओर सम्बक्ल रूप; वीतराग विज्ञान-शुद्धापवोग रूफ रामरद्दित ज्ञान । 
सिश्र मात्र रहते चेदकसम्यस्टपट-उयोपशम  सम्बन्दटि । सम्वक्त्व 


५ 


मिश्न मोदनीय-चढ कर्म , सम्यक्त्त 


दिसके उदयसे प्रकृति & उदय का वेंदन करने वाल्य सम्बर्दष्टि 
० है, है ०० 
और मिथ्यात्व रूप मिले हुए नाव रदते हैं । , चेंमानिक--विमानवार्ती देव | स्वर्गंवासी देव ) 


बंयावृत्य--मुनि ऋवक की सेवा सश्र.पा । 


क+ 


मुहपट्टो--द्र ढक साधुओंके हुंडे पर ठावनेका कपड़ा ) । 


मृर्तिक-रूपादिमान पदार्थ, श्ञु 
मूल्युण--प्रारनने प्रादन करनेके नियम । ' झुद्घोपयोग--स्वानुभूति । वातराग विज्ञान । 


“मूल गरकतियां--कहक मूछ जाठ भेद | : झुभोपयोग---पुस्थाठुराय । अशत्तराग । 


य््‌ श्वेतास्वर--रवेत वच्तघारी मुन्रियों का पूनक एक 


३ हि तु ॥॒ जैन सम्प्रदाय । - 
यथाज्यातचारित्र--लानाविक चारित्र । संज्वालन ' 


कपाय के समाव में दोने वांछा चारित्र । सर 
र्‌ ' सकल चारित्र--मद्ठात्रत । पूर्णचारित्र | 
ग्प + स्छंध--पुद्दल परमाणुर्मों का समूह । 
रत्नव्य--सम्पस्दवोन, सम्वस्तान, सन्‍्यकबारित्र 4... 0 8 
सद्ध क--वर्गगाओंका समूह ! 


लव 


लब्ध्यपर्यीप््क-चिस॒ जीवकी एक नी पयांति पूर्ण 
नहीं दाता । ः 
लेश्या--कपाब मिश्रित बोगोंछ अ्त्ति । 


च्‌ 
_ व्यंतर--देवोंछआ बाति विशज्येष, * 
वायुकाय---वायु झरीर वधार्री त्यावर बाद । 


कर 


विक्रिया--छरीर के छोटा चढ़ा करने की शक्ति ! 

विनत्र प्रिध्यात्व--अविवेक 
ऋ विनय ऋरना ।॥ 

विपरीताभिनिवेश--अतत्वमें.._ तत्नहद्ध रखना। 
डब्दा श्तियाय | 

विभाव--हर्म॑ तन्‍्य भाव ! 

विसंयोजन-- बनंतानुवंधोका 
परिणमन ! 


पूर्वक ठमी देवी देवताओं- ' 
सप्तिति--आपिरीड़ा न दोने 


अन्य ऊपावरूुप 


स्थावर---धथ्वी आदि पाँच प्रकार के ह्ञीव । 


सप्त व्यसन--जुआ चोरी आदि सात प्रकार का बुरा 


बादतें 
सनन्‍्यक्त्व--तलश्रद्धान । 
सम्यग्लान--सम्बम्धंधिका ज्ञान । 
सम्वकचारित्र--सम्बस्दष्टि का चित । 
समयप्रवद्ध--एक समय में बंथने दाले कर्म परमाणुओों- 
का समूह । 
सम्मूछ॑न--विना गर्मक उतन्न होने वाढे जीव अन्तु । 
समव्शरण--तीर्थंकर सर्व॑शके उपदेशत्र समास्यक। 
अुनि 


न 


देनेके अभिप्रायसे 
का सावधान होकर प्रवृत्ति करना | * 


समय--हझाछझा सबसे छोझा द्वित्ा । क्षग | 


बज पाप है 5. 


समुद्धाव--मूल अआररीरके विना छोई आत्माे प्रदेशों * 


का बाहर निकल जाना | 
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सूक्ष्मत्व--नास कर्मके अभावमें पैदा होने वाला सिर्दा 
का एक गुण । 

संक्रमण--एक प्ररृतिका अन्य श्रकृतिरूप हो जाना | 


सर्चंघाती--भात्मगुणों 'का पूर्ण घात करने वाला कर्म 
सविपाक निर्जरा--समय पर फल ढेकर कर्मों का 


झड़ जाना | 
स्वरूपाचरण--सम्पण्दर्शनके साथ होने वाला चारित्र । | संज्ञी--मन सहित जीव । वह जीब जिसमें सोचने 
आत्मानुभव । । विचारने की शक्ति है। 
सामायिक--नियत काल तक सब पापों का पूर्णतः | श्रुतज्ञानं--मतिशञान परूवक होने वाला मानसिक ज्ञान- 


सावद्ययोग--सद्ोष कार्य, आरम्भी प्रवृत्ति । हे 
सासादन--रम्यक्ष्व विराघनाका काल | सम्यक्त्व से 


च्युत होकर मिथ्यात्वको प्राप्त न दोने तक के परि- 
णाम। दूसरा गुणस्थान । 


हंस--सो.5हं मन्त्र । स्वासोछवाससे निकलने वाले दंसा 
अक्तरों का मन्त्र । | 

हरितकाय--हरित बनस्पति । 

स्याह्गाद--भापेक्षिक कथन । कर्थ॑चिद्‌ यक्ति ॥ 


स्थितिबंध--कर्मका आत्माके साथ रहने का काल | 


त्याय कर ध्यान करना। . विशेष | 
सुपुन्ना--नाद्ी विशेष | 


है >>छ ७६-< « 


जज 
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ह्‌ 
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